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प्रकाग्रकीय 


त्रह्मविज्ञान! का द्वितीय सस्करण प्रस्तुत करते हुए मुझे भ्रपार हर्ष होता है । वेदविद्या वाचस्पति 
प० मधघुसूदन शभ्ोका का यह एक्रमात्र ग्रन्थ है जो उन्होने बोल-बोल कर हिन्दी मे लिखवाया था । 
प्रथम बार झ्ोा जी महाराज के सुपुत्र प० प्रचुम्न कुमार शोका ने वि. सवत्‌ २००० में इसे सपादित 
कर प्रकाशित किया था | इसके वाद ग्रन्थ अप्राप्य हो गया । विद्यावाचस्पतिजी के ग्रन्थो की खोजबीन 
के दौरान जब मैं उनकी पौत्री श्रीमती शान्ता देवी और पौत्र श्री पद्मलोचन से मिला तो मुझे उन्होंने 
बताया कि हिन्दी मे लिखा हुआ उनके पूज्य दादाजी का एक ग्रन्थ “ब्रह्मविज्ञान” रतनगढ के राजकीय 
पुस्तकालय मे उपलब्ध है। उन्होने सुझाव दिया कि इस ग्रन्थ का नियमित प्रकाशन हिन्दी पाठकों के 
लिए किया जाय । मुझे यह सुझाव शिक्षाप्रद मालूम हुआ | इस वीच श्री किशोर कल्पनाकान्त को पत्र 
लिख कर रतनगढ़ के पुस्तकालय से यह भ्रन्थ मगवाया भर फोटोस्टेट कापी कर के वापिस लौटा दिया । 


ग्रन्थ उपलब्ध होते ही पहला कदम तो यह उठाया कि “राजस्थान पत्रिका ने इसे घारावाहिक 
रूप मे विज्ञान वार्ता' स्तम्भ मे प्रकाशित करना शुरू कर दिया। बाद मे समूचे ग्रन्थ का दूसरा सस्करण 
भी प्रकाशित फरने का निरंय किया गया । 'मानवाश्रम' मे ही श्रन्यान्य ग्रन्थों के साथ इसे भी छपने के 
लिए दे दिया गया । प्रूफ देखने का काम श्री कंलाश चतुर्वेदी ने सभाला । प्रूफ देखने मे सबसे वडा काम 
यह था कि बोली हुई भाषा का स्वरूप यथावत्‌ रखा जाय । निश्चय ही पश्लोफा जी की बोली हुई भाषा 
उनकी लिखित भाषा से सर्वथा भिन्न है । हमने उसके “श्रुति” रूप को यथेष्ट महत्त्व दिया है। ग्रन्थ 
मुद्रण की देख-भाल का दायित्व श्री प्रद्युम्न कुमार शर्मा थे लिया । 


“प्रह्म विज्ञान” वेद शास्त्र की कुझ्जी है। इसको पढ कर विश्व की रचना का स्वरूप भ्रवश्य ही 
समझ में झायेगा और यह भी समझ मे आ जायेगा कि वेद का वास्तविक स्वरूप क्‍या है। मुझे भ्राशा 
ही नही, भ्रपितु पूर्णा विश्वास है कि पाठक प्रवश्य ही इस ग्रन्थ को पढ कर लाभान्वित होगे । जो लोग 
बेद को सीधे नही पढ सकते उनके लिए तो यह वरदान ही सिद्ध होगा | 


सकर संक्षान्ति, सम्बत्‌ २०४४ वि. कर्प्र चन्द कुलिश 


वक्‍लव्य 


पृज्य पिताजी के स्वगंवास के अनन्तर उनके रचित जो ग्रन्थ है उनके प्रकाशन के लिये समित्ति 
झादि कई व्यवस्थायें हुई परन्तु कार्य मे परिणत होने की निकट भविष्य मे मुझे कोई सम्भावना प्रतीत 
न हुईं । इसका मुख्य कारण यह प्रत्यक्ष है कि प्रथमत ये वैज्ञानिक विषय उपन्यास आदि की तरह रोचक 
नही हैं, दूसरी बात यह है कि वेदो के अन्तर्गत जो फिलासॉफी श्रादि कूट-कूट कर भरी हुई हैं उन 
गम्भीर विषयो को ही प्रकाश मे लाया गया है जो बहुत से तो क्रोड़--पत्नो (रफ कापियो) से मूल ग्रन्थ 
तेयार किये गये झौर उनमे से कुछ प्रेस कापिया भी तैयार हुई शेप ज्यों के त्यो क्रोड-पत्र ही रहे | 
उक्त मूल तथा प्रेस कापिया विभिन्न लेखकों ने लिखी जिससे उनमे बहुत सी गलतिया रह गई साथ ही 
जहा-जहा प्रमाण के लिये इलोक अथवा ऋचाये दी गई हैं उनमे कह्दी ग्रन्थो का नम्बरो के रूप में सद्धो त 
दिया गया है और कही यह काय॑ शेष ही रह गया है तात्पयं यह कि इन सब वातो को यथावत्‌ ठीक 
तरीके से सम्पादन करना भी आसान बात नही। इन ग्रन्थों के लिये मुख्यतया ऐसे विद्वान की झ्रावश्यकता 
है जो ग्रन्थो की रचना शैलियो से भी पूर्ण अभिज्ञ हो, यह एक कठिन समस्या उपस्थित हुई। इनके 
झतिरिक्त आथिक सस्था का भी होना परमावश्यक तथा मुख्य वात है । प्रतः इन्ही परामर्शों मे समय 
व्यतीत होते देखकर मैंने यही उचित समझा कि जब तक यह सब कुछ तय नही पाता है तब तक कम से 
कम, मैं इस कार्य को शीघ्र प्रारम्भ कर दू । यही सोचकर मैं इस महान्‌ कार्य मे यधाशक्य सलग्त हो गया 
झौर आज करीब ४ वर्ष होते आये, इस सम्पादन तथा प्रकाशन के कार्य को उसी प्रगति से बराबर करता 
चला आ रहा हू । इस अवसर मे १२ ग्रन्थ प्रकाशित भी हो चुके हैं भौर ५ ग्रन्थ विभिन्न प्रेसो मे प्रका- 
शनार्थ दिये जा चुके हैं शेष का सम्पादन भ्रादि कार्य हो रहा है। अभी तक करीव-करीब यह सपूर्ण कार्य 
भार मेरे ही ऊपर है, यह स्पष्ट है कि उपरोक्त कार्य को एक व्यक्ति का सम्पन्न कर लेना सर्वया अमम्भव 
है परन्तु मैंने यही विचार रखा है कि मुभसे जितना हो सके वह तो मैं यावज्जीवन करता रहकर अपने 
कतंव्य का पालन करता रह जो शेष रह जायगा उसके लिये परमेश्वर किसी न किसी को अवश्य प्रेरणा 
करेंगे, यह पूर्ण विश्वास भी है। 


इसके व्यय के विपय मे मैने तो भ्रपतरा सर्वस्व श्रपण कर देना निश्चित कर ही रखा है परन्तु 
श्रीमान्‌ प्रलवरेन्द्र का भी पूर्णो साहये रहा है। मुझे श्रीमान्‌ जयपुर नरेश तथा श्रीमान्‌ मिथिलाधीश 
से भी पूर्ण भरोसा है कि वे भी भ्रवश्य इस कार्य मे अपनी उदारता दिखायेगें, इनके अतिरिक्त कतिपय 
विद्यानुरागी रईस आदि भी इसे अपनावेंगे ऐसी आशा होती है । 


यह जो ब्रह्मविज्ञान नामक हिन्दी भाषा का भ्रन्थ है इसका श्रेय पुरोहित गोपीनाथजी जोशी भूत- 
पूर्व हैडमास्टर चादपोल हाईस्कूल तथा पर्सवल ऐसिस्टेन्ट शिक्षाविभागाध्यक्ष जयपुर को ही है। उन्होने 
बरसो पूज्य पिताजी की सेवा मे उपस्थित होकर जब जितना सा समय पाते उनसे जाग्रह पुरस्सर निवेदन 
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# ब्रह्मविज्ञान कं 





करके जो वे कहते जाते वह जोशी जी अक्षरशः लिखते जाते। जोशीजी के इस ब्रह्मविज्ञान के असली 
कापी में जिस दिन जितना लिखा गया उसके अन्त में तिथि लिखी हुई है यह तिथिया कभी कुछ पक्तियो 
के वाद ही है तो कभी एक दो पृष्ठ के बाद लगी हुई हैं इस प्रकार यह धि० स० १६७७ के कातिक शु० ७ 
से प्रारम्भ करके वि० स० १६८१ कातिक शु० ११ को डे वर्षो मे बड़े परिश्रम से जोशीजी ने इसको 
पूर्ण किया है। उन्होने कही-कही सस्कृत श्लोको का अनुवाद हिन्दी पद्य मे कर दिया है । 


जोशीजी का इस बृद्धावस्था मे इतना विद्यानुराग साथ ही इतने परिश्रम की क्षमता; यह साधारण 
बात नही बल्कि आपको एक आदशं विद्या प्रेमी कहा जाय तो अत्युक्ति न होगी । 


पूज्य पिताजी ने इस ब्रह्म के विषय पर कई ग्रन्थ लिखे हैं किन्तु वे संस्कृत मे ही हैं परन्तु यह 
हिन्दी भाषा में होने से झाशा है कि हिन्दी भाषा के प्रेमी विद्ृज्जन भी इससे लाभ उठावेंगे । 


जो भी ग्रन्थ प्रकाशित किये जा रहे है यथाशक्ति शुद्ध छपने का पुरा ध्यान रखा जाता है फिर 
भी बहुत सी अशुद्धिया रह ही जाती हैं जिसके लिये पाठकद्ृन्द से क्षमा चाहता हू । 


अन्त मे विद्याप्रेमी ससार से मेरा यही एक मात्र, निवेदन है कि मुझे इस कार्य में सफलता हो, 
ऐसी परमेश्वर से प्रार्थना करें । 


पं. प्रद्युस्त शर्म्मा ओफा 
विद्याधर का रास्ता 
जयपुर सिटी 
ता० १-५-४३ 
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पूज्यपाद विद्यावाचस्पति श्री मघुसूदनजी महाराज (श्रीगुरुनचरणा: ) 


कक श्री: ध 
समीक्षा चऋवतीं पं. मधुसूदन ग्रोग्ा 
संक्षिप्त परिचय 
लेखक-म० म० पं० श्रीगिरिघरजी शर्मा चतुर्वेदी, प्रधानाध्यक्ष, 


महाराजा संस्कृत कॉलेज, जयपुर । 
१ जून, सन्‌ १६४२ ई० 


यदा यदा हि धर्म्भस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
प्रस्युत्थानमधर्मस्थ तदात्मानं सृजास्यहस्‌ ।। (गीता) 


इस भगवदुक्ति के भ्नुसार जब जब वैदिक सत्यविद्या भ्रज्ञान घूम से झ्राइत होने लगती है भौर 
मोह वश जनता का विश्वास हटने लगता है, तब परमेश्वर की प्रेरणा से कोई शक्ति प्रकट होकर सत्य- 
विद्या व सत्य-धर्म को राहुआस से मुक्तकर अज्ञान का नाश कर देती है । वेद एक सत्य-विद्या है और 
धैदिक धर्म सत्य-धर्म है, श्रतएव इनकी रक्षा का श्रायोजन ईश्वर की भोर से समय समय पर सदा होता 
रैहता है, जिध्धकी साक्षी इतिहास दे रहे हैं। वर्तमान समय मे वेद विद्या भौर वैदिक धम्म॑ के लिए एक 
प्रचंड आंपत्ति का समय है । पुराने इतिहास की खोज के लिए चाहे झ्ाज नाम मात्र को वेद का गौरव 
भाना जाता हो, किन्तु वेद सत्यविद्या का निधान है, सब प्रकार के विज्ञानो का मूल ज्नोत है, या भारतीय 
विज्ञान सुथ्यं के प्रकाश का पूरा विवरणात्मक इतिहास है, इस अटल सत्य को मानने के लिए श्राज की 
शिक्षित जनता तैय्यार नही । वैदिक धर्म्म एक वेज्ञानिक घर्म्म है, त्रिकालावाध्य एक रस है, यह विश्वास 
भाज पाप्चात्य क्रम से शिक्षित जनता के श्रत.करण मे स्थान नही पाता । पावे कहा से ? श्राज सत्य- 
विद्या या सत्य-धर्ं की तौल होती है वस्तु-विज्ञान (80९7०४) की तराजू पर ? वस्तुविज्ञान ही इस युग 
की मुख्य विद्या है। वस्तु विज्ञान को वत्तमान शली के अनुकूल प्रस्फुटित करने वाला कोई वेद का भाष्य 
झाजतक उपलब्ध नही । वेदिक धर्म्म का वस्तु-विज्ञानो से सम्बन्ध बताने के साधन काल समुद्र की 
तरगो मे लीन हो चुके हैं, फिर विज्ञान राशि कहकर वेद का गौरव इस युग मे किस थाधार पर टिक 
सके | बस, नाममात्र की श्रद्धा वेद की बच गई है । “इलहामी पुस्तक” कहकर कुछ झास्तिक लोग 
“कुरान” आदि की तरह उस पर भी श्रद्धा कर लेते हैं, किन्तु श्रद्धा का भ्राधार श्रधकारमय है। यह 
निराधार श्रद्धा कितने दित चल सकती है ? इस बीसवी शत्ताव्दी मे अधविश्वास का कहा ठिकाना ? 
भारत के कई योग्य आधुनिक विद्वानों ने वेद गौरव शिक्षा के लिये वस्तु विज्ञान से वेद का सम्बन्ध 
दिखाने का प्रयत्न किया, किन्तु भारतीय शास्त्रों की नियत परिभागा के अनुसार क्रम-वद्ध विज्ञान का 
मूल वेद मे न बताया जा सका भौर बिना उसके वैज्ञानिकों का विश्वास उस" विवरण पर नहीं जम 
सकता था। वे इधर उधर की ले उडी बातें कह कर ऐसे प्रयत्नों को उपहास का द्वी स्थान मानते रहे । 
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जब तक क्रम वद्ध रूप मे वंज्ञानिको को स्पष्ट न वता दिया जाय कि वेद मे. वस्तु विज्ञान की इतनी ऊँची 
परिभाषाए हैं कि जहा तक का वीसवी शताब्दी के वैज्ञानिको को स्वप्न भी नहीं आया। जब तक यह 
मिड्ध न कर दिया जाए कि झाधुनिक वस्तु विज्ञान की वहुत सी उलभर्नें वेदिक-विज्ञान की शरण मे 
झाने से अनायास सुलक सकती हैं तव तक वेज्ञानिक जगतु वेद का यथोचित गौरव नही मान सकता। 
किन्तु जगन्नियन्ता जगदीशखर को यह कब सह्य हो सकता था कि सत्यविद्या का गौरव विज्ञान के मध्याद्ध 
काल में छिपा रह जाय ? उसने एक ऐसे प्रतिभाशाली व्यक्ति को ससार क्षेत्र भे उतार दिया, जिसने 
उसी जगन्नियन्ता की प्रेरणा से श्रपनी सव आयु वेदिक-विज्ञान और वेदिक-इतिहास के भ्रन्वेषण मे लगा- 
कर उक्त महत्व पूर्ण विज्ञान और इतिहास का एक क्रमबद्ध सूत्र तेय्यार कर ही डाला, जिसके अतुल 
परिश्रम और अलौकिक प्रतिभा के प्रकाश से अनेक शताब्दियों से अमूल्य विज्ञान रत्नो को अ्रपने उदर में 
छिपा रखने वाली गुहा का द्वार भ्राज देखने में श्रा गया और उसमे प्रवेश करने वालो को परम सौकय्य॑ 
मिल गया । वही व्यक्ति हमारे (चरित नायक) गुरुवर जयपुर राज्य के प्रधान राजपंडित समीक्षा चक्रवर्ती 
स्वर्गीय १० श्री मघुसूदनजी ओभा विद्यावाचस्पति महामहोपदेशक हुए। झ्रापका वेदिक अन्वेषण सम्बन्धी 
कार्य जब धुरण रूप से प्रकाश मे श्रावेगा तब विद्वज्जन हमारी इन पक्तियो की सत्यता का अनुभव करेंगे, 
यह हमे पूरणां विश्वास है । 


अस्तु ऐसे महापुरुषो का पवित्र परिचय जाति की एक सम्पत्ति होती है, कार्य-क्षेत्र मे उतरने 
वालो के लिये योग्यतम झ्रादर्श होता है, और विद्या रसिको के लिये कोतूहलवद्धंक होता है । इस विचार 
से श्री पडितजी महाराज का संक्षिप्त परिचय पाठको के समक्ष प्रस्तुत किया जाता है। 


है 


विहार प्रान्त मे मिथिला के मुजफ्फरपुर जिले के गाढ़ा नामक ग्राम मे जो कि रेलवें स्टेशन सीता- 
मढी से दक्षिण की शोर दश मील की दूरी पर है पडित श्री वेद्वनाथ श्रोफाजी के घर वि० स० १६२३ 
में श्रीकृष्ण जन्माष्टमी (भा० ऋ० ८ )की रात्रि को १० १/२ बजे मृगशिरानक्षत्र मे आपका जन्म हुआ। 


आपकी जन्म-कुण्डली इस प्रकार है। 





आपका कुल एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ और प्रतिष्ठित पुरुषों की परम्परा का है। आपका वाल्यकाल 
स्वदेश में पिता के पास ही लालन-पालन व प्रारम्भिक शिक्षा मे व्यतीत हुआ । आपके पिता के बडे भाई 
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पं० राजीवलोचनजी ओका जिनने जयपुर महाराज स्व० रामपिंह जी से भ्रतुल सम्मान और पुर्ण- 
जीविका प्राप्त की थी, उनके कोई सनन्‍्तान न थी इससे वे अपने छोटे भ्राता वेध्ननाथ मा के पुत्र श्री सघु- 
सूदनका जी को अपना दत्तक पुत्र बनाकर यश्ोपवीत सस्कार के श्रनन्‍्तर वि० स० १६३२ मे अपने 
साथ जयपुर ले भ्ाये झौर जयपुर मे ही उच्च कक्षा के विद्वानों के पास आपके पठन पाठन का प्रवन्ध 
किया गया । प० श्री राजीवलोचनजी ग्रपने साथ महाराजा साहिब के पास भी उक्त पडितजी को ले 
जाया करते थे पण्डितजी बचपन से ही बड़े कुशाग्र बुद्धि थे श्रत.- कभी-कभी महाराज के प्रेम पूर्वक किसी 
प्रश्य का बडी मघुरता और बुद्धिमत्ता से उत्तर देते, जिससे महाराज इनको वात्सल्य पूर्णे प्रेम इष्टि से 
देखते भ्रौर पण्डित राजीवलोचन जी से यह कहा करते कि यह लडका बडा होनहार मालूम होता है। 


पाच छः वर्ष व्यतीत हुये थे, उक्त पण्डितजी सिद्धान्तकौमुदी ही पढ रहे थे कि इस अभ्रवसर मे 
आपके पितृव्य प० राजीवलोचन ओझा जी का स्वर्गवास हो गण्ण । इसके एक या डेढ वर्ष बाद ही महा- 
राज रामसिंहजी का स्वगंवास हो गया । भ्रत इन घटनाप्रो से आपके जीवन क्रम का एकदम परिवतित 
हो जाना एक स्वाभाविक बात थी किन्तु चरित्र नायक को स्वाभाविक विद्या का व्यसन था, आपको 
विद्याध्ययन के अतिरिक्त और कुछ अच्छा नही लगता था। अभ्रव जयपुर मे विद्या प्राप्ति का सुयोग न 
देखकर इन्हे भ्रपनी पितृव्य पत्नी के साथ स० १६३६ वि० में भ्रपनी जन्म भूमि को प्रस्थान करना पडा, 
किन्तु वहा भी अध्ययन क्रम श्रापकी रुचि के भ्रनुकुल न हो सका झौर आपकी विद्यापिपासा श्रति प्रवल 
थी, इस कारण शाप अपने कुठुम्बियो को समझा बुझा कर भ्रध्ययनाथ कारी चले गये, वहा दरमगा पाठ- 
शाला में स्वनाम धन्य म० म० स्वर्गीय श्री शिवकुमार मिश्र जी के समीप विद्याष्ययन् करने लगे श्रौर 
लगातार ८ वर्ष तक वहा ही पढते रहे । अपने उत्कट परिश्रम तथा बद्धू त वृद्धि के कारण व्याकरण, 
न्याय, साहित्य, मीमासा, वेदान्त आदि के ग्रन्थों का भ्रापने ग्रुरु मुख से न केवल अध्ययन ही कर लिया 
प्रत्युत उन पर पूर्ण अधिकार भी प्राप्त कर लिया। आपने काशी मे विद्याष्ययन के अतिरिक्त भगवान्‌ 
काम्ेश्वर शंकर की उपासना भी बडे मनोयोग से की जिससे झापको विद्योन्नति मे पूर्ण सफलता प्राप्त 


हुई । 








झापका विवाह १७ वर्ष की अवस्था मे अलवर के राजगुरु प० श्री चचल ओकाजी मनन शास्त्री 
की कन्या से वि० ज्ञ० १६४० मे हुआ । इस समय चचल भा के सुपुत्र ५० रामभद्र श्रोकाजी राज्य के 
लब्धप्रतिष्ठ रिटायडें जुडीशियल मिनिस्टर हैं। काशी मे विद्याष्ययन पूर्णंकर पण्डितजी बूंदी, कोटा, 
भालरापाटन, रतलाम झादि के नरेशों से मिले भौर पूर्ण सम्मानित हुए। अन्त मे जयपुर राज्य से 
विशेष अनुरोध होने पर वि० स० १६४६ में जयपुर चले आये । 

जयपुर मे आते ही पण्डितजी महाराजाज कॉलेज मे सस्कृत प्रोफेसर नियुक्त हुए । बीच भे आपने 
कुछ समय सस्क्ृत कालेज मे वेदान्त के प्रधान अ्रध्यापक का कार्य भी किया था । इस अरसे मे कई घटना 
ऐसी हुई जिनसे झापके प्रखर पाण्डित्य की महिमा शभ्रृतपूर्व जयपुर नरेश स्व० महाराज माधवर्मिहजी के 
के कानो तक पहुची और गुणग्राहक महाराज ने इन्हे अपने आत्मिक परिजनों मे नियुक्त कर वि० स० 
१६५१ मे निजी पुस्तकशाला का भ्रवन्ध इनके भ्रधीन कर दिया व मौजमन्दिर (धर्मगाला) का सभापति 
बना दिया और राज्य के सर्वश्रधान पण्डित मान कर परम पआ्रादर पूर्वक अ्रपने पास रखा । श्रीमान्‌ 
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प्रायः नित्य ही कुछ समय इनसे शास्त्रीय वार्तालाप किया करते थे जिसका महाराज पर इतना प्रभाव 
पडा कि वह पण्डितजी की अनुमति बिना कोई भी धाममिक-कार्य नही करते थे । 


पडितजी महाराज न केवल शास्त्रों ही मे नैपुण्य रखते थे श्रपितु शासन नीति मे भी श्राप पूरां 
प्रवीण थे, अच समय-समय पर महाराज के नैतिक विफ्यों मे भी झ्राप से वार्तालाप होता रहता था इस 
प्रकार पण्डित जी स्व० जयपुर नरेन्द्र के उच्चकोटि के कृपापात्रों मे से वत गये शऔर महाराज के नव 
रत्नो मे श्रापकी गणना थी । जयपुर राज्य के उच्च सामन्‍्तो के समान आप भादरणीय थे, शौर झापका 
प्रभाव राज्य वर्ग में तथा प्रजाजनो में बहुत विशेष था। झ्रापको महाराज ने भ्राजीविका भी पूर्ण दे 
रखी थी, इसलिये रईसो के समान ही आपका जीवन बीता । 


सन्‌ १६०२ ई० में भारत सम्राट एडवर्ड सप्तम के राज्याभिपेक के समय जो ऐतिहासिक विलायत यात्रा 
हुई थी, उसका सब घारमिक आयोजन पण्डितजी के सत्परामर्शानुसार ही हुआ था भौर महाराजाधिराज 
इन्हे भी श्रपने साथ ले गये थे । वहा सस्क्ृत के यूरोपियन विद्वान्‌ जब आप से मिले तो बड़े प्रभावान्वित 
हुए भौर शीघ्र ही वहा आपकी कीति फल गई । वहा के भ्राक्सफोर्ड के प्रसिद्ध विद्वान्‌ मैकडोनल्ड, कैम्ब्रिज 
के विदद्वर वैडाल भ्ौर इण्डिया आ्राफिस के पुस्तकालयाध्यक्ष ठामस पडितजी से मिलकर इनकी वैज्ञानिक 
विवेचनाओ पर मुग्ध हो गये शौर आपका बडा सम्मान सत्कार उनने किया | श्रापका वहा वेद धर्म पर 
एक बडा जोरदार व्याख्यान भी हुआ (जो जयपुर के सस्कृत रत्नाकर मासिकपत्र मे कई वर्ष पहले छप 


चुका है) इससे वहा के सभी विद्वज्जन श्राश्नर्यान्वित हुये भर भ्राप के कारण वैदिक धर्म का डंका विला- 
यत में गूज उठा । 


उक्त कथन की सत्यता प्रमाणित करने को विलायत से प्रकाशित होने वाले समाचार पन्नों के कुछ 
अश नीचे दिये जाते हैं । 
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सम्राट के राज्याभिपेक के अवसर पर पण्डितजी महाराज ने कुछ पद्म बनाकर इद्धलिश प्नु- 
वाद सहित छपाकर सम्राट को समपित किये थे, जिनकी सादर स्वीकृति के साथ सम्नाद ने भ्रापको मैडिल, 
तथा एक लिखित धन्यवादपत्र सम्मानित किया था । 


पडितजी महाराज सदा वेदिकविज्ञान की खोज में ही लगे रहते ये | आपका तपूर्ण समय वेद- 
रहस्य के उद्घाटन के प्रयत्न मे ही वीतता था। आप अस्वस्थ हो जाने की दशा में भी श्रपना कार्य करते 
ही रहते थे । अपने शरीर, स्वास्थ्य, आराम व अर्थोपार्जन आदि सव बातों की उपेक्षाकर यह महान 
कार्य आपने श्राजीवत किया । श्रापके लगभग ५० वर्ष घोर तपस्या के रूप मे बीते, जिस तपस्था के फल- 
स्वरूप भ्रापके लिखे हुए १२५ से भी भ्रधिक ग्रन्थ विद्यमान हैं, जो सस्कृत विद्या, सनातनधर्म और भारत- 
वर्ष का वैज्ञानिक युग मे मस्तक ऊँचा करने के लिए पर्याप्त साधन हैं। भ्रापने अपने हाथों से इन सब 
ग्रन्थों की पाण्डुलिपि, साथ ही प्रतिलिपि लिखी है। इनमे दो चार ग्रन्थो के अतिरिक्त प्रत्येक ग्रग्थ २०० 
से ५०० प्रृष्ठ तक के है भौर कोई कोई तो इससे भी भ्रधिक हैं । इतनी मौलिक रचना कर लेना कोई 
मामूली बात नही है। भापका लेख भी बडा सुन्दर छापे के सच्श होता था भ्रौर आप चित्रकला में 
भी कुशल थे । 


राजकाय और ग्रन्थ लेखन व्यसन के कारण विशेष देश भ्रमण का श्रवसर पण्डितजी को नही 
मिला इसीलिये आपके अ्रसाधारण पाडेत्य व अलौकिक वैदिक रहस्योद्घाटन शैली झौर विपयो के प्रव- 
चन की चतुरता का भा तीयो को विशेष परिचय प्राप्त न हो सका, किन्तु जब कभी भी ऐसा अ्वमर 
प्राप्त हुआ, तब श्रोतागणों को चित्रित होता हुआ ही देखा और घीरे-धीरे देश मे भ्रापको स्यात्ि वडती 
ही गई । 

सन्‌ १६०६ ई० में काशी मे काग्रेस सभा के भ्रवसर पर और प्रयाग के सम्बत्‌ १६६२ वि. कुम्म 
के अवसर पर जो भारतघममम महामण्डल के महाधिवेशन हुए थे, जिनमे सभी भारतीय नरेशों को सानुरोध 
निमन्‍्त्रण भेजा गया था, वहा जयपुर राज्य की ओर से पण्डितजी महाराज गये थे । उस समय भूतपूर्व 
दरभगा नरेश के सभापतित्व मे भ्रापका भाषण सुनकर न केवल विद्वन्मण्डली ही, किन्तु भ्रश्रेजी के बे 
बड़े विद्वान और साधारण जनता भी मुग्ध तथा गद्गद हो गये थे । बहुत दिनो तक यह झापकी ख्याति 
कई समाचार पत्रो मे प्रकाशित होती रही थी उसी अवसर पर भारतघर्मं-महामण्डल की ओर से आपको 
विद्यावाचस्पति तथा महामहोपदेशक इन दो पदवियो से विभूषित किया गया था । इसके अतिरिक्त आप- 
के अभिभाषण लाहौर, काशी, कलकत्ता भ्रादि मे बडे जोरदार हुये थे, जिनसे उपस्थित जनता बहुत 
प्रभावान्वित हुई झौर झ्ापको बडे सम्मानपूर्वक पभिनन्दन पत्र समर्पित किये गये । आप वेदिक गहन 
निषयो के उद्घाटनाथ शास्त्रो का अवलोकन तथा लेखन कार्य तो करते ही रहते थे साथ ही जिज्ञासु 
वर्गों को प्रायः नित्य ही कुछ समय अनेक विषयो को समझाया भी करते थे। झापकी प्रवचन शैली 
बहुत ही उच्चकोटि की थी आप श्रोतात्रो के हृदय मे वस्तुज्ञान पूर्ण रूपेणा जमा देते है श्रोवानोग प्रद्धूत 
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विपयो को सुनकर चकित तथा मुर्ध हो जाते। कोई भी विपय जब तक जिज्ञासुभ्रो की समझ मे पूरे तोर 
से न आंजाता तव तक वह अनेक प्रकार से घण्टो तक उस वस्तु की भीमांसा करते ही रहते थे । इस 
कार्य में उनका मस्तिप्क कभी नही थकता था। उनमे यह एक खास बात थी कि गृढ्तम तत्वो के 
विचार में इतना प्रवल परिश्रम अहरनिश करते रहने पर भी उनका मस्तिष्क अश्नान्द्र ही दीख पड़ता था 
इस अत्यधिक परिश्रम के कारण पाचन शक्ति की कमी से उनका स्वास्थ्य तो ठीक नही रहता था श्रौर 
शरीर बडा कृश था, किन्तु लिखने या बोलने में वे कभी नही रुकते थे । वे बहुत ही स्वल्पाहारी थे, कभी- 
कभी तो वे अपनी इस घुन में भोजन करना त्तक भूल जाते थे, दो चार बार ताकीद करने पर भोजन के 
लिये जाना तो नित्य नियम सा ही था । 

पण्डितजी महाराज के समीप जिज्ञासुओ के श्राने जाने की सख्या ही क्या हो सकती थी, देश 
विदेश से भी लोग नई-नई शकाझो को सुलभाने के लिये उपस्थित हुआ करते थे । वतंमान जयपुर नरेश 
महाराज श्री १०८ श्री मानसिहजी को महाराजकुमार अवस्था मे हिन्दी, सस्क्ृत की प्रथम शिक्षा का 
आरम्भ पण्डितजी महाराज ने ही कराया था। स्वर्गीय भृतपुर्तव महाराज माधवर्सिह जी के भ्रनुसार वर्त- 
मान जयपुर नरेन्द्र भी घाम्मिक विषयों मे सभी परामश पण्डितजी से ही लिया करते थे, ये पण्डितजी 
को बडी श्रद्धा तथा मान की इप्टि से देखते थे भौर उनके पाडित्य से बहुत प्रभावान्ति रहते थे । 


झन्यान्य कई राजा महाराजा भी आपको वडी सम्मान की दृष्टि से देखते थे । स्वर्गीय तथा वर्त॑- 
मान श्रीमानू दरमगा महाराज का आप पर बडा ही प्रेम प्रसाद था, साथ ही आपकी इस भ्रद्वितीय 
विह॒ता को वे अपना निजी गौरव समभते थे । वर्तमान श्रलवर नरेश मे तो अपने यज्ञोपवीत के अवसर 
पर आप से ही दीक्षा ग्रहण की थी और झ्रापको अभ्रपना सर्वश्रेष्ठ गुरू मानकर ये आपका बहुत ही सम्मान 
करते थे । स्व० महाराज किशनगढ़, स्व० भूतपूर्व काशी नरेश तथा शाहपुराधीश भी श्रापके वडे भक्त थे। 


इतने पर भी एक विशेषता यह थी कि पण्डितजी ने राजा महाराजा, बडें-गडे सेठ श्रादि किसी 
से भी कभी कोई याचना नहीं की। आप स्वतन्त्र प्रकृति और निरपेक्ष व्यक्ति थे। साथ ही श्रापकी 
प्रकृति अतिशान्त झ्ौर नितान्त सरल थी । श्रापका रहन सहन बहुत ही सादगी का था । ससार मे रह- 
कर भी ससार से अलग थे यह श्राप मे एक श्रलौकिक ग्रुण था | झापको किसी प्रकार का कोई शौक या 
वाछ्या कभी नही हुईं | यदि थी तो सर्वोपरि वही एक्र मात्र वंदिक विज्ञान के आविष्कार का पराकाप्ठा 
का व्यसन, झोर इसी मे मनसा वाचा कर्मणा अ्रन्तश्वास तक वे तल्‍लीत भी रहे बल्कि प्राण वियोग के 
समय तक इसी का मनन रहा । 

यो तो पडितजी महाराज के शिष्यो की सस्या वहुत है, परन्तु जिनने नियमपूर्वक पुस्तक खोल- 
कर आपसे विद्याध्ययन किया ऐसे भी कम नही है। इन पत्तियों के लेखक ने प्रायः ४० वर्ष किसी रूप में 
उनके चरणो भे वैठकर अव्ययन किया हे । मृत्यु से ३ दिन पूर्व भी मेरा पाठ हुआ था और भी बहुत से 
प्रतिष्ठित विद्वान उनके शिष्प्र है जिनमे से कुछ विद्वानों के नाम निम्नलिखित हैः-- 
१-राजगुरु पं. चन्द्रदत्तनी चौधरी, रिटा. प्र व्याकरणाध्यापक, महाराजाज सस्क्ृत कालेज, जयपुर । 
२-प. सुर्यंनारायणजी आचार्य, प्र, सस्क्ृताध्यापक, महाराजाज कालेज, जयपुर । 
३-प, कन्हैयालालजी न्यायाचायें, प्र. न्यायाध्यापक, महाराजाज सस्क्ृत कालेज, जयपुर .. 
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४-प. मदनलालजी व्याकरणाचार्य, रिठा. धर्मशास्ज्ञाध्यापक, छ का 

५-पं. मथुरानाथजी भदूट साहित्याचार्य, प्र. साहित्याध्यापक, श ण 
६-प. मोतीलालजी शास्त्री, शतपथ सपादक, वालचन्द्र यन्त्रालयाध्यक्ष, | 
७-स्वामी सुरजनदासजी वेदान्त, व्याकरणाचार्ये, दादुविद्यालय, एः 


८-प. केदारनाथजी साहित्यभूषण, राजकीय ज्योतिषयन्त्रालाध्यक्ष, जयपुर । 

&-युरोहित गोपीनाथजी जोशी, भूतपूर्व हैडमास्टर चादपोल हाईस्कूल, तथा पर्सनल एसिस्टेंट, शिक्षा 
विभागाध्यक्ष, जयपुर । 

१०-प. आद्यादत्तजी, ठाकुर एम्‌. ए. सस्कृत प्रोफेसर लखनऊ यूनिवर्सिटी । 

११-प. देवराजजी शास्त्री (पजाब) 

१२-प. पुरुषोत्तमजी साहित्याचार्य, धर्मशिक्षक, मेयो कालेज, भ्रजमेर । 

१३-प. भ्रशेश्वर का (मिथला) 


वि. स. १६६३ में भ्रखिल भारतवर्षीय सस्कृत-साहित्य सम्मेलन की शोर से जयपुर के गण्यमान्य 
सरदारो, विद्वानो प्रौर सेठ साहुकारो की स्वागत समिति के तत्वावधान मे पडितजी महाराज के ७० वें 
बप के उपलक्ष मे श्राचायं प्रवर गोस्वामी श्री १००८ श्री गोकुलनाथजी' महाराज शुद्धाह्त सप्रदायाचार्य 
बम्बई के सभापतित्व मे रामनिवास बाग के अलवर हाल मे हीरकजयन्ती ( 97700 7००॥८० ) 
मनाई गई थी जिसमे वाहर के अनेक प्रसिद्ध विद्धान्‌ म.म. हाथी भाई शास्त्रीजी राजपण्डित जामनगर 
(काठियावाड) म. म. प मथुराप्रसादजी दीक्षित राजपडित सोलन (पंजाब) विद्यामात्तेण्ड प. सीताराम 
शास्त्री भिवानी, पं. विद्याधर शास्त्रीजी एम. ए. प्रोफेसर, डूगर कालेज बीकानेर भ्रादि भी सम्मिलित हुए 
थे। सस्क्ृतरत्नाकर मासिकपत्र का (वेदाडू) नाम का विशेपाडू! और अ्रभिनन्‍्दनपत्र पडितजी महाराज 
को समपित किया गया था | झौर इस भ्रद्धु मे सस्क्ृत तथा हिन्दी मे पडितजी महाराज का जीवन चरित्र 
भी प्रकाशित हुआ है इसके अतिरिक्त भ्रापका जीवन चरित्र सुधा” मे छुपा है। पूर्णरूपेण आपका विस्तृत 
जीवन चरित्र पुस्तकाकार में प्रकाशित करने का भी विचार है । 


वि. स. १९६६ भाद्रपद शुक्ला १५ को केवल दो तीन दिन ही मप्रस्वस्थ रहकर ग्रुरुवर पडितजी 
का अचानक स्वर्गंवास हो गया । स्थानीय सिविल सर्जत का कथन था कि यह दिमागी उत्कट परिश्रम 
का आघात हृदय पर हुआ । 

पडितजी के परिवार मे श्ापके सहोदर भाई भतीजे कोई भी न थे, श्रापकी धर्मपत्नी का स्वर्ग 
वास वि स. १६६२ मे ही हो चुका था भौर फिर झापने विवाह नहीं किया । केवल एक मात्र पुत्र पडित 
प्रद्यम्वजी उन दिनो भ्रलवर नरेश के पास थे जिन्हे आपके ग्रस्वस्थ होते ही तार द्वारा बुला लिया गया 
था । पंडितजी ने भ्रपने अन्तिम समय में स्वरचित ग्रन्थों के प्रकाशित करने की एक मात्र इच्छा अपने 
पुत्र से प्रकट की जिसके लिए आ्ाषके सुपुत्र ने छढ प्रतिज्ञा की । 


उस दिन सम्पूर्ण नगर मे शोक छाया हुआ था । राजकीय उच्च कर्मंचारियो व राज के लवाजमे 
के साथ झापका शवविमान श्मशान पहुचाया गया, वहाँ शव को स्नाव कराकर विभृत्ति तिलक धारण 


| १३ ॥ 
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कर जो सुर्याभिमुख बेठाया गया तो मुख पर विज्ञानज्योति का ऐसा प्रदुमुत दर्शन हुआ कि सव लोग आश्चर्य 
चकित हो प्रशाम करने लगे । यह वेदिक विज्ञान का प्रत्यक्ष चमत्कार था। आपकी उत्तरक्रिया श्राद्धा- 
दिक शास्त्रीय विधि विधान तथा राज्य के सम्मान के अभनुसार आप के सुपुत्र ने बड़ी श्रद्धा से किया । 
मासिक क्षयाह में ब्राह्मण भोजनादिक होते रह कर वाधिक श्राद्ध के अनन्तर ही पितृपक्ष मे पं. प्रद्युम्नजी 
मे गयाश्राद्ध भी सविधि सम्पन्न कर डाला । 


पडितजी के स्वर्गारोहए के अवसर पर समाचार पत्रो मे “बैदिकविज्ञान का सूर्य अस्त” यह हैडिद्ध 
निकला था | अलवर, दरभगा आदि कई नरेशो तथा महामना प मदनमोहनजी मालवीय, प्रयाग के वाइस 
चांसलर डा० गद्भानाथ का भझ्रादि अनेक गरण्यमान्य व्यक्तियों के समवेदना सूचक बहुत से तार 
व पन्न भझाये थे और वहुत स्थानों मे शोक सभाएं हुई । जयपुर मे भी रायवहादुर प. अमरनाथजी अ्रटल 
एम. ए , फाइनेन्स मिनिस्टर के सभापतित्व मे महाराजाज सस्क्ृत कॉलेज मे बडे-वड़े सरदारो, उच्च 
कर्मचारियो, विद्वानो तथा गणमान्य पुरवासियो की उपस्थिति मे एक विराद शोक-सभा की गई । 


पडितजी महाराज के पुत्र पण्डित प्रद्यमग्ननी ओमा का वाल्यकाल से अपने पूज्य पिताजी के पास 
ही श्रधिकाश रहन सहन व पठन प्राठन का प्रवन्ध रहा था, यह अ्रपने पिता के इकलौते पुत्र थे अतः 
इनका लालन पालन भी अत्यधिक प्यार से होता था । आपकी शिक्षा सस्कृत हिन्दी तथा अग्नेजी मे हुई । 
यह भी अपने पिता के साथ स्वर्गीय जयपुर नरेश महाराज माधघवर्सिहजी के समीप जाया करते थे भशौर 
महाराज भी इनको छोटे पण्डितजी के नाम से सम्बीधित कर वडा वात्सल्य प्रकट किया करते थे । ये 
वाल्यकाल से ही बड़े बुद्धिमान्‌ और चचल प्रकृति के हैं । इनकी वुद्धिमता से प्रसन्न होकर महाराजाधघिराज 
ने इन्हे अपने पास आने जाने के लिए स्वतन्त्र थ्राज्ञा प्रदान कर रखी थी और इनके लिये भी अपने खासा 
अस्तवल से सवारी के लिये घोद्ठा श्रलग नियुक्त कर दिया था | साथ ही जहा कही भी महाराज विदेश 
पवारते वहा आपके पूज्य पिताजी तो साथ होते ही थे, ये भी महाराज की झआाज्ञानुसार बहुत सी यात्राश्रो 
में साथ रहा करते थे । जब यह कुछ बडे हुए तो पडित॒जी के स्वदेश झ्रादि जाने पर या अस्वस्थ होने पर 
महाराज इन्ही को पुस्तकशाला, मौजमन्दिर ( धर्मंसभा ) आदि कार्यो पर पडितजी के स्थानापन्न नियुक्त 
कर कार्य लिया करते थे शौर उस समय के प्रवानमत्री स्व० बाबू ससारचन्द्रसेनजी, सी० आई० ई० तथा 
स्व० नवाब मुस्ताजुद्दोला सर फंवाजश्नलीखाजी, के० सी० आईं० ई० एम० वी० झो० और राय बहादुर 
पुरोहित स्व० सर गोपीनाथजी, सी० आई० ई० इनके कार्य से परम सतुष्ट तथा प्रसन्न रहते थे इस प्रकार 
इन्होने पूर्णो नीतिकुशलता और सभाचातुरी प्राप्त करली और महाराज के क्ृपापात्र बन गये । 





जब स्वर्गीय दरमगा नरेश श्रीमान्‌ श्री १०८ रमेश्वरसिहजी जयपुर पघारे थे तो भूतपूर्व जयपुर 
नरेश ने इन्ही प० प्रद्यम्तजी ओका को उनके भ्रातिथ्य सत्कार पर प्रमुख नियुक्त किया था उस समय 
दरभगा नरेश इनके प्रवन्ध से बहुत प्रसन्न हुए थे और तब से वह इनको विशेष प्रेम भ्रौर कृपा की इष्टि 
से देखने लगे । वर्तमान दरभगा नरेश श्रीमान्‌ महाराजाधिराज श्री १०८ श्री कामेश्वरसिह भी इन पर 
उसी प्रकार पूर्ण कृपा रखते है और इस ग्रथ प्रकाशन कार्य में उनकी भी सहानुभूति रहती है । 

कुछ समय प० प्रद्युम्नजी को अपनी सपत्ति के प्रवन्ध के लिये स्वदेश जाकर भी रहना पड़ा था 
वहा उच्च यूरोपियन शभ्राई० सी० एस० आफिसर ने इनकी नीति निपुणता देखकर एक इलाके का इन्हें 


[ १४ ] 
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प्रेसीडेल्ट नियुक्त कर दिया जिसमे दीवानी तथा फौजदारी विभाग का कार्य इन्होने कई वर्ष तक बड़े न्याय 
निपुणता से किया जिससे पब्लिक बडी परितुप्ट रही और उस अरसे मे जो जो यूरोपियन आफिसर बदल 
कर झाये वे सभी इनके कार्य से परम सतुष्ट रहे और इसके लिये उन्होने लिखित प्रमाण पत्र भी इन्हे 
दिये हैं साथ ही जब वहा बहुत से लाईसेस वापस लिये जाकर कमी की जा रही थी उस समय इनको 
सम्पूर्णो भारतवर्ष के लिये दुनाली अग्रेज वन्दूक का लाईसेस देकर विहार गवर्नमेन्ट ने इन्हें राजभक्त रूप 
से सम्मानित किया था । 


पं० प्रथुम्नजी श्रपने पिता के समक्ष वर्तमान श्रीमानु अलवर महाराज श्री ३०५८ श्री तेजसिहजी 
के राज्य सिहासनारोहण के अवसर से ही उनके वडे क्ृपापात्र तथा पूर्ण विश्वास पात्र होकर उनके 
झ्ात्मीय परिजनों मे सम्मानित हुए भौर उनके पास ही रहा करते थे । वे धामिक सभी कार्य इनके परा- 
मर्शानुसार करते भौर समय समय पर अन्य विषयो पर भी परामर्श लिया करते थे, साथ ही शस्र तथा 
अश्व के काये मे भी सुयोग्य होने के कारण इन्हे महाराजने भ्रपना ए० डी० सी० नियुक्त कर आखेट 
६ शिकार ) आदि मे भी श्रपने साथ रखते थे । 


पिता के अ्रस्वस्थ होते ही १० प्रद्यम्मजी को जयपुर भ्रा जाना पडा । वर्तमान श्रीमान्‌ महाराजा 
जयपुर ने इनके पिताजी की जीविका इनको यथावत्‌ प्रदान कर दी | श्रीमान्‌ महाराज भलवर की प० 
जी में पुर्णोमक्ति भौर उनके पुत्र पं० प्रद्युम्नजी पर पूर्ववत्‌ श्रतुल कृपा है भोर श्रीमान्‌ पण्डितनी की इन 
मद्दान्‌ कृतियो से पूर्ण परिचित है अत श्रीमान्‌ का इस ग्रथ प्रकाशन कार्य में पूर्ण सहयोग है। 


प० प्रद्युम्मजी ने श्रपने पिता के भ्रन्तिम इच्छा ग्रथ प्रकाशन की उनके समक्ष प्रतिज्ञा कर उन्हें 
परितुष्ट किया था उस प्रतिज्ञा के भ्रनुसार इस कार्य में प्राणपण से जुटे हुए हैं । इन तीन वर्षो मे आपने 
६-७ भ्रन्थ प्रकाशित कर डाले है भौर कई विभिन्न प्रेसो मे मुद्रणार्थ दिये जा चुके हैं, साथ ही प्रागे कार्ये- 
क्रम जारी कर रखा है । 


जो कुछ सम्पत्ति पूज्य पण्डितजी ने छोडी है उसे ये एकमात्र ग्रन्थ प्रकाशन में ही लगा रहे है, 
झ्रौर तो क्या भ्रापका यहा तक संकल्प है कि यदि द्रव्य का प्रभाव होगा तो मकान श्रादि वेच कर इस 
कार्य को यथा सम्भव सम्पन्न करेंगे । किन्तु प्रश्न यह है कि क्या देश मे गुणग्राहकता का इतना ग्रभाव 
हो गया है कि वह ऐसा होने देगा ? इसका उत्तर भविष्य देगा । 


वेबज्ञमाविष्कृतविव्यर्शाक्त लोकेषु गीतार्जुनकीतिमच्यंस्‌ । 
प्रझम्ततातं॑ समदर्शनं च गुरु भजे श्रीमधुसुदनाय्यम्‌ ॥। 


( प० ब्रह्मदत्त शर्मा शास्त्री झ्रायुवेदाचार्य सम्पदित, सस्कृतरत्नाकर के वेदाडू से उद्धत ) 


॥ इति ॥ 
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सिद्धान्तवाद-व्याख्यान 


नं मज़लाचररा नें 
निषु सीद गणपते गरोषु 
त्वामाहुविप्रतम कवीनाम॒ । 
न ऋते त्वत्‌ क्रियते किज्चनारे 
महामर्क मघवन्‌ चित्रमचे ॥ (१) 
(ऋ० १०/११२/६) 
(२) 
जगृम्भा ते दक्षिणमिन्द्र हस्तं 
वसूयवों वसुपते वसूनाम्‌ । 
विद्या हि त्वा गोपति शुरगोना- 
मस्मभ्य चित्न वृषण रयि दा: ॥ (२) 
(ऋ० १०/४७/१) 
१--सरलाथ--हे (गणपते) हे समृह के पति ” (गणोपु) आप अपने समूह में (निपुसीद) 
विराजें | (त्वा) आपको सभी (कवीना) विद्वानों के (विप्रतम) अ्रग्रगण्य (भाहु) कहते हैं । 
(त्वदुऋते) भापके बिना (किचनारे) कोई भी काम कही भी (न तरियते) नही किया जाता 
है। (मघवन्‌) हे पूजनीय प्रभो ! (चित्र) नाना भ्रकार के (महामर्क) बड़े प्रकाश ग्र्थाव्‌ 
दिव्य ज्ञान को (प्रचे) प्रकाशित कीजिये ॥१॥ 


(वैज्ञानिक-विवेचना ) 


ससार मे प्रत्येक मनुष्य की झात्मा प्रज्ञा और भ्रारा से बनी हुईं है । शरीर मे प्रज्ञा के द्वारा 
ज्ञान का भर प्राण के द्वारा क्रिया का संचार निरंतर होता रहता है। यदि सम्पूर्ण जगत्‌ की भूत 
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भविष्यत्‌ और वत्तेमान सभी श्रात्माओं को एक इष्टि से देखा जाय तो, सर्वेजगद्‌-व्यापक समस्त प्रज्ञा 
और प्राणों का धनस्वरूप वह एक ही आत्मा होगी । इसी को “इन्द्र”! कहते है। इस इन्द्र के कुछ कुछ 
भाग से प्रत्येक मनुष्य की झात्मा बनी है । यही इन्द्र यहां गणपति शब्द से व्यवहृत किया गया है। 
भारतवर्प मे जो प्रत्येक कर्म के आरम्भ मे गणपति का पुजन किया जाता है, वह इसी जगद्व्यापक 
श्रात्मा वाले इन्द्र की अर्चना है । यह इन्द्र मरुदगण के साथ रहता है, इसी कारण इसे गणपत्ति कहते 
हैं। तथा मरतो की उत्पत्ति रुद्र से हुई है भ्रतः इन्हे रुद्रपुत्न ( महादेवजी के लडके ) भी कहते है। 
इस इन्द्र आत्मा को प्रज्ञा और प्राण का घन वता चुके है, भ्रतः सभी विद्वानों का सब प्रकार का ज्ञान इसी 
आत्मा से श्रारम्म होता है। मन्त्र में भी इसीलिए 'कहा गया है कि गणपति विद्वानों मे श्रग्रगण्य हैं। 
इनके प्राण के घन होने के कारण यह कहना भी सत्य है कि गणपति के विना कही भी कोई क्रिया 
(कार्य) नही की जा सकती । इसी से उस व्यापक झात्मा से प्रार्थना की जाती है कि श्रापका जितना 
भाग मुझ छोटी सी आत्मा मे है, उसमे अधिक प्रकाश डालिये, जिससे मेरी इस आत्मा मे प्रज्ञा 
और प्राण का अर्थात्‌ ज्ञान और क्रिया का अ्रधिक प्रकाश हो जिसके द्वारा बहुत से दिव्य, श्रलौकिक 
वैज्ञानिक विपयो का यथार्थज्ञान मेरे मे हो और अधिक क्रिया करने में समर्थ हो सक्‌ ॥१॥ 

२--सरलाथ;--है इन्द्र प्रभो ! हमने आपका दाहिना हाथ पकड़ा है। हे धन के स्वामी ! हम धन 


की ग्राशा रखते है। हे शूरवीर ! झ्रापको हम गायो का स्वामी जानते हैं। आप हमे वढती हुईं 
सम्पदा दीजिये । 


(वैज्ञानिक-विवेचना ) 


प्रत्येक मनुष्य की झात्मा से जो शक्तियां निकलती है वे सूर्य की दक्षिण गति के कारण 
शरीर के दाहिने भाग मे कुछ अधिक रूप मे और वाँये भाग मे कुछ- कम होती हैं । इसलिये दाहिने 
हाथ से तात्पयं, श्रधिक शक्ति की ओर सकेत करना है । यद्यपि यह इन्द्र प्राण की धनरूप एक ही 
आत्मा है और उसके हाथ-पांव श्रादि कोई भी खास अज्भ नही है तथापि उसकी अ्रधिक शक्ति शरीर 
में दाहिनी ओर जाया करती है । उसी शक्ति का हम आश्रय लेते हैं । दाहिना हाथ पकड़ने का यही 
तात्पय है। हम घन की आशा रखते हैं और वह घन का स्वामी है। हम गौ के सदृश श्रर्थात्‌ 
पशु-तुल्य अल्पज्ञ हैं और वह आत्मा पशुरूप छोटी-छोटी श्रात्माझ्रो का सर्वेप्रमु है। इसलिए हमारे 
दु खो को दूर करने का अधिकारी उस परमात्मा इन्द्र को समझ कर प्रार्थना की जाती है कि वह हमारी 
भाग को पूरी करें। 


प्रतिज्ञा 


जहाँ तहाँ जो कुछ रप्टिगोचर होता है, इन सव की जड़ कया है, प्रारम्भ कब से है, संस्था 
पर्थात्‌ स्व॒रूप-विन्यास किस प्रकार है और गति किस प्रकार की है अर्थात्‌ जो जैसा इष्टि मे आ रहा 


[ $। 
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है वह पीछे किस रूप मे दिखाई देगा और कहा जायेगा-इत्यादि वातो की जिज्ञासा प्रत्येक मनुप्य के 
दिल भे स्वत उत्पन्न हुआ करती है । इन सब वातो को ययार्थ रूप से जानने के लिए प्राचीन समय 
अर्थात्‌ देवयुग में श्राप्तताक्य ऋषि, मह॒वियों ने जो कि अत्यन्त विचारशील और अ्रसाघारण धारणा 
के अग्रगण्य विद्वान्‌ हुए थे उन्होने श्रपने विचारानुसार अथवा परामण्णपूर्वक जो भी कुछ सिद्दान्त 
निर्धारित किये, उन्ही सिद्दान्तों का कुछ दिगृदर्शन कराने का यहा यत्न किया जाता है । 


वैदिक वाक्‍्यों से इस विषय में दस प्रकार के वाद सुनने में श्राते है-- 


१ सदसदह्वाद, २ रजोबाद, ३ व्योम्वाद, ४ भ्रपरवाद, ५ झावरणवाद, ६ श्रम्भोवाद, ७ श्रमृतमृत्युवाद, 
प भ्रहोरात्र, & देववादवाद, १० सशयवाद । इस प्रकार मुख्य ये दश है। इनमे कितने ही भ्रवान्तरवाद 
भी और हैं। उन सब को इस ग्रन्थ मे पृथक्‌ करके प्रदर्शित करते है | 


विकल्प निर्देग्-सदसद्वावविकल्प 
(त्रिपक्षीसूत्र ) 


प्रत्येक वस्तु प्रतिक्षण मे बदलती रहती है। वदलती हुई भी प्रायः सभी वस्तुएँ दीघंकाल तक 
ठहरी हुई रहती हैं। इस प्रकार प्रत्येक वस्तु मे दो भाव पाये जाते है--एक प्रतिक्षण नष्ट होता हुमा 
झौर दूसरा स्थायीरूप । इन दोनो मे मुख्य कौन है--इस विचार के सम्बन्ध मे तीन मतभेद है--सत्‌, 
असत्‌ भर सदसदु । 








यहाँ नष्ट होने वाले भाव को असत्‌ शब्द से, और अविनाशी भाव को सत्‌ शब्द से व्यवहार 
किया जाता है। असत्‌ भाव एक क्षण से दूसरे क्षण तक भी एक रूप में नही रहता, किन्तु दूसरा 
सत्‌ भाव वर्षों तक एक रूप मे स्थायी रहता है । 


किसी का मत है कि इन दोनो भावों मे असत्‌ भाव ही श्रधान है पहले अ्रसत्‌ ही था उसी 
से पश्चात्‌ मे सदुभाव उत्पन्न हुआ है। हम देखते हैं कि जो घडा या कपडा पहले उपयुक्त नही है वही 
पीछे बनाने पर उपयोगी होता है। इसी प्रकार यह विश्व भी कहा जा सकता है कि किसी दिन नहीं था 
जो पश्चात्‌ उत्पन्न हुआ उसको किसी ने उत्पन्न नही किया क्योकि जब कुछ था ही नहीं तव किसी का 
किसी चीज से किसी प्रकार किसी वस्तु की उत्पत्ति करने का प्रयत्न कंसे सभव हो सकता है, मानना 
पड़ेगा कि जो न था उसमे अपने आप अपने को बना लिया इसीलिये विश्व को स्वकृत कहते हुए भ्राचार्यों 
ने सुकृत नाम दे दिया यह मत तैत्तिरीय लोगो का है (उपयक्त असदवाद है) ! 


दूसरो का यह मत है कि असत्‌ से सत्‌ कभी हो ही नहीं सकता। झसभव विपय मान लेना 
घमभझ से बाहर है । हम कह सकते है कि इन दोनो भावों में सत्‌ भाव ही प्रधान है। सत्‌ से ही असत्‌ 
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भी हो जाया करता है । जो घडा या कपड़ा ध्ाज सदुरूप मे मौजूद है, वही नष्ट कर देने पर सदा के 
लिये असद्‌ रुप में झा जाते है अ्रथवा यो समझें कि इस जगत्‌ मे जो असद भाव दीखता है वह भ्रम 
है क्योकि जिसको असत्‌ समझते हो उसकी भी सत्ता तुम मानते हो जेसाकि जो घट पहले सत्‌ था 
नप्ट कर देने पर अब यह असत्‌ है इसका यही अर्थ हुआ कि उस वस्तु के दो रूप हैं-एक स्थिति 
और दूसरा नाश । जबकि यह सब सत्‌ है और सत्‌ से ही सद्‌ उत्पन्न होता है। यह ससार पहले 
भी सतु था, भ्रभी सत्‌ है और भविष्य मे भी सदा के लिये इसी रूप से सत्‌ ही रहेगा । यह सदुवाद का 
मत आरुणी वंश वालो का है, ( यह सदवाद है ) । 


पहले सत्‌ था अब असत्‌ है, भ्रर्थात्‌ शून्य रूप है तो इस अश्रसत्‌॒शून्यरूप के साथ भी “है” 
को लगाते हुए तुम सत्तावाला कह रहे हो, जब उसकी सत्ता है तो भ्रवश्य ही वह सत्‌ माना जा सकता 
है फिर खयाल में आने वाली कोई भी चीज को असत्‌ कह कर कंसे माना जा सकता है ! 


श्रव तीसरी राय यह है कि पहले सतु ही था पीछे असत्‌ हुआ अथवा यो कहना कि पहले 
ग्रसत्‌ ही था पीछे सत्‌ पैदा हुआ ये दोनो राये ही भूल है क्योकि जब हम दोनो भाव बराबर देखते है 
तो उसमे झ्रागा-पीछा कायम करना भूल है। सत्य तो यह है कि जो सत्‌ है वही अ्सत्‌ हैं। सद॒, 
असत्‌ दो वस्तु नही, जब ये दो नही हैं तो इनमे श्रग्न, पश्चात्‌ कहना वही बन सकता । किसी रूप 
से यह सब जगत्‌ सत्‌ है तो वही किसी रूप से अ्रसत्‌ु कहलाता है झौर यह दोनों ही खयाल सत्य है। 
यह तीसरा सदसद्वाद याज्ञवल्वय आदि महपियों का है । 


इस प्रकार सदसतद्वाद मे तीन मतभेद होने से त्रिपक्षी कहलाता है। 
सप्त विकल्पपुत्र । 


यह जो तीन पक्ष (मत) सदसद्वाद कहा गया है, उसके सत्‌, भ्रसत्‌ इन दोनो पदो के भिन्न- 
भिन्न भ्र्थ लेकर पूर्वाचार्यों में जो सात मतभेद हो गये थे वे ये है--१-अ्रत्ययाह तवाद, २-प्रकृत्यद्वैतवाद, 
३-तादात्म्यवाद, ४-अ्रभिकार्यवाद, ५-भुणवाद, ६-सामब््जस्यवाद, ७-अ्रक्षरवाद । इन सातो मतों में 
उपर्युक्त रीति के अनुसार प्रत्येक के सतु, असतु और संदसत्‌ ये हे पक्ष होने के कारण २१ मत हो जाते 
है। इन्ही २१ मतो का वर्णान इस प्रथम सदप्तद्ाद मे किया गया है । 


यद्यपि उपयूक्त मतो का विस्तृत वर्णन झागे स्वतत्ररूप से किया जायेगा, तथापि यहाँ सक्षेप में 
उनका दिग्दर्शन कराया जाता है । 


(१) प्रत्ययाद्तवाद । 


मा जब हम किसी तरफ दृष्टि डालते हैं, तो हमे जो भी कुछ रृष्टिगोचर होता है भौर हम उसे 
देखते हैं इसी देसने मे दो खण्ड प्रतीत होते है--दष्ठा श्ौर दृष्य । इनमे द्रष्टा सत्‌ श्र दृष्य भ्रसत्‌ 
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है | ये दोनो ही भिन्न-भिन्न प्रतीत होते है | द्रण्ठा देखने वाला और दृश्य जो दृष्टिगोचर होता है, उसे 
कहते है । मैं कुछ देखता हूँ इसी खयाल को देखना कहते हैं। इस देखने मे “में” का भाग द्रप्टा है, 
जो सभी की इदृष्टिमे एक ही रहता है इसी को सत्‌ कहते हैं, भौर 'कुछ' का भाग दृश्य है, जो प्रत्येक 
की दृष्टि से भिन्न-भिन्न होता है, एकरूप नहीं रहता, इसीसे उसको अ्रसत, कहते हैं। इन दोनो के 
मिलने से जो एक प्रकार का ज्ञान होता है, जित्र ज्ञान के ये दो दुकड़े है, उसी ज्ञान को 'प्रत्यय! 


कहते हैं, यह एक है। * 


इस प्रत्यय से जो उपर्युक्त दो खण्ड दीक्षते हैं, उन पर यदि हम सू्षम विचार करें तो, कह 
सकते है कि उन दोनो मे द्रष्टा ही मुख्य है। इसी की ज्योति से दृश्य के रूप बनाये जाते हैं। इस 
लिए कोई भी दृश्य द्रष्टा से भिन्न नही माने जा सकते । वस, द्रष्टा और दृश्य दोनों एक द्रष्टा ही है 
झौर उसी को प्रत्यय कहते है । यह सत्‌ पक्ष का मत हुआ । 


दूसरा मत यह है कि प्रत्यय के दो खण्डो में दृश्य” खण्ड ही मुख्य है। दृश्य के भ्रतिरिक्त 
द्रष्टा कोई वस्तु नही हो सकता । क्योकि वह द्रणष्टा तुमको दृश्य है या नही, यदि नही है तो ठुम उसका 
वर्णन नही कर सकते । क्योकि तुमको दिखा ही नही, श्रौर यदि यह कहो कि वह द्रष्ठा भी मुझको 
दिखाई देता है तो श्रवश्य वह दृश्य हो गया, फिर दृश्य से वह भिन्न खण्ड कंसे हो सकता है। कितने 
ही लोग यह भेद करते है कि दृश्य छोटा-२ खण्ड मात्र परिच्छिन्न पदार्थ है। किन्तु द्रष्ठा व्यापक है। 
इस प्रकार भेद मानता भी सर्वथा मिथ्या है, क्योकि कितने ही द्रष्टा अ्रधिक विचारशील होने से 
अधिक देखते है श्रौर कितने ही मन्दवुद्धि श्रल्पज्ञ होते है इस प्रकार जब शभ्रात्मा छोटी-वडी होती है 
झौर कितनी ही परिच्छिन्न औौपधियो के योग से मूच्छित होती है तो उस झात्मा को व्यापक कंसे कह 
सकते हैं । इसलिये जैसे द्रप्टा भौर दृश्य सभी परिच्छिन्न पदार्थ हैं उसी प्रकार यह भात्मा भी एक 
परिच्छिन्न वस्तु है श्रौर दृश्य है। यह भ्रसत्‌ पक्ष का भ्रद्वतवाद हुआ । 


तीसरा मत यह है कि द्रष्टा और दृश्य ये दोनो भिन्न-भिन्न पदार्थ है। द्रप्टा वह है, जहा से 
ज्ञान शुरू होता है और दृश्य वह है जहा से ज्ञानसुत्र पहुचता हैं। इनमे जब भ्रादि और अन्त का 
भेद पाया जाता है तो ये दोनो खण्ड एक नही हो सकते । हाँ यह मान सकते हैं कि जिसका झादि 
झौर भन्त हुआ भौर आखिर हुआ वह शुरूसे आखिर तक एक ही वस्तु है। उसी वस्तु को हम 
'्रत्यय'ं कहते है। वह प्रत्यय एक अ्रवश्य है, कित्तु उसके टुकड़े भी भ्रवश्य ही दो है वह सदसत्‌ 
पक्ष का अद्देतवाद हुआ । इन तीनो पक्षों का प्रत्ययाह्वतवाद प्रथम विकल्प है । 


(२) प्रहृत्यद्वेतवाद 


कर्म को भ्रसत्‌ कहते है, कर्म वह वस्तु है, जो पहले न रहकर पीछे उत्पन्न होता हैं शर 
क्षएमात्र रह कर पीछे नष्ट हो जाता है। जो क्षणमात्र रहने वाला, पूर्व परचात्‌, अनन्त काल तक 
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नही रहता है, वह असत्‌, कहलाता हे | क्योकि यदि वह सत्‌ होता तो नष्ट कभी नही होता; इसलिये 
जो उसकी क्षणमात्र की सत्ता प्रतीत होती है वह भी एक भ्रममात्र है, आव यदि हम जगत की शोर 
इष्टि डालते हैं तो सर्वत्र क्रिया ही क्रिया प्रतीत होती है । कोई भी वस्तु एक क्षण के लिये भी ठहरी 
हुई नही है । जिसे हम ठहरी हुईं देखते हैं वह भी हमारा भ्रम है । क्योकि उसका नयी से पुरानी हो 
जाना हम कालान्तर मे अनुभव करते हैं, वह सर्वथा पुरानी नही होती, किन्तु उसमे प्रतिक्षण कुछ न 
कुछ परिवर्तन होता ही रहता है | प्रत्येक परमाणु बदलता रहता है | यही परिवर्तनशील क्रिया जो 
प्रत्येक वस्तु मे सूक्महूप से पाई जाती है, जिससे किसी वस्तु का ठहरना अ्रसभव प्रतीत होता है। 
जबकि सब क्रिया ही क्रिया हे तो इस क्रिया के असत्‌ होने से हम मानते है कि यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
ग्रसत्‌ रूप है। यह भ्रसत पक्ष वाला प्रकृत्यद्वत का मत है। 


ब्रह्म अर्थात्‌ ज्ञान को सत्‌ कहते हैं। यह सम्पूर्ण जगत्‌ ज्ञानहप है। क्योकि किसी वस्तु का 
होना या न होना विचार के अ्रधीन है । जिस वस्तु का जैसा ख्याल होता है वेसी ही वह वस्तु मानी 
जाती है | होना या न होना, छोटा या बड़ा होना काला या पीला इत्यादि जैसी भी हम वस्तु कहते 
या मानते है, सव हमारा खयाल ही खयाल है| जिस वस्तु का खयाल नहीं होता उसको नहीं कह 
सकते हे । इसलिये यह सम्पूर्ण खयाल के अतिरिक्त कुछ भी नहीं है। जो लोग इस जगत को 
कर्मेरूप मानते है वे भूल करते हैं, क्योकि कर्म को भ्रसत कहते हैं । असत्‌ का श्रर्थ है न होना । असत्‌ 
वही हैं जो न कभी था, न है और न रहेगा । किन्तु यह जगतू पहले भी था, श्रव भी है और श्रागे 
भो रहेगा । फिर उसको असत्‌ कहना सर्वथा श्रनुच्तित है। जो वस्तु है, उसे नहीं कह देना साहस 
नही है तो क्‍या हैं ? वास्तव मे यह जगत्‌ ज्ञानरूप है । ज्ञान क्रियारूप नहीं होता, इसलिये यह 
सम्पूर्ण जगत्‌ सदा रहने वाला जगतु सत्‌ रूप है। यह सत्‌ पक्ष वाला प्रक्ृत्यद्वैतवाद का मत है। 

कम को असत्‌ और ब्रह्म या ज्ञान को सत्‌ कहते है। जगत्‌ को जब हम देखते है तो प्रत्येक 
चस्तु मे थे दोनों पाये जाते है। जिस झादमी को जन्म से अतकाल तक देखा है, उसके शरीर मे 
प्रतिक्षण परिवर्तन होने से कमी वच्चा,क्भी जवान श्रौर कभी वृद्ध इत्यादि कई दशाओों का हम 
भिन्न-भिन्न अनुभव करते हुए भेद व्यवहार करते हैं। किन्तु साथ ही फिर उसको एक ही व्यक्ति सम- 
भते और मानते है । भिन्न को एक समझना या एक को भिन्न समभना अनुचित है, किन्तु जगत्‌ मे 
अक्सर ऐसा व्यवहार होने से दोनो व्यवहार का कारण दोनो तत्व मानना आवश्यक हुआ है। जिस 
के कारण एकता प्रतीत होती है, वह ज्ञान रूप सत्‌ है और जिसके द्वारा भिन्न २ श्रवस्थाएँ प्रतीत 
होती है वह क्रिया रूप असत्‌ हैं इस प्रकार सत्‌ और श्रसत्‌ से प्रत्येक वस्तु बनी हुई है। सब सद- 


सत्‌ रुप है। यह दोनो (सत्‌ अ्रसत्‌ ) पक्ष वाला तीसरा प्रहृत्यह्व॑तवाद हुआ है। यहाँ दूसरा विकल्प 
समाप्त हुआ । 


&$ ब्रह्मविज्ञान दी? 


(३) तादात्म्यवाद 


यह तीसरा तादात्म्यवाद है। तादात्म्य का शब्दार्थ है, उसीसे श्रपना अस्तित्व रखना । जैसे 
घ॒र्म और धर्मी का तादात्म्य होता है श्र्थात्‌ जेसे आग और गरमी ये दोनो परस्पर अविनाभाव हैं, 
ने गरमी विना भाग का और न आग विना गरमी का अस्तित्व कायम रह सकता है इसी प्रकार प्रसत्‌ 
झौर सत्‌ का भी परस्पर तादात्म्य है। एक के बिना दूसरा नही रह सकता । भसत्‌ का भ्र्थ कर्म और 
सत्‌ का भ्र्थ ज्ञान है । इतना अवश्य है कि इसमे कर्म जो अ्रसत्‌ है वही प्रधान है या विशेष्य ( घर्मी ) 
है भौर ज्ञान उसका गुर है । प्रर्थात्‌ विशेषण धर्म है, इसी से हम कह सकते है, यह ज्ञान कर्म से भिन्न 
वस्तु नही । कर्म के ही भ्राघार से ज्ञान का अस्तित्व है। यह अ्रसत्‌ पक्ष वाला तादात्म्यवाद है ! 


झथवा अब यो समकिये कि ज्ञान ही इन दोनो मे प्रधान है प्रथवा विशेष्य है भौर कर्म उसका 
गुणभूत विशेषधम है । ज्ञान के ही झ्ाधार से कर्म का भ्रस्तित्व है और ज्ञान से कर्म भिन्न नही है । 
पर्थात्‌ ज्ञान का ही कर्म एक स्वरूपविशेष है । यह सद्‌ पक्ष वाला तादात्म्यवाद हुआ । 


तीसरा पक्ष यह है कि जगत्‌ की वस्तुओं मे जब सत्‌ भर असत्‌ भ्र्थात्‌ ज्ञान भ्रौर क्रिया दोनो 
ही प्रविनाभूत होकर दीखते है तो उसमे किसी को प्रधान भौर किसी को गौण मानने के लिए कोई 
विशेष युक्ति नही है । एक से एक वधे हुए भ्रथवा घिरे हुए है । दोनो मिलकर एक चीज ही जगत्‌ की 
प्रत्येक वस्तु हैं भौर दोनो ही दोनों की श्रात्मा हैं। यह उभयपक्ष वाला तादात्म्यचाद हुआ्ना | यहा तीसरा 
तादात्म्यवाद का विकल्प समाप्त हुआ | 


(४) श्रभिकार्यवाद 


चौथा अभिकाय॑ंवाद है । तात्पय यह है कि इस मत मे सत्‌ और असत्‌ शब्दों से कार्य की भोर 
लक्ष्य है । ऊपर के तीनो मतो मे उन दोनो शब्दों से कारण का खयाल बाघा जाता है किन्तु इसमें 
कारण का खयाल न करके केवल कार्य का सत्‌ या असत्‌ होना वर्णन किया जाता है। इसीसे इसे 
अभिकायेवाद कहते हैं । यद्यपि इस जगत्‌ भे ब्रह्म भौर कर्म दोनो पाये जाते है। किन्तु उनमे ब्रह्म 
सदा ही सत्‌ है, वह कभी असत्‌ नही है । इसलिए उसमे दो पक्ष हो ही नही सकते । इसलिए उसको छोडते 
हैं । परन्तु दूसरा कमें सत्‌ भौर भ्रसत्‌ दोनो रूप मे दीखता है। पूर्व मे तथा पश्चात्‌ भी नहीं रहेगा । 
इसलिए भ्रसत्‌ है । किन्तु मध्य मे कुछ काल के लिए विद्यमान है। इसलिए सत्‌ है। इस भरकार जब 
उसके दो रूप है तो उसमे यह शका श्रवश्य हो जाती है कि वह असल में सत्‌ है या असत्‌ है। इसमें 
एक मत यह है कि यह कर्म वास्तव मे असत्‌ ही है। वह असत्‌ ही सत्‌ होकर भ्रत्तीत हो जाता है । 
इसका सत्‌ होना मिथ्या है, असत्‌ होना सत्य है। इूसरा मत यह है कि यदि यह कर्म असद्‌ ही होता 
तो इससे क्लिया किसी प्रकार उत्पन्न ही नही हो सकती तो फिर यह कमे असत्‌ से सत्‌ होकर कैसे दीखता 
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है जबकि हम इसको एक क्षण के लिए भी सत्त्‌ होना पाते है, तो मानना पडता है कि यह पूर्व भी सत्‌ 
ही था । केवल इसका आविर्भाव पीछे होकर तत्पश्चात्‌ तिरोभाव हो जाता है। इसी तिरोभाव को 
श्रमत्‌ कहते है । किन्तु वस्तुत इसकी असत्ता नही है । तीसरा मत यह है कि जिस भ्रकार ब्रह्म को सत्‌ 
माना है उसी प्रकार कर्म को सदसत्‌ मानना चाहिए । वस्तु का स्वभाव विलक्षण होता है। उसमे क्यो 
का प्रश्न नही उठता । इसलिए यह कह सकते है कि ब्रह्म सत्‌ ही सत्‌ है। असत्‌ कभी नही होगा । 
किन्तु कर्म स्वभाव से ही सत्‌ श्रौर असत्‌ होता है । यदि कोई कहे कि यह सत्‌-असत्‌ नहीं हो सकता, 
या अ्सत्‌-सत्‌ नही हो सकता यह प्रश्न भी अनुचित है | क्योकि हम प्रत्यक्ष मे इसकी सत्ता और नाश 
दोनो देखते है | श्रत बसा ही स्वभाव मानना अनुचित नही है। इस प्रकार यह तीनो पक्ष वाला अझभि- 
कार्यवाद चौथा विकल्प है | 


(५) आत्मगुणवाद 


बेद में कही पर 'सर्देवेदमग्न आसीत' लिखा है, कही पर असदेवेदमग्र श्रासीत! ऐसा कहा है ! 
इसका तात्पयें भगवान्‌ याज्ञवल्वय मह॒पि ने इस प्रकार वर्णन किया है कि जिस आत्मा में सपूर्ण सृष्टि 
उत्पन्न हुई है, उसके स्वरूप को कायम करने वाले तीन गुण हैं--मन, प्राण भ्रौर वाक । इनमे मन को 
सदसत्‌ कहते है, प्राण को असत्‌ भौर वाक्‌ को सत्‌ १ ये इन तीनो के तीन नाम है। इनमे पहले मन 
होकर उससे प्राण और वाक्‌ पीछे उत्पन्न हुए हैं। यह सदसत्‌ पक्ष है। अभ्रथवा प्राण पहले था उसी से 
मन भौर वाक्‌ उत्पन्न हुए, यह असत्‌ पक्ष है। झ्रथवा वायु ही प्रथम था; उसीसे प्राण भर भन पैदा 
हुआ । यह सत्‌ पक्ष है। इस प्रकार किसी ने इन तीनो ग्रुणों के पौर्वापयं -का विचार करके उन श्रृतियों 
का अर्थ किया है। किन्तु यह अनुचित है, क्योकि जब यह तीनो भरुण झात्मा के स्वरूपसमपंक हैं तो 
इनमें आगे पीछे कहना अनुचित प्रतीत होता है । मानना होगा कि ये तीनों ही नित्य है भौर पआात्मा के 
स्वरूप होने से एक साथ तीनो अनादि हैँ । वात यथार्थ मे यह है कि श्रात्मा के इन तीनों ग्रुणों से सृष्टि 
की तीन धारायें पृथक्‌ २ उत्पन्न होती है--ज्ञानधारा, क्रियाधारा और प्र्थ या द्रव्यधारा । इनमे ज्ञान- 
धारा की सृष्टि मे वेद कहता है कि सबसे प्रथम सदसत्‌ था, श्रर्थात्‌ मन था। बल प्रर्थात्‌ क्रिया की 
सृष्टि में सबसे प्रथम भ्रसत्‌ था, श्र्थात्‌ प्राण था । इसी प्रकार श्रर्थ की सृष्टि मे सब से प्रथम सत था; 
अर्थात्‌ वाक्‌ थी । यही उन श्रृतियों का तात्पयं है और यह तीनो ही वाद सत्य है। इनमे किसी प्रकार 
का विरोध नही हो सकता । यह त्रिपक्षी गुणवाद पाचवां विक्रल्प है । 


(६) सामञ्जस्यवाद 


जो पहले वेद के वावय भिन्न-भिन्न दिखाये गये है; स्थूल दृप्टि से यद्यपि उनमे विरोध 
प्रतीत होता है, तथापि सुक्ष विचार से उनका सामण्जस्य अर्थात्‌ श्रविरोध ( मेल ) पाया जाता है। 
तात्पय यह हैं कि जो वस्तुएं इस समय मौजूद है उनको सत्‌ कहते है। सृष्टि के झारम्भ में ये सत्र 
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वस्तुएं कुछ भी न थी, भरत कहा जा सकता है, पहले ये सब असत्‌ थी श्रर्थत्‌ विद्यमान नही थी 
इसी अभिप्राय से 'असदेवेदमग्न श्रासीत्‌' यह श्रुति कही गई है । किन्तु ये सव किसी न किसी चीज से 
जरूर उत्पन्न हुई है, वह चीज पहले भ्रवश्य थी । श्रगर वह न होती तो बिना कारण इन चीजो की 
उत्पत्ति नही होती । भ्रत* जब वह सृष्टि की श्रादि में कुछ वस्तु थी तो उसी अभिप्राय से “सर्देवेदमग्र 
पासीत्‌” यह श्रुत्ति चरितार्थ होती है। जब इस प्रकार कार्य के अनुरोध से पहले प्रमत्‌ होना और 
कारण के अनुरोध से पहले सत्‌ होना पाया जाता है तो एक ही वस्तु को सत्‌ और असत्‌ दोनो 
कहना सभव है; विरोध नही रहा; यह एक युक्ति है। इसी मे दूसरी युक्ति हैकि इस जगत्‌ मे 
प्रत्येक वस्तु भ्रापस में भिन्न हैं, भ्र्थात्‌ एक से एक में भेद पाया जाता है। भेद को प्रन्योन्याभाव 
कहते हैं, भ्र्थात्‌ घोडा हाथी नही है भौर हाथी घोडा नही है, तात्पयं यह है कि हाथी भ्रपने रूप से 
भाव है और घोडे के रूप से अभाव है। इस प्रकार प्रत्येक वस्तु जो अपने रूप से भाव है वही दूसरे 
सव रूपो से भ्रभाव है, इस प्रकार भाव-अभाव का जब सामझस्य है तो सत्‌ और असत्‌ इन दोनो 
का एक ही प्र हुआ । इसी से श्रुतिवाक्यो मे भी विरोध नही रहा | यह सामञजस्यवाद छठा विकल्प है । 


(७) श्रक्षरवाद 


साख्य का मत है कि पुरुष और प्रकृति ये दो मूल तत्व है। पुरुष को सतु और प्रकृति को 
भ्रसत्‌ कहते हैं। इनमे पुरुष ज्ञानहप है, निविकार है और सदा एक रूप है। किन्तु प्रकृति विकारी 
है और सर्वंदा तानारूपो मे बदलती रहती है। इसी मूल प्रकृति को प्रधान झौर अव्यक्त भी कहते है 
झौर इस का झ्रक्षर भी नाम है। जहा वेद मे प्रक्षर से सृष्टि होना कहा है वह इस मूल प्रक्रति से 
समभना चाहिए, यह झसदूवाद का तात्पयें है। किन्तु वेदान्त का मत है कि पुरुष और प्रकृति इन 
दोनो मे जो पुरुष सत्रूप है वही भ्रव्यक्त श्रौर भ्रक्षर शब्द से कहा जाता है। जहा अक्षर से वेद मे 
सृष्टि का होना कहा गया है वह इस पुरुष से समभना चाहिए, यही सदवाद का तात्पय है । इस प्रकार 
यह सातवा विकल्प अक्षरवाद समाप्त हुआ । 

इस प्रकार सदसद्गाद मे सात विकल्प सिद्ध होते है। जिनका सक्षेप में स्वरूप मात्र ऊपर 
दिखाया गया है। किन्तु इनको विस्तार से लिखने की झ्रावश्यकंता है। यद्यपि ये सब इतने निगृढ 
तत्व हैं कि इनका सहज भे विचार करना और विचार करके यथार्थ सत्य को पा जाना सर्वथा कठिन 
है, बल्कि मनुष्य बुद्धि के बाहर है। किन्तु विचार करके इन का थोडा भी जानना बड़े आनन्द का 
कारण है, वडी आापत्तिया दूर होती है, इसलिए मनुष्य को चाहिए कि जहा तक हो सके दूढ कर सत्य 
को निकाले | इसी तात्पयं से इन सातो विकल्पो का अपनी बुद्धि से जहा तक हो सकता है, कुछ विचार 
करने को हम तेयार हुए है। 

सदसद्वादाधिकार मे पहला उपक्रमाधित्रार समाप्त हुआ । 


(5 -) 


प्रलोपनिषत्‌ 
[१] 
“भिच्यते हृदयग्रन्थिश्च्छियन्ते सर्वेसंणया: । 
क्षीयन्ते चास्य कर्म्माणि तस्मिनु रुष्टे परावरे [[” 


सदमसद्वाद में सप्त विकल्प पहले दिखाये गये है। उन सब में पहला “प्रत्ययाद्वतवाद” है। 
उसका तात्पर्य यह है कि यह सब एक ही प्रत्यय भ्र्थात्‌ ज्ञानरूप है। परन्तु यदि हम इन वस्तुओं की 
झोर दृष्टि डालते है तो यह ज्ञान से भिन्न भ्र्थात्‌ ज्ञेय रूप से दीखता है। अतः प्रथम इनका प्रत्ययरूप 
होने का निर्णय करना उचित है | किन्तु उस निर्णय मे कई प्रकार के भिन्न-भिन्न मत उपस्थित होते 
हैं। उनको १० उपनिपद्‌ कहते है । वे ही यहा क्रम से दिखाये जाते है | इनमे प्रथम मूलोपनिपत्‌ है| 

यह सब जो कुछ है, वही जगत्‌ कहलाता है, इसका एक ही मूल है उसको ब्रह्म कहते है, 
इसी से यह सम्पूर्ण जगतु ब्रह्महप है। उस ब्रह्म को “भोंमू, ततू, सत्‌” इन तीनो रूपो से या तीन 
प्रकार से समकना चाहिये । यह ब्रह्म दो प्रकार का है। श्राभ्नु और अ्रम्व । द्रष्ठा को श्राभु और दृष्य 
फो श्रम्च॒ कहते है । अर्थात्‌ दिगू, देश, काल इन तीनो से जिस का परिच्छेद न हो वही द्रष्ठा अर्थात्‌ 
ज्ञान है उसी को श्राभु कहते है। किन्तु इसके विपरीत जो दिकू, देश, काल से परिच्छिन्न है उसको 
कर्म या दुण्य कहते है, वही अ्रभ्व है । 


इन दोनो में आशभु! तीन प्रकार का है। भ्रानद, चेतना और सत्ता । इसी प्रकार भ्रम्व के भी 
तीन भेद हैं कर्म, सप और नाम | 

कितने ही आचार्यों का मत है कि इनमें आभु' को ही ब्रह्म कहना चाहिए। किन्तु श्रम्व के 
तीनो भेद ब्रह्म नही हैं । अर्थात्‌ माया के भेद हैं । माया से तात्पर्य है-मिथ्या वस्तु से | नाम, रूप, कर्म 
तीनो ही मिथ्या है, भ्रतएव ब्रह्म का अरद्वेत होना सिद्ध होता है किन्तु वास्तव में ये तीनो भी ब्रह्म के 
ही रूप है। इनको तैत्तिरीय सहिता और माध्यन्दिनीय सद्िता में ब्रह्म शब्द रे स्पष्ट कहा है। जब 
कि घ्नकफो हम प्रत्यक्ष देखते है तो इनको मिथ्या कहना सर्वथा मिथ्या है। वास्तव में हमकों इन तीनो 
भिवाय कुछ दिखता ही नही है। जो कुछ दिखता है श्रत्ति के अनुसार वह सव ब्रह्म है। क्योकि 
श्रुति कदती है-सर्वे खल्विदं ब्रह्म', ब्रह्म वेद सर्वम! इत्यादि । अतः ये तीनो भी ब्रह्म हैं। 
अर्थात्‌ यह सिद्ध हुआ कि आनन्द, चेतना, सत्ता, कर्म, रूप और नाम ये छप्नो रूप ही सब ब्रह्म है । 

दूसरी बात यह है कि जिसमे दूसरी चीज पैदा होती है, परन्तु वह खुद कम नही होती है 


झौर न बिगइती है। जैमे वीज का अकुर, वीज की हालत विगइने से ऊगता है, दूध के नष्ट होने से 
दही पैदा होता है, घास की सूरत नप्ट होने से दूध पैदा होता है किन्तु नाना प्रकार की वस्तु जिससे 
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पेदा होती रहती है तथापि उसका झसली स्वरूप नष्ट नही होता। तात्पर्य यह है कि झानन्द पद मे 
दो विभाग हैं--'आा' और 'नन्‍द' आकार का भ्रर्थ है चौतरफ, वन्द का अर्थ है बढ़ना, चारो झोर बढ़ने 
से तात्पयं यह हुआ कि जो दूसरी जगह चला जाता है परन्तु श्रपती पुरानी जगह को नहीं छोडता। 
या यो समक्तिए कि जो खुब घावा करता है परन्तु कुछ भी नही चलता अर्थात्‌ वैठा हुआ्ना ही बहुत हुर 
तक चला जाता है| इस प्रकार भ्रपने असली स्यान को न छोड़ कर बहुत टूर तक चला जाना, यह 
लक्षण सिवाय हमारी आत्मा के अन्यत्र नहीं है। इसी से आत्मा को झानत्द कहते हैं। क्योंकि यह 
आत्मा जो मन के रूप से हृदय में वत्तमान है वह हृदय को न छोडकर दूर-दूर तक पदार्थों को जानने 
के लिए जाती रहती है । शरीर से उसके वाहर जाने पर भी शरीर मे उसका कुछ भी भाग कम नही 
होता । इसीलिए कहा जा सकता है, वह ठहरा हुआ चलता रहता है। इसी प्रकार उस हृदय में 
बसते हुए झात्मा से शरीर के नाना विभाग लोम, त्वचा, शोखित, माँस, मेदा, श्रस्थि, मज्जा, भुक्र, 
झ्राख, पित्त इत्यादि भिन्न २ पदार्थ आत्मा से निकलते और बनते रहते है, परन्तु उस भात्मा में कुछ 
भी कमी नही होती भौर न कुछ विकार होता है। भ्रतएवं उस आत्मा को आनन्द वहते है । आत्मा 
के आनन्द होने का प्रमाण यह है कि ससार के सभी पदार्थ--सम्पत्ति, स्त्री, पुत्र, परिवार इत्यादि से 
अपनी आत्मा सभी को भ्रधिक प्यारी होती है। उनकी रक्षा का भी श्रधिक ध्यान रहता है, किन्तु श्रपने 
शरीर तक से भी यह आत्मा अ्रधिक प्रिय है। जिस भ्रग मे पीडा से आत्मा में वेदना हो तो उस आरात्मा 
के अनुरोध से उत्त अग को काटना पडता है। झ्तः स्पष्ट हुआ कि सबसे प्रिय आत्मा है, जो आनन्द- 
रूप है | हाँ, इतनी विशेषता है कि यह आनन्द दो प्रकार का है--भूमा श्ौर शान्ति | भूमा इद्धि को 
कहते है। किसी प्रकार की बुद्धि होने पर जब तक श्रात्मा बढ़कर दूसरी सीमा में नही आ जाती तच 
तक आनन्द का अनुभव होता है किन्तु यह स्मरण रहे कि यह वास्तव में झ्ानन्द नही, जिसे सब आनन्द 
समभते है वह श्रानन्द का श्रनुभव भ्र्थात्‌ ज्ञान है न कि स्वेय आनन्द | असल में धानन्द शान्ति का 
नाम है। जैसे जल में कोई लहर न हो, विल्कुल ठहरा ठहरा हुआ हो तो उसको प्रसाद ( अच्छी तरह 
ठहरा हुमा.) कहते है । उसमें प्रतिविव ठीक रूप धारण करता है। यहा तक, कि उस पानी का स्वस्प 
तक दीखता है। ऐसी दशा में ठहरे हुए पानी को प्रसन्न कहते है। ठीक इसी प्रकार जिपकी अआत्मा 
में किसी प्रकार की हलचल न हो तो वह आ्रात्मा का प्रसाद है। उसमें सोचने विचारने का सामर्थ्य रहता 
है, जिसका विचार करता है उसके अन्त तक पहुचता है। ऐसी दशा में उस झात्मा को प्रसन्न कहते 
है । इसी को शाति और झानन्द कहते है। जैसे जल का शात रहना स्वाभाविक धम्म है डिन्‍्तु 
हलचल होना वाहरी पदार्थ वायु इत्यादि का कारण होता है, बसे ही इस झात्मा का भी प्रमन्न रहना 
भर्थात्‌ शाति स्वाभाविक धर्म है किन्तु उसमें हलचल होना बाहरी अनात्मिक पदार्थों के सम्बन्ध से 
अज्ञानता के कारण होता है । जितनी ही अज्ञानता घटती जाय और ज्ञान की मात्रा बढ़ाई जाय 
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उतनी ही प्रात्मा को शक्ति मिलती है, हलचल कम होकर शान्ति होती है | यही शान्ति वास्तव 
में आनन्द का रूप है इसी से आत्मा आनन्दमय या झानन्द रूप है । 














आनन्द जो आत्मा का प्रथम स्वरूप है, वह अपने स्थान पर कूठस्थ ( अविचाली ) रह कर 
चारो ओर फैलता हुआ जाता हुमा सा दीखता है | असली विम्व से वाहर जितनी दूर फंला हुआ उसका 
प्रकाश दीखता है उस प्रकाश को उस विम्ब की 'चिती' कहते है । जैसे किसी चीज पर कोई 
दूसरी चीज एक के ऊपर एक करके वरावर चुनते जायें तो वह चुनाव उसकी 'चिति' होगी । जैसे 
किसी दीवार की नीव पर ईटया पत्थर रख कर चेजा करते हुए ईंटो से उस्षको चुनते जाते है 
जिस से वह दीवार अपनी जगह ठहरी हुई ऊपर २ बढती जा रही है । इसी प्रकार यह आतनन्द 
अपने एक केन्द्र की नीच पर ठहरा हुआ चारो ओर वढ गया है वह बढ़ा हुआ भाग उस भझ्ानन्द 
की 'चिति' है । उस 'चिति' ही को चेतना कहते है । हु 


हम देखते है कि सुय्ये या दीपक जेसे एक स्थान पर रह कर चारो शोर अपना प्रकाश फंला 
रहा है इसी तरह यह मेरी श्रात्मा जो आनन्दरूप है, मेरे शरीर के केन्द्र मे अर्थात्‌ हृदय में स्थिर 
रह कर शरीर से बाहर श्रनन्त श्राकाशमण्डल मे दूर २ तक पदार्थो को प्रकाश करता हुआ या पकडता 
हुआ फंला हुआ है | यह फलाव इस आनन्द की 'चिति' या चेतना है। जिस प्रकार शरीर के सम्पूर्ण 
शोशितमण्डल मे यह फंला हुआ है, उसी प्रकार आख, कान श्रादि इन्द्रियो के ह्वरा यह शरीर से 
बाहर भी उपरोक्त प्रकार से निकला हुआ रहता है, किन्तु यह घ्यान देने की बात है कि इसके शरीर 
के बाहर इतने फैलने पर भी शरीर के भीतर कमी नहीं होती क्योकि इसकी जहा तक “चिति' है 
वहा तक इसका वास्तविक स्वरूप है। सूर्य के समान जिस मध्यवाले बिम्ब को हमने आनन्द कहा है 
झौर प्रकाश के समान जिस बाहरी फैलाव को हमने चेतना कहा है यह दोनों भाग एक से एक 
अविनाभूत है। सदा मिलते हुए हो स्वरूप धारण करते हैं इसलिए मोटी दृष्टि से जुदे २ दीखने 
पर भी वास्तव में इन दोनो को एक ही समझना चाहिए । 


इस चेतना के सम्बन्ध मे यह और जानना चाहिए कि हमारे शरीर की प्रात्मा का यह 
चेतना-भाग जो वाहर निकल रहा है वह बाहर जिस वस्तु के साथ जितने अश मे सहयोग करता है 


उसी क्षण उसी प्रकार का ज्यो का त्यो वन जाता है। किन्तु स्मरण रहे कि उस वस्तु के पृष्ठ भाग 
या दूसरी झौर या भीतरी भाग को स्पर्श न करने से उस रूप मे नहीं बनता । उस वस्तु मे जो 


भारीपन इत्यादि कितने ही धर्म है, उनको भी नहीं धारण करता, केवल अपने सम्मुख भागवाले 
पृष्ठ को पकड़ कर उसी को दृश्य बनाता है, अर्थात्‌ उसी रूप को धारण कर लेता है । कहने का 
तात्पयं यह है कि दस्तु के साथ आत्मा का चेतता सयोग करता है वह वस्तु हमारे ज्ञान से पृथक्‌ है। 
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किन्तु उसी के स्वरूप को हम भझपने खयाल पर चढे हुए जो मान रहे है उसका यह अर्थ है कि वही 
चेतना उस रूप को पैदा करती है। उस आकार की एक नई वस्तु हमारी चेतना से उत्पन्न होती है। 
उत्पन्न होने को सस्क्ृत भाषा में “विजायते” कहते है। उसी को बदलकर भेद दिखलाने के अभिप्नाय 
से इस उत्पत्ति को 'विज्ञायते! कहते है। 'विजायते” का अ्र्थ जनना है भ्ौर 'विज्ञायते” का प्र्थ 
जानना है | 'विजायते' का धातु जन' है उसमे 'नतकार' के पहले रहने वाले 'अकार को “'नकार' के 
पीछे लगाकर ( ज+न-+तर+-पश्रारूज्ञा ) ज्ञा' धातु बना लिया गया है इसी कारण इस वस्तु की 
उत्पत्ति को, जो चेतना से की गई है विज्ञान कहते है। चितना का श्रथ श्रात्मा के प्रकाश का 
विस्तार है किन्तु विज्ञान का श्र्थ उस चेतना मे किसी वस्तु का स्वरूप भ्रा जाना है। यही उस वस्तु 
का जानना श्रर्थात्‌ अपने ज्ञान से उस वस्तु का एक प्रकार की “उत्पत्ति! है। इस से उस आ्ानन्द के 
धुसरे स्वरूप के दो नाम सिद्ध हुए चेतना” श्ौर “विज्ञान! ( चेतना भ्ौर विज्ञान एक ही है ) | 


प्रानन्‍्द का जो दूसरा स्वरूप यह विज्ञान है, वह वास्तव मे जब तक शरीर के श्राम्यन्तर 
रहता है तब तक निविषयक रहता है । शभ्रतएव उसमे किसी प्रकार का अन्य आकार अ्रथवा उसके 
निज का भी कोई आकार प्रतीत नही होता और वह एक रस या एक रूप का रहता है। किन्तु वही 
विज्ञान इन्द्रियो के द्वारा बाहर आकर जव बाह्य जगत्‌ मे किसी वस्तु के साथ संयोग करता है तो 
तत्काल ही उस वस्तु के रूप मे बदल जाता है । वह वस्तु जो हमारी आत्मा से वनी है हमे दीखती 
है । यह मानी हुई बात है कि जिस वस्तु के सयोग से हमारी ग्लात्मा बदल कर साकार रूप में आई है 
वह वस्तु हमारे लिए परोक्ष है भ्र्थात्‌ उसको न कभी देखा था, न देखते है, न देखेंगे भर न वह 
वस्तु हमारे ज्ञान मे श्राती है केवल उस वस्तु का चित्र ही ज्ञान मे खिच जाता है। यद्यपि यह चित्र 
मेरी भात्मा से बना है, इसके बनने मे मेरा विज्ञान ही खर्च हुआ है तथापि इस विज्ञानका यह 
माहात्म्य है कि इतना खर्च होने पर भी वह पूर्ववत्‌ ज्यों का त्यो बना हुआ प्रतीत होता है भौर उस 
विज्ञान मे वह वस्तु अन्तर्गत प्रतीत होती है। इसी कारण से उस विज्ञान को श्रव हम दो खण्ड में 
देखते है--द्रष्टा और दृश्य, श्रथवा विज्ञान और विजश्ेय | तात्पय यह है कि वह वस्तु जिस प्राधार 
पर ठहरी हुईं हमे नजर आती है वह भाग विज्ञान है । वही द्रष्टा या मेरी प्रात्मा है। किन्तु जो वस्तु 
उस विज्ञान पर चढी हुईं दीखती है वह विज्ञेय है। उसको हम विज्ञान से भिन्नरूप में देख रहे है 
इसलिए उस रूप को विज्ञान न कह कर 'सत्ता” कहते है ! जगत्‌ में जो प्रत्येक दृष्टि “है है” की प्रतीत 
होती है उसी को सत्ता कहते है। यह सत्ता विज्ञान के भीतर किसी प्रकार का झाकार ही है इसलिए 
उसी आकार को 'सत्ता' कहना चाहिये । श्रेव यह सिद्ध हुआ है कि एक ही विज्ञान के दो रूप होते हैं-- 
एक निराकार और दूसरा साकार--एक निविकार और दूसरा सविकार--एक दिगू, देश, काल से 
झपरिच्छिन्त और दूसरा परिच्छिन्न | इनमें निराकार, निविकार अपरिच्छिन्न त्प को तो पहले के 
झनुसार विज्ञान ही कहते है किन्तु दूसरे साकार, सविकार श्रौर परिच्छिन्न रूप को 'सत्ता' कहते है । 
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इस प्रकार एक 'आमु” के े रूप सिद्ध हुए--आनन्‍्द, विज्ञान ओर सत्ता। यह तीनो भिन्न दीखने पर 
भी वास्तव मे एक ही वस्तु है । यद्यपि सत्ता” परिच्छिन्न दीखती है किन्तु 'यह समष्टि, व्यष्टि का भेद है। 
व्यप्टि-दशा मे केवल सत्ता ही नही, विज्ञान भौर आनन्द भी खण्ड २ करके भ्रनेक संख्या में पाये जाते 
हैं। जिनको जीव आत्मायें कहते है किन्तु इन ही तीनो की समष्टिदशा में ये तीनो भ्रनन्‍्त और व्यापक 
रुप में भा जाते है । उस दशा मे सत्ता” साकार होने पर भी निराकार और व्यापक प्रतीत होती है । 
उस प्मय उन त्तीनो का भेद समझना भी कठिन हो जाता है । 


अभ्व 


अब हम अ्रभ्व के स्वरूपो का वर्ण करेंगे। जिस प्रकार आनन्द से विज्ञान ओऔर।विज्ञान से 
सत्ता प्रतिपन्न हुआ है ( समझ मे आया है ) उसी-प्रकार श्रव सत्ता से कर्म, रूप, नाम ये तीनो ही 
'ग्रम्वा प्रतिपन्न होते हैं। जब हम अपने विज्ञान मे किसी सत्ता को पाते है और उसकी और खासकर 
इष्टि डालते हैं तो वह सत्ता जो भ्रखण्ड भ्रनवयव होकर प्रतीत होती थी, उसमे तीन प्रकार के भ्रन्य 
भाव पृथक्‌-पृथक हमे प्रतीत होने लगते हैं--कर्म, रूप और नाम । मानव लीजिए कि हम घट देख रहे 
है भर्थात्‌ घट की सत्ता प्रतीत हो रही है तो उसमे यदि हम विशेष दृष्टि दें, तो सबसे प्रथम कुछ ऐसा 
आकार ग्रहीत होता है कि जिससे उस वस्तु की सीमा कायम होती है । और उस सीमा के भन्दर कुछ 
रग प्रतीत होता है कि जो उस सीमा के वाहर नही है। यही श्राकार और रग उस वस्तु का रूप 
कहलाता है । और वह किसी पृथ्वी भाग या झाकाश के भाग को आवरण करता हुश्न प्रतीत 
होता है। हमारे विज्ञान की किरणो को भी धवका देकर भ्रागे जाने से रोकता है भश्ौर वापस लौटा 
फर अपने स्वरूप को किसी भ्रात्मा के पहुंचाने का कारण बनता है। इसके श्रतिरिक्त उसके कितने 
ही भौर भी कर्म, जिनके लिए कि उम वस्तु का ससार में जन्म है, शृहीत होते है । इस 
प्रकार प्रत्येक वस्तु के ३ कर्म होते है श्रर्थात्‌ उस वस्तु के ज्ञान होते वक्त उसके नाम का अभिनय 
किया जाता है अर्थात्‌ उसका नाम मन में भ्रा जाना ही उस वस्तु के ज्ञान का स्वरूप वनता है | 
जिस प्रकार “गाय” यह नाम सुनने से गाय का रूप मन मे चढ आता है। इस प्रकार गाय के 
रूप को देखते ही “गाय” यह नाम मन के भ्रन्दर विना वोले ही बुल जाता है। तात्पयं यह है कि 
प्रत्येक रृष्टि में जो कुछ सत्ता प्रतीत होती है उसमे विशेष कमें, विशेष रूप और विशेष नाम ही 
जान मे भ्राते है । इन्ही तीनो के झाने से किसी वस्तु की सत्ता ज्ञान मे आती है। इन्ही तीनो को अभ्व 
कहते है । 

इस प्रकार ६ रूप सिद्ध हुये इनमे प्रथम के ३ अर्थात्‌ झानन्द, विज्ञान और सत्ता इनको 
आमु या द्वप्टा कहते है, यह सत्‌ है, भौर दूसरे तीन आर्थात्‌ कमें, रूप श्रौर नाम इनको 'अम्ब॑ 
या दृश्य कहते हैं। ये “असत्‌' है। यद्यपि इस प्रकार सतु असत्‌ का भेद किया जाता है तथापि वास्तव 
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में इन दोनो भावो को 'सत्‌' ही समझना चाहिए। क्योकि जो ज्ञात होता है वही--“है” झौर जो “है” 
वही ज्ञात होता है। भौर जो ”है” और जो ज्ञात होता है वह “है” और “ज्ञान” इस दोनों का आश्रय 
दोने से आनन्द कहलाता है। इस प्रकार सभी कमे, रूप, नाम का जगत्‌ “है” भौर “ज्ञात” होता है। 
इसलिए शझ्ानन्द रूप है । 


किसी समय सब से प्रथम यह एक दशंन प्रचलित हुआ था किन्तु इसी सद-भ्रसद-वाद पर 
विचार करते २ कितने ही समय पीछे इसमे दो मत हो गये । एक पक्ष यह था कि इनमे “सत्‌”' ही 
मुख्य है “असत्‌” कोई वस्तु नही श्रर्थात्‌ “आशभु” जो द्रष्टा है, वही जगत्‌ की झरात्मा है और वही “मैं” 
( जीव ) हूं इसी प्रांत्मा से सत्ता कें द्वारा तीनों “अ्रम्थ”” भ्रर्थात्‌ कमें, रूप, नाम कल्पित हो गये है। 
वास्तव मे आनन्द, विज्ञान, सत्ता ये ही ३ तत्त्व है श्रौर ये ही तीनो मिलकर जगद है--यह एक 
दर्शन हुआ । ह 


दूसरे पक्षवाले कहने लगे कि कर्म, रूप, नाम, ये जो ३ अ्रम्व कहलाते है वास्तव मे इन ही 
को तो हम चारो भोर देख रहे है। जिनको हम वार-चार सर्वत्र देखते हैं भौर जिस देखने को हमे 
घोखा खाना नहीं मान सकते उनको न मानकर भूठा कायम करना सव्वेथा भ्रनुचित है। जो तीन “भ्रामु' 
के रूप कहे गये हैं, वे भी एक-एक प्रकार के रूप हैं। उनमे भी कर्म है; उनके भी नाम हैं। वस जबकि 
यह ३ तत्त्व मान लिए गए वो इनसे जुदा कह कर कोई भी वस्तु न कही जा सकती है भौर न खयाल 
ही में भ्रा सकती है, वयोकि कहना नाम से भ्ौर खयाल करना रूप से सम्बन्ध रखता हैं। 'भाभु' तीनो 
को श्राप भ्रवश्य किसी न किसी रूप में ही खयाल करते हैं । इसी लिये उनके कुछ नाम भी रख लिये हैं । 
फिर वे नाम, रूप से पृथक्‌ कँसे हो सकते हैं | ध्व रहा यह कि ये तीनो भ्रनित्य है तो रहे, यह कोई 
नियम नही है कि कोई नित्य ही पदार्थ बिना प्रमाण के भी मान लिया जाय । यदि प्रमाण से प्रनित्य 
ही पदार्थ सिद्ध होता है तो वही वास्तविक तत्त्व होगा। तात्पयें यह है कि आत्मा कोई नित्य पदार्थ 
नही है । “मैं” भी अनित्य हू यह दूसरा दर्शन हुआ । इस प्रकार दो मत होने पर बहुत दिनो तक इन 
दोनो पक्षवालों में विवाद और विरोध चलते रहे भौर सदसदवाद मे ही कई मतमतान्तर सड़े हो गये 
जो भागे दिखाये जायेंगे । वाना प्रकार के विरुद्ध मत होने पर किसी-क्सी से उच्च कर ( उखता कर ) 
संघायवाद कांयम कर दिया । यही संशयवाद श्रागे दिखाया जाता है । 


इति मूलोपनिषद्‌ सदसदू-वाद का प्रत्ययाद्व॑त के सम्बन्ध में सगयोपनिषत्‌ । 


>++सइसस 
[ शश 


संग्योपनिषद्‌ 
[२] 


स्यादवादसूत्र ।१॥। 


मूल उपनिपद्‌ के पश्चात्‌ सत्‌ भौर भ्रसत्‌ इन दोनो भावो को लेकर वहुत से मत इतने वढे कि 
उनमे से एक को भी निश्चयरूप से पकड कर किसी बात का सिद्धान्त करना कठिन हो गया ।,इसीलिए 
कितने ही आचायों ने उन सव विरुद्ध मतो को मान कर स्थादवाद का स्थापन किया जिससे 
“सप्तभड्ी” ( सात टुकडे ) नाम से एक नया” ( कायदा ) भ्र्थात्‌ युक्तिविशेष जो कायम की, वह 
इस प्रकार है । 


१ स्थादस्ति, २ स्थान्नास्ति ३ स्थादस्तिनास्ति ४ स्यथादवाच्यम्‌ ५ स्पादस्ति श्रवाध्यम्‌ 
६ स्यान्नास्ति श्रवाच्यम्‌, ७ स्पादस्तिनास्ति अ्रवाच्यम्‌ । भ्र्थातु-- 


१-सम्भव है कि यह सव सत्‌ ही सत्‌ हो । 

२-सम्भव है कि यह सव झसत्‌ ही अ्रसत्‌ हो । 

३-यह भी सम्भव है कि यह सब सत्‌-असत्‌ दोनो हो । 

४-सम्भव है कि यह सव अनिवंचनीय हो । भ्रर्थात्‌ किसी एक रूप में यह सव कहा न जां सकता हो । 
५-सम्भव है कि यह सव सत्‌ होकर भी ठीक-ठीक कहा न जा सके । 

६-सम्भव है कि यह सव असत्‌ होकर भी ठीक-ठीक कहा न जा सकता हो । 

७-यह भी सम्भव है कि यह सव सत्‌ या असत्‌ दोनो हों कित्तु ठीक-ठीक कहे न जा सकते हो । 


बस इस प्रकार निरक्त और अनिदरुक्त ये दो भेद नियत करके एक निरुक्त मे ३, और दूसरे ग्रनिरक्त मे ४ 
भेद मान कर ७ भेद स्थिर किये गये । तात्परयं यह है कि सतु और असत्‌ को देकर जितने प्रकार के 
मत उस समय प्रचलित हुए थे, उन सव विरुद्ध मतो को सग्रह करके सव का सम्भव होना इस मत में 
स्वीकार किया है--मानो एक प्रकार से सव विरोध का परिहार ( मिटाना ) किया गया किन्तु इससे 
यह सिद्ध हुआ कि इस जगत्‌ के सव ही पदार्थ इस प्रकार छिपे हुए हैं कि इनका सूक्ष्म विचार करने 
पर भी इनकी असलियत न आज तक कभी किसी को ज्ञात हुई, न झागे कभी किसी को ज्ञात 
होगी, फिर इसके लिए सिर तोड परिश्रम करके विचार करना व्यय है। जो जैसा कुछ तुम इसको 
समझ लो या मान लो, वह सव सम्भव है श्र सव तरह हो सकते हैं। बस यही इस मत्त का मिद्धान्त 
है । यह संशयवाद सथी स्थादवाद है। यह बहुत पुराने समय से चला आता है। जिसको भगवान्‌ 
जिन या जिनेन्द्र स्वामी ने स्वीकार करके उपदेश किया किन्तु वहुत काल पश्चात्‌ 'उमास्वा्ि' 
आचार्य ने 'सूत्रजी' निर्माण करके एक प्रकार का दूसरा दर्शन प्रचार किया। जिसमे सम्पूर्ण जगत्‌ के 
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पदा्े 'एक निश्चित रूप प्रणाली पर मान लिये गये हैं जला कि--सम्यग्दंशंन शान चारित्रारिण 
'मोक्षमाग/ । भर्थात्‌ सही-सही देखना, समकना भौर चलना मोक्ष का द्वार है। 


“तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दर्शनभ्‌ जीवाजीवाअवबन्धसम्वर निज्रा सोक्षास्तत्वम्‌” 
भ्र्थात्‌ जीव, अजीव, आश्रव, वन्ध, सम्बर, निर्जरा और मोक्ष ये ७ तत्त्व हैं । 


मूलाशुद्धिसूत्र ॥ २ !। 


जगत्‌ की सृष्टि के सम्बन्ध में मूलतत्व को ढूढने के लिए विचार करना सर्वंथा व्यर्थ है । 
कंयोंकि यहे 'विषेय मनुप्य बुद्धि के बाहर है । हमे इस सम्बन्ध में लोगो के भ्रनेकानेक विरुद्ध विचार 
दैख रहे हैं । भला क्या केहा जा सकता है कि इनमे कोन सत्य या मिथ्या है। जैसा इस जगत्‌ का 
चौज किसी ने परमाणु” कहा है, किसी ने 'प्रत्यय” को माना है, कोई परमेश्वर की इच्छा से जगत्‌ के 
होना वेताता है । यहे परमेश्वर भी किसी के विचार से जगत्‌ के वाहर धघर्डे के भ्रनुसार जगत्‌ को 
ब्ॉनेनि वाले माना गया है।झौर किसी के विचार से इस सारे जगत्‌ को ही परमेश्वर कहते हैं । 
आऔर किंसी के विचार मे इस जगतु के 'प्रत्येक विषय मे भ्रन्दर घुसा हुआ परमेश्वर माना जाता है । 
भला कह सकते हैं, कि इनमे कौनेसां विचार सत्य है ? मेरे विचार से तो मैं दावे के साथ कह 
अर्केता हू उपरोक्त संब ही 'विचार वाले सन्देह मे पड़ें हुये हैं। यह सब मत सन्दिग्ध है कोई विचार 
स्थिर मेही किया जा सकता । यह कैंवल मेरी ही राय नही है किन्तु कितने ही प्राचीन मह्षियों ने 
भी जॉनी प्रकार के इन मतोौ को देखकर अपना प्रसन्तोष प्रकंट किया है। जैसा कि भगवान्‌ विश्व- 
कर्मों भंहोंध और भगवान्‌ पंरमेंप्ठी श्रजापति ने उन संव मततो का उपहास करके सन्देहवाद स्थापन 
किया है । जेसा कि ऋणष्वेद के १० वें मण्डल ८२ सुक्त मे विश्वकर्मा वहुवन ऋषि ने “न त॑ विदार्था 
इत्यादि मन्त्र कहा है। इंसेका भ्र्॑थ है कि तुमने उसको नहीं पहचाना है जिसने इस जगत को पैदा 
किया, तुम लोगो की बुद्धि मे छुछ भोर ही बात समा रही है। इस सम्बन्ध में जितनी वहस की 
जाती है, वे सब बर्फ से ढके हुए के सदृश हैं। इस जगत्‌ के मूलतत्व दूंढकर कहने वाले सव कुछ 
कहकर भी भ्रपनी भरात्मा मे पूर्णंरूप से सन्तुष्ट न होकर ही फिरते हैं । ' 


इन्ही विश्वकर्मा ने ऋग्वेद दशम मण्डल ८१ सूक्त में 'किस्विदृवनम्‌' इत्यादि मन्त्र कहा 
है। अर्थ यह है कि वह कौनसा वन है भौर उस वन का कौनसा वृक्ष है कि जिसको काट कर इतना 
बड़ा त्ैलोवय वनाकर खंडा किया गया है। है विद्वान्‌ लोगो इस बात को हलू करने के लिए मन ही 
मन श्राप लोग उससे पूछो, जो सम्पूर्ण विश्वमण्डल को थाम कर सब पर हावी होकर बैठा है। 


इसी प्रकार 'परमेष्ठी प्रजापति! ने भी ऋग्वेद के दशम मण्डल १२६ सूक्त छठा भोर 
सातवा मन्त्र कहा है जिसका तात्पर्य यह है कि किसने साफ-साफ तौर पर समभा है, भौर किसने 
निःसन्देह होकर साफ-साफ इसका वर्शांन किया है कि यह जयत्‌ कहा से आया झौर कंसे इस प्रकार का 
बन गया । देवतागण जगत्‌ को भीतरी चीज हैं। पीछे उत्पन्न हुए हैं। यह इस सृष्टि के पैदा करने में 
झसमर्थ हैं। कौन जानता है कि कहा से, कँसे, यह कहा तक फैला हुआ है। तात्पयं यह है कि लाख 
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विचार करने पर भी इसका मूलतत्त्व सर्वथा अजेय श्रौर अनिर्वेचनीय है । (६) यह जगत जिस 
मूसतत्त्व का बना हुमा है वह ऐसी कोई निराली चीज है या नही इस वात को वही जानता है जो 
इस विशाल झाकाश में वैठा हुआ कोई ससार का मालिक है । भ्थवा थो समझो कि वह भी शायद 
ही जानता हो । (७) इस प्रकार महा बुद्धिशाली महाविद्वानो की भी. यही राय पाई जाती है कि 
इस समार का मूलतत्त्व भ्रभी तक शुद्ध नही हुआ अर्थात्‌ स्पष्ट रूप से जाना नही गया भौर न जाना जा 
सकता है । 


तूलाशुद्धिसूत्र ॥ ३ ॥ 


अनेक दार्शनिक लोगो ने इस जगतु के सम्बन्ध में खुब सोच-सोच कर जितने सिद्धान्त स्थापित 
किये हैं, उनमे से किसी को भी हम सत्य नहीं कह सकते हैं क्योकि उनमे किसी का मत भी ऐसा 
नही है कि जिस पर विरुद्ध दलील खडी न की जा सके । जैसा कि समभझो--मैं जगत्‌ को देख 
रहा हू उस मेरे देखने मे द्रप्टा भ्रौर इश्य दोनो जुदे २ प्रतीत होते हैं। उनमे दृश्य के देखने का 
मूल कारण केवल दृष्टा है। यदि हम दुण्टा के भाग को निकाल कर प्नलग कर दें तो कहो कि वह 
दृश्य वया कुछ भी दीख सकता है ? कभी नही | इससे सिद्ध हुआ कि वह दृश्य द्रष्टा से जुदा वस्तु 
नही है । भ्रथवा वह दृश्य सवंधा नहीं है। मेरे ज्ञान ने ही दृश्य का रूप बनाया है। दूसरा यह है 
कि जिस दृश्य को मैं देखता हूँ वह मेरे ज्ञान का रूप है किन्तु उस रूप के बनने का का कारण, उससे 
प्रतिरिक्त कोई रश्य वस्तु है । अथवा जो कुछ हमें -प्रत्यक्ष होता है, वही वास्तव में दृश्य है। इन 
बातो पर खूब विचार करने पर भी क्या कोई निर्धारण करके कह सकता है कि वास्तव में इश्य क्या 
है । जब यह नही कहा जा सकता तो उस दृश्य के लिए विचार करना व्यर्थ है इसलिए उसको अब 
द्रप्टा जो आख से देखता है, नाक से सूघता है, कान से सुनता है, जीभ से चखता है, त्वचा से स्पशशे 
करता है, इन सब ज्ञानों में द्रप्टा के द्वारा दुसरे पदार्थ दीखते हैं, किन्तु उस द्रष्टा को जिस पर कोई 
इन्द्रिया नही जा सकती, न द्रप्टा ही आप अपने ऊपर जा सकता है, ऐसी सूरत में उस द्रष्टा का 
वात्तविक रूप क्या है, क्या कभी किसी ने जाना ? क्‍या कोई जान सकता है? कभी नहीं। जब 
कभी हमने द्रप्टा को देखा है तो बाहर वाले किसी रूप में बदले हुए को ही देखा है किन्तु उस वाह्म- 
रूप को अलग करके द्र॒प्टा का असली रूप क्या है, कभी कुछ ज्ञात नही होता और जबकि श्रांस, कान 
भ्रादि इन्द्रियों की सहायता न हो भप्रर्थात्‌ यह इन्द्रिया बाहर के पदार्थों से यदि स्पर्श न करें, तो यह 
द्रप्टा कभी किसी वस्तु को देव ही नही सकता । इस प्रकार द्रष्टा जब इन्द्रियो के साथ वाह्य किसी 
दृश्य पदार्थ से योग करता है तव इन तीनों के मिलने से उस ही समय एक नगरी वस्तु बनती है जिसको 
कि हम देखना कहते हैं ।॥ वह सहयोग से वना हुआ पदार्थ सत्य नही हो सकता किन्तु जिनके सयोग से 


वह रुप वन गया है वह द्वप्ठा, हृश्य व इन्द्रिय कोई भी अपने असली रूप में क॑सा है सो जाना नही 
जा सकता । 


द्रष्टा है इसलिए दृश्य का रूप उसके भीतर भासता है । उस दृश्य की 'सत्ता” द्रष्टा से कभी 
जुदा नही हो सकती । भ्रथवा इससे उलठा समझो कि जव द्वप्टा कभी दृश्य के रूप मे बदलता है। तब 
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ही हम द्रष्टा को भी पाते हैं, इसलिए द्र॒ष्ठा भी एक प्रकार का दृश्य ही है । हृश्य से भ्र॒लग करके 
द्रष्टा को कोई सत्ता नहीं। 


अथवा द्रष्टा प्रत्यक्ष को ही समभना चाहिए । यह प्रत्यक्ष ३ प्रकार का है--सामान्य, बाह्य 
झौर भ्रान्तर । बाह्य इन्द्रियो से जो देखना“सुनना आदि ज्ञान होता है, वह बाह्य इन्द्रियो के द्वारा होने के 
कारण वाह्य प्रत्यय है । किन्तु मन ही मन विचार करता हुआ जव किसी बाह्य इन्द्रयो की सहायता 
नही लेता है उसका मानसिक्र विचार अ्रथवा सुख-दु'ख आदि ज्ञान,--यह सब प्रान्तर प्रत्यय है। 
इन दोनो मे बाह्य इन्द्रियों और मन का सयोग है । किन्तु इन्ही दोनो प्रत्ययों में वाह्य इन्द्रिय का और 
मन का जितना भाग है उसको जुदा करके उनसे झलग एक तीसरे भी ज्ञान का भान प्रतीत होता है । 
जो देखना, सुनना या मन से समझना सव में एक रूप दीखता है, वही सामान्य भ्रत्यय है। इनमें वह 
सामान्य प्रत्यय जितना मन के संयोग से प्रान्तर प्रत्यय पैदा करता है प्रथवा वाह्य इन्द्रिय के सयोग 
से जितना वाह्म प्रत्यय पूँदा करता है, यह दोनो प्रत्यय मन और इन्द्रिय के सयोग से उसी समय 
नये बन गये हैं । ये वास्तव में कोई तत्त्व नही हो सकते । तात्त्विक न होने से उनका ज्ञान सत्य नही 
है | भ्रव रहा सामान्य प्रत्यय, सो इन दोनो प्रत्ययो प्रर्थात्‌ वाह्य और प्रान्तर प्रत्यय इन दोनो के बिना 
मिलाये कही कभी दीखता ही नही । 


।.त्वात्परय यह है कि जो तत्त्व है, उसका ज्ञान किसी को न कभी हुआ न होगा। और जो ज्ञान 
हम सव को सदा होते रहते है, वे उ॑स्ती समय के बने हुए अतात्त्विक है । इसीलिए मिथ्या है। ऐसी 
सूरत में कोई ज्ञान सत्य नही । 


४--दोषमूल का प्रामाण्यस्रण्डनसूत्र 


' प्रत्यक्ष के भ्रप्रमाएण सम्बन्ध मे भधत्यक्ष को सर्वथा प्प्रमाए ही मानते हुए कितने ही दाशंनिको 
मे इस प्रकार की व्यवस्था रची है कि--प्रांख अपने स्वभाव से जहां जो कुछ देखती है वह सब 
ययाथे है, सत्य है, भौर प्रामाणिक है। किन्तु आंख धौर वस्तु के मध्य में यदि कोई दोप 
झाजावे तो उस दोष के कारण उस ज्ञान को भ्रप्रमाण कह सकते हैं, किन्तु दोष के सयोग से प्रभ्रमाण होने 
पर भी यह दृष्टि सवंथा श्रप्रमाण नही मानी जाती । हरे काच के संयोग से सूर्य का प्रकाश हरा दीखने 
पर भी सूर्य का प्रकाश सर्वथा हरा ही नहीं माना जा सकता इत्यादि इत्यादि | किन्तु इस आक्षेप पर 
यह कहा जा सकता है कि जहा गझ्राप दृष्टि के साथ किसी दोष का सयोग समभते है, भ्रयथवा जहा पर 
बिना दोष के शुद्ध दृष्टि समभते है--इन दोनो स्थानों मे श्ँख से किसी विषय का देखना वरावर हैं, 
फिर उसमे दोष का भ्रदोष की व्यवस्था करना सर्वथा अ्रसगत है। जवकि दृष्टि से कोई वस्तु दीखती 
है तो वहा किसी दोष को दोष कहकर तिरस्कार करना भ्रनुचित है, झभथवा जहा विशुद्ध इष्टि समभत्ते हैं 
वहा भी कया किसी दोप का होना सम्भव नही है। हम कह सकते है यदि हमारी इष्टि भौर किसी 
प्रकार की बनी होती तों हम इन सब वस्तुओं को दूसरे प्रकार से देखते हुए विचार से जानते, जैसे 
कि जल के प्रत्येक परमाणु गोल होते है, इसलिए जल का धरातल उच्चावच होना चाहिए किन्तु 
हमारी दृष्टि जल की सतह को समघधरातल देखती है । भ्रतः इस भाख को हमेशा के लिए क्यों न दोप- 
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युक्त मानी जाय । यदि यह दष्टि निर्दोष होती तो भ्रवश्य ही जल के दाने-दानें धृथक्‌ दिखाई देते । 
ऐसी स्थिति में जबकि सभी आस दोपयुक्त ही हैं तो कही सदोप या निर्दोष की पृथक्‌ व्यवस्था करना 
मिथ्या है अथवा जहा आप दोप मानते हैं वहा उस दोप को दोष मानने के लिए भी कोई प्रमाण 
झ्रापके पास नही है। यदि बुखार में चीनी कड़वी लगे भौर इसको श्राप दोपयुक्त भानें तो यह 
भापकी भूल है। यह रसना इन्द्रिय चीनी का मिठास बनाती हुई जिस प्रकार प्रमाखभूत है उसी 
प्रकार कडवा बताती हुई भी कडवा बताने के लिए प्रमाणस्वरूप होगी । यदि यह भ्रमाण नही है तो 
कडवे के ज्ञान का विश्वास भी आपको नही होना चाहिए। और उसके द्वारा रोग समझे कर उसके 
हटाने का उद्योग नही करना चाहिए। जब झाप कडवेपन पर विश्वास करते हैं तो श्रवश्य ही वह 
रसना आपकी प्रमाण है--इसलिये दोप वाली इन्द्रियो को प्रमाण मानना आपका सर्वथा भ्रसत्य है । 
श्रथवा जिस प्रकार आप चीनी को कड़वी समभने के लिए रसनेन्द्रिय में कोई दोष मानते हैं उसी 
प्रकार चीनी को मीठी समझने के लिए उत्ती रसना मे कोई दोप हम मान सकते है । सम्भव है कि 
यह दोप सम्पूर्ण जगत की रसना मे साधारण रीति से भ्रागया हो; जिससे बिना मीठे, चीनी को मीठी 
बनाकर दिखाता हो । इसी-प्रकार सफेद शख को, पीला दिखाने वाले पीलिया रोग मे भी समभना 
चाहिए | मानना चाहिए कि यह पीलिये की वीमारी यदि साधारण रीति से सभी प्राणियों की आ्ाँखों 
में होती तो पीला देखते हुए भी श्राप इसको कभी दोप नहीं कहते ! इसलिए कही दोष मानना, कही 
न मानना यह आपकी इच्छा पर निर्मर है । उसके द्वारा किसी, इन्द्रिय का प्रमाण होना न होना सर्वथा 
असम्भव है । 


इसके भ्रतिरिक्त हम यह भी कहते हैं कि इन्द्रियजन्य ज्ञान को प्रमाण मानने वाले दार्शनिक 
भी निरिन्द्रियजन्य ज्ञान को प्रमाण नही म्रानते हैं। क्योकि कितने ही दाशंनिको ने स्पष्ट स्वीकार 
क्षिया है कि प्रत्यक्ष होते समय चार व्यापार होते हैं--धवप्रह, ईहा, श्रवगम श्रौर धारणा । प्रर्थात्‌ 
सबसे पहले इन्द्रिय का वस्तु के प्ताथ साधारण “सयोग होता है अर्थात्‌ इन्द्रिय के मैदात्व की हृद में वह 
वस्तु भ्रा जाती है। इससे जो समोग होता है उम्रको श्रवप्रह कहते हैं। इसके अ्रनत्तर यह क्‍या. 
अऋलक पडी, यह क्या वस्तु है--इस वात को जानने के लिये उत्सुक होकर मन अ्रपनी चेष्टा करने लगता. 
है भशौर कितनी ही वस्तुओं का वहा सन्देह उठाकर--किसी श्रम का छोडना, किसी झंग का उसमे 
मिलाना इत्यादि--आ्रवाप (मिलाना) उद्घाप (हटाना) करता हुआ औरो को छोड़कर किसी एक वस्तु 
पर स्थिर हो जाता है--इस प्रंकार वस्तु की परीक्षा करना मन की ईहा कहलाती है। जिस प्रकार 
अवग्नह से इन्द्रिय ने कुछ रग रूप देख कर मन को निवेदन किया था उसी प्रकार मन अपनी ईहा से कुछ 
वस्तु स्थिर करके आत्मा को निवेदन करता है । भझ्रात्मा उस वस्तु को मन के भ्रनुसार स्वीकार करता हैं । 
इसी को भ्रवगम कहते हैं। अवगम होने पर भात्मा उस वस्तु के रूप को चिरकाल के लिए अपने मे धारण 
करता है, जिसके द्वारा समय-समय पर स्मरण होता रहता है । इसी को घारणा कहते है । इस प्रकार 
शान के चार काण्ड है। जिनमे प्रथम इन्द्रिय से, दूसरा मन से और तीसरा श्रात्मा से होकर तीसरे दर्ज 
मे ज्ञान का स्वरूप पूर्ण हो जाता है और वही प्रमाण है । ऐसी स्थिति मे ईहा जो मन की चेष्टा है 
उसमे पहने ज्ञान का स्वम्प ही पूर्ण नहीं बना फिर वह प्रमाण क्यो कर हो सकता है। श्रलबत्ता सन 
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ने ईह्ा करके जो वस्तु स्थिर करली है उसी को आत्मा स्वीकार करती है | इसीलिये इन्द्रिय को प्रमाण 
न स्राव कर मन के विवेक की ही झाप भी प्रमाण मानते है और सव को भी वेसा हो मानना चाहिये | 
अहे इच्द्रियजन्य शान हो या विना इन्द्रिय के कोई ज्ञान हो । सभी मे मन की चेष्टा आवश्यक है,-मन 
ने विचार कर जो-जैप्ता कहा वही यथार्थ है, सत्य है और प्रमाणिक है। 


५ मनःप्रामाण्यखण्डनसूत्र 


उपयुक्त रीति से मन को प्रमाण कहा गया है, किन्तु हम देखते है कि यथार्थ मे मत्त भी प्रमाण 
नही हो सकता क्योकि यह मन ही बहुधा मिथ्याविज्ञान उत्पन्न करता है। हम देखते हैं कि किसी वस्तु 
को कोई मनुष्य अपने मन से भ्रच्छी या बुरी समझता है उसी वस्तु को दूसरा मनुष्य भ्रपने मन से दूसरे 
प्रकार से देखता है । एक ही वस्तु अच्छी होकर एक ही काल में बुरी नहीं हो सकती झतः इन दोनो 
प्रकार के मन मे एक मन अवश्य मिथ्या है। जबकि एक ही वस्तु को भिन्न-भिन्न भावो से भिन्न प्रकार 
का भन प्रत्यक्ष कराता है तो उसमे सत्यता नही मानी जा सकती । एक मन किसी बात को सत्य कह 
कर देखता है और उसी वस्तु की दूसरा मन मिथ्या सिद्ध करता है। जिस मन के विवेक को झापने 
प्रमाण माना है, उसी विवेक का यह काम है कि कोई दाशेनिक इस जगत्‌ को पुर विचार करके सच्चा 
कहू रहा है तो दुसरे दार्शनिक अनेकानेक युक्तियो से विचार करके उसी जगत को असत्‌ श्र्थाद्‌ मिथ्या 
कह रहे हैं । जिस आचार-विचार को एक समाज अच्छा समझ कर उसका आदर करता है और नित्य 
ही उसका श्राचरण करता है उसी श्राचार-विचार को दूसरा भनुष्य समाज वडी घृणा दष्टि से देखता है 
पझ्लौर निन्दा करता है। कहा तक इस मन के विवेक की यह महिमा है, दाशंनिको के विचार मे'नाना 
मतश्पतान्तर प्रचलित है, उपासना मे भी कई मतभेद है, इन सब मे किसका मत सत्य है और किसका 
मिथ्या यह निरंय करना कठिन है| श्रथवा परस्पर प्रत्याघांत और प्रतिदवन्द्रिता से सभी मिथ्या कहे जा 
सकते हैं । यह तो हुई भिन्न पुरुषों के मन की कथा । किन्तु हम एक ही मनुष्य के एक ही मन मे देखते 
है कि वह क्रिस्मी क्राम को कभी भ्रच्छा या कभी बुरा समभता है। कभी किसी काम के लिये सकल्प- 
व्रिकल्प करके विह्द्न दो भाव खडा करता है तो ऐसी दशा मे सव ही मन को एक रूप से प्रमाण कंसे 
माना जा सकता है और जब मन के ऊपर पुरा विश्वास नही रहा तो भव इस जगत के प्रत्येक भाव को 
जैग्ना कुछ जिस प्रकार हम देखते हैं, वह विल्कुल सव वसा ही है यंह निर्धारण करना प्त्यन्त कठिन हो 
गग्मा है, इसीलिये हम कह सकते है कि ससार का सव ज्ञान या ज्ञान के सभी पदार्थ सशयरूप मे हैं । 


६--श्रात्माप्रामाण्यखण्डनसूत्र 


प्रव यहा पर तीन प्रश्न उठते है। प्रथम यह है कि-उपयु क्त प्रकार से अन्यान्य प्रमाण, प्रत्यक्ष प्रमाण 
झौर मन के विवेक का प्रामाण्य भी खडित हो जाने से श्रापके कथनानुसार माना कि ये सम्पुर्शंजगतु के 
भाव सदेहमय हैं | इनमे कोई कुछ भी निश्चित रूप से ययार्थ जाना नही जा सकता। किन्तु इन्ही कारणों 
से यह निश्चित रूप से ही जान लिया गया है कि सव कुछ सदेह से भरा हुआ है। इन सब नदेहों के 
होने का जो श्रापका ज्ञान है वह अवश्य निश्चित है। उसमे झव आपको किसी प्रकार का नदेह वाको 
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नहीं रह गया | एक यही निरचय ऐसा है कि जिससे आपके सम्पूर्ण सशयवाद की इमारत ढक जाती है। 
माना कि यह सम्पूर्ण जगतु सदिग्ध है किन्तु इस प्रकार परीक्षा करके सब को सन्दिर्ध निर्धारण करने 
वाली कोई मेरी आत्मा ऐसी वलवानु सत्य वस्तु है, जो विना प्रमाण ही अपने श्राप को सत्यरूप से 
प्रकाण करती हुई अपने से अतिरिक्त संपूर्ण जगत्‌ को सन्दिग्ध रूप मे हम को दिखा रही है । 


दूसरा प्रश्न यह है कि--हम आप ही से पूछते हैं कि-प्रापने जब सब प्रमाणो का खण्डन कर 
दिया तो ऐसी स्थिति में यह सम्पूर्ण जगत्‌ सदिग्ध है यही ज्ञान आपको किस प्रमाण से हुआ, या आपका 
यह ज्ञान सत्य है या नही इसमे क्‍या प्रमाण है । 


तीसरा प्रश्न यह है कि--यहा पर आप अवश्य यही उत्तर देंगे कि बिना प्रमाण ही मेरी 
अ्रन्तरात्मा इस बात की साक्षी है कि यह सब जगत्‌ सदिग्ध है तो उस पर हम अवश्य कहेंगे कि 
झाव अपनी उस ग्रात्मा को अवश्य प्रमाण मानते हैं कि जिसके साक्षी होने से सम्पूर्ण जगत्‌ की 
सदिग्धता में विश्वाव करते है और उसको सत्य मानते है तो इससे सिद्ध हुआ कि यह भ्रात्मा जो 
मन से भी परे है महाप्रमाण है । यही झापके पक्ष पर बड़ा आक्षेप है । « 


इस प्रश्त पर सशयवादियो को ओर से यह कहा जा सकता है कि मेरी झ्ात्मा का मुझको 
निश्चित हैं इसी प्रकार अन्यान्य व्यक्तियों को भी अभ्रपनी-अपनी आत्मा का निश्चित है किन्तु उस पर 
यह बड़ा भारी संदेह उठता है कि यह हमारा निश्चय ही सत्य है। जिस निश्चय के द्वारा भेरी आत्मा 
के ज्ञान से तुमया अन्यान्य व्यक्ति सव भासित हो रहे है। अथवा तुम्हारे या श्रन्य किसी व्यक्ति के 
ज्ञान से हम भासित हो रहे है। क्योकि आत्मा मानने वाला यही कहता है कि एक श्रात्मा ही सत्य है 
ओौर सम्पूर्ण जगत्‌ मिथ्या है वह सब आत्मा से ही भास रहा है । 


शात्मा के ज्ञान से भ्रतिरिक्त वास्तव में वे सव पदार्थ पृथक्‌ कुछ नही है तो भ्रव कहिये कि 
तुम या भ्रत्यान्य व्यक्ति जिनको में देखता हूँ, जिनसे थात कर रहा हूँ यह सभी मेरे ज्ञान की वना« 
बट है । वास्तव मे न तो तुम कुछ हो, न अन्य कोई व्यक्ति हैं, न उनके किसी प्रकार के व्यवहार 
ही सत्य है--इस प्रकार हम समभते हैं। और हमारी आत्मा यदि प्रमाण है तो यही सत्य भी है, 
किन्तु सोचो कि ठीक इसी प्रकार जैसा कि मैं समझता हूँ तुम भी समभते होगे । अब सिद्ध यह हुआा 
कि हमारी आत्मा सच्ची, हमारा ज्ञान सच्चा झौर हमारे ज्ञान के वने हुए तुम सव अन्यान्य जगत्‌ के 
पदार्थ के अनुसार भूठे अथवा इसके विरुद्ध तुम्हारी श्रात्मा सच्ची, तुम्हारा ज्ञान सच्चा श्रौर हम 
तुम्हारे ज्ञान के बने हुए है, वास्तव में है भूठे | यह बडे प्रवल सन्देह के दो पक्ष उठते है जिनका 
निर्धारण करना न तुम्हारी झ्रात्मा के आधीन हैं, न हमारी आत्मा के | यह जाना ही नहीं जा सकता 
कि हमारे ज्ञान से तुम बने हुए हो या तुम्हारे ज्ञान से हम । बस, इस प्रकार झात्मा में सदेह है । 
इसलिये कोई भी ग्रात्मा प्रमाण नही । 


आत्मा मे एक और यह नदेह है कि मैं हुं““-इसलिये मेरा ज्ञान है; अर्थात्‌ मुभमे से सूर्य के 
प्रकाश के समान एक प्रकार का प्रकाश निकलता है उसी को मेरा ज्ञान कहते है। और उसी ज्ञान के 
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कारण यह जगत भासता हुआ नजर आता है, यह एक वात हुई । दूसरा पक्ष यह है कि--इस जगत्‌ 
का जो ज्ञान हो रहा है भ्र्थात्‌ कुछ जाना जा रहा है उसी जानने से मै श्रपने आप को भी जानता 
हैँ । इसीलिये मैं भी कोई वस्तु हूँ । साराश यह है कि मैं हूँ इसलिये यह ज्ञान है, श्रथवा यह ज्ञान है 
जिसमे मैं हू--इस सदेह का निर्धारण किसी प्रमाण से नही हो सकता जबकि दोनो पक्षो में से कोई 
भी पक्ष स्थिर नही होता तो सिद्ध हो गया कि मैं हू, न ज्ञान है और न ज्ञान का विषय ही है । 


झथवा इस आत्मा मे यह भी सदेह हो सकता है कि अ्रभी तक जो थुक्तिया दी जा चुकी 

है, उनसे यही सिद्ध हुआ कि श्रात्मा ज्ञानर्प है। ज्ञान का तात्पयें यहा प्रत्यय से है| प्रत्यय उस 

ज्ञान को कहते हैं कि जिसमे तीन टुकडे जुडे हुऐ हो । अर्थात्‌ जानने वाला, जानने की चीज और 

जानना । वही प्रत्यय मैं हूँ । क्योकि मै जानने वाला हूँ और यही प्रत्यय यह जगत्‌ है। क्योकि वह्‌ 

“जानने की चीज है भर वही प्रत्यय यह जानना है कि जिसके द्वारा मैं और जगत्‌ ये दोनो श्रापस मे 
जुडे हैं। यह आत्मा के सम्बन्ध मे एक पक्ष हुआ | इसके विरूद्ध दूसरा पक्ष यह उठता है कि ज्ञाता(१) 

ज्ञान (२) भौर शेय (३) ये तीनो मिलकर जो एकरूप बना है वह श्रात्मा है, यह वात नही, किन्तु यह 

तीनो ही भ्रलग २ झलग चीज हैं । इनमे ज्ञाता को ही ग्रात्मा कहते हैं । किन्तु ज्ञान और शेय इस भात्मा 
से पृथक चीज हैं क्योकि मूर्छा की अ्रवस्था मे ज्ञान और ज्ञेय नष्ट हो जाते है, लेकिन झात्मा बनी 

रहती है यदि ये तीनो मिलकर झात्मा का स्वरूप होता तो मूर्डा मे भी श्रात्मा की सत्ता रहने के 

कारण ज्ञान श्ौर ज्ञेय की सत्ता भी नष्ट नही होती । यह दूसरा पक्ष है| 


तीसरा पक्ष यह है कि ज्ञाता, ज्ञान, शैेय ये तीनो जो तुम्हारे प्रत्ययज्ञान मे भासते हैं उस शेय 
से सर्वेथा भिन्न एक और परोक्ष ज्ञेगय है, जिसके अधीन तुम्हारे प्रत्यय का शेय झौर ज्ञान है। किन्तु 
वह शैय तुम्हारी भ्रात्त्मा के श्रधीन नही है । 


चौथा पक्ष यह है कि मेरा ज्ञान विता विजय को पकडे हुए कुछ-भासता ही नही है, श्रपनी 
सचा को धारण ही नहीं करता । किन्तु विषय को पक्ड कर उ्ती के रूप मे भासता है भौर इसी 
प्रकार वह विषय भी जब ज्ञान पर चढता है तभी उसकी सत्ता या स्वरूप कायम होता है। यदि, ज्ञान 
की मात्रा पृथः करदी जाय तो उस विपय का न स्वरूप ही रहेगा श्रौर न सत्ता ही रहेगी | इससे 
सिद्ध हुआ कि ज्ञान भौर ज्ञेय ये दोनो ही पृथक्‌ रहकर कुछ भ्रपना स्वरूप ही नही रखते । यदि रखते 
भी हो तो हमारे ज्ञान के बाहर होने से उन पर हमारा सामर्थ्य नही है । ऐसी स्थिति में हम अपने 
ज्ञान भौर श्ेय को जो पृथक्‌ २ दो चीज मानते है वही मेरा ज्ञेय है और वही मेरा ज्ञान है। तात्पय 
यह है कि ज्ञान भौर ज्ञेय ये दोनो भिन्न वरतु नही है | यह चौथा पक्ष हुआ है । 


इस प्रकार इस भ्ात्मा के जो जो रूप दाश्शनिको ने स्थिर किये है, उनके एक-एक श्रश का 
यदि हम विचार करने लगे तो प्रत्येक श्रश में अनेकानेक सशय उपस्थित होते हैं जिनका लाखों 
प्रयत्न करने पर भी यथार्थ रूप से निर्धारण करना भ्रसभव है । 


१ जानने वाला, २ जाना जाना, रे जिसको जाना जास । 
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आ्ात्मप्रामाण्यखण्डनसंरांश . 


जव सदेह हो संदेह है तो सदेह निश्चित हो चुंका और इंसे निश्चित होने से सेंदेहबोद की 
जड़े कैट गई। क्योंकि जब सदेहवाद में सदेह नही रहा तो संदेहंवोद ही कही रहा और यदि संदेहवार्दे में 
भी संदेह रक्‍लखा जाय तो जिनमे सेंदेह किया गया है उनके सदेह में संदेह हो गया झ्रंर्थात्‌ वे निश्चित 
ठहर गये भौर सदेहवाद बिल्कुल उठ गया । 


६-सत्यज्ञांनोशरक्यतासूत्र 


उप्य॑क्त सारे प्रमाणवाद का सारांश यह है कि सभी प्रमांण अप्रमार हैं। क्योंकि किसी भी 
प्रमाण के प्रमाण होने में कोई दूसरा प्रमाण दिया नहीं जा सकता । जबकि इस तरह प्रमारं। सभी 
अप्रमाण हैं तो वे सत्य नहीं माने जा सकते और जो असत्य है उसके द्वारा सत्य की खोज करने १२ भी 
सत्य वस्तु भही मिल सकती, तो ऐसी स्थिति मे अ्रव सत्य वस्तु को प्रॉप्त करने के लिये कोई भी उपाय 
दृष्टिगत नहीं होता भौर बिना उपाय के किसी उद्देश्य की सिद्धि हो -ही नही सकती । अतः जो बोत 
भनुप्य की शक्ति के वाहर है उसकी परीक्षा के लिये श्रम उठाना स्व॑था व्यर्थ है; इसलिये उचित है कि 
इस विषय मे चुप रहै । 

१०-जीवखंण्डनेसूत्र 

कितने ही दांशेनिको का यह विश्वास हो गया है कि इस शेरीर मे शरीर से संवेयो पृथक वस्तु 
एके भ्रोर्तमा है जों कि इंस शरीर के स्थूल भाग भ्ौर सूक्ष्म भांग ईले दोनों से अतिरिक्त एंके अलौकिक 
रूप मे है जिसका वास्तविक स्वरूप मनुष्य की बुद्धि मे नही झा संकेता | यह झत्मा जिसको जींवे कहते 
हैं वस्त्र वदलने के अनुसार इस शरीर को बदला करता है ) पुराने शरीर को छोड कर नवीन शरीर 
घारण करता है | इसप्रे भी दो मत हैं। एक दन का कहना है कि इस शरीर को छोड़ते ही उसी क्षण 
दूसरे शरीर मे प्रवेश करता है अर्थात्‌ मरने के अनन्तर ही जन्म ले लेता है। क्योकि विना शरीर के 
यह जीव क्षण भर भी पृथक्‌ नही रह सकता । दूसरे दल का यह मत है कि मरने या शरीर छोडने के 
पश्चात्‌ यह जीव अपने कर्मानुसार कुछ काल के लिये ऐसी जगह जाता है, जहा इसको कुछ काल सुख या 
दुख भोगना पड़ता है। पश्चात्‌ उस स्थान से लौट कर फिर पृथ्वी में जन्म लेना पडता है--इर्तयादि- 
इत्यादि । किन्तु इस पर मेरा कहना यह है कि यह सब कल्पनामात्र है, निरी गप्प है। ज़योकि इन सब 
वातो में प्रमाण दिया नहीं जा सकता। वास्तव में सही वात यह है कि इस शरीर की बनावट एक 
अद्मुत ढंग पर है। इसके श्रन्तगेंत श्रत्यन्त सक्षम कोई भाग है, जिससे धीरे-धीरे स्थल भाग बनता 
रहँता है। स्थूल भाग को हम देखते हैं, किन्तु सूक्ष्म भाग उसकी क्रिया से पाया जांता है । इनमें जो 
सूक्ष्म भाग है उसी को जोव-प्रात्मा कहते हैं ॥ ओर वही जीव इस वहिरंग शरीर फा भ्रन्तरेंग भे्गे है 
भ्ौर इसी शरीर के साय पंदा होता है और इसी स्थूल के श्रनुसतार वह सूक्ष्म भी बंदेलेता बिंगडती 
रहता है । तया इस-शरोर के साथ ही नष्ट भी हो जाता है। मरते के वाद यह आत्मा पृथ्वी से बाहर 
विमी दूसरे लोक में कुछ काल के लिये जाती है और वहा सुख-दु ख भोगती है यह सव धोखे की बात है, 
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भूल है और बच्चो की कहानी है । इसीलिये इस शरीर को छोडकर दूसरे शरीर में जन्म देना भी 
भूठी बात है, इसमे कुछ तत्व नही है । 


११-(क) (आनन्द) खण्डनसूत्र 


नीच मनुष्य से लेकर विशिष्ट विद्वानों तक बडे वडे यत्न करके भी आज तक जिसको किसी ने 
भी नही देखा है, न कभी देखने की भाशा है, ऐसे एक मिथ्या पदार्थ की कल्पना करके कितने ही भोले- 
भाले मनुष्य उसके लिए नाना प्रकार के उपासनाकर्म व्यर्थ करते हमे दिखाई देते है। उन लोगो का 
विश्वास है कि वह परमेश्वर सचिदानन्दरूप है। अर्थात्‌ सत्‌ याने सत्य जो तीनो काल मे रहने वाला हो, 
कभी नष्ट न हो मौर चित्‌ भ्र्थाव्‌ चेतन याने ज्ञानमूर्ति हो, सर्वेज्ञ हो प्रौर आनन्द प्रर्थातु दु स रहित 
हो, इत्यादि इत्यादि। 


इस पर भेरा यह कहना है कि वह परमेश्वर कभी झानन्दरूप नहीं हो सकता। क्योकि ऐसी 

सूरत मे उसको भ्रकाम होना चाहिये | श्रर्थात्‌ उसमे किसी प्रकार की कामना व इच्छा नही हो सकती । 
कामनावाले को जब तक यह कामना पूरी नही होतीं तव तक एक प्रकार का दु ख रहता है । उसी दुःख 
को दूर करने के लिए प्रत्येक प्राणी भरपूर यत्न करता है। कामना पूरी होने पर दुः्ख मिटने से सुख 
मिलता है । यह एक साधारण नियम है ।' यदि इसी प्रकार ईश्वर भी कुछ कामना रखता होगा तो वह 
झ्रवश्य दु खी होगा । किन्तु यदि वह झानन्दघन है अर्थात्‌ उसमे दुःख नही है तो अवश्य यह कहना होगा 
कि उसमे किसी प्रकार की कामना भी नहीं है। भ्रव यदि उसको निष्काम मान लेते हैं तो वह इस जगत्‌ 
का कर्त्ता, विधाता हो ही नही सकता क्योकि वह किस काम के लिये इतने विशाल जगत्‌ को रचेगा, 
शौर क्यों रक्षा करेगा तथा सहार करेगा । यद्यपि इस प्रश्न का उत्तर कृष्शद्धपायन ने यो दिया है कि- 
“लोकंवत्तु लीलाकैवल्यम्‌” भ्र्थात्‌ किसी प्रकार की कामना न रहने पर भी साधारण लोक व्यवहार के 
' अनुस्तार यह परमेश्वर की भी केवल लीलामात्र है। परन्तु इस प्रकार का उत्तर ईश्वर के लिये ठीक नही 
जचता'। यह एक विडम्बना मात्र है, या प्रतारण ( धोखा देना ) है। वयोकि इतना वडा ईश्वर जिसने 
इस झगाघ और. विशाल विश्वमण्डल को बनाया है, क्या साधारण मनुष्य के अनुसार वह लीला या 
व्यर्थ काम कर सकता है। कभी नही । हम देखते है कि लोक मे यह लीला दो ही अभिप्राय से की जाती 
है। या तो चित्तविनोद के लिये भ्रथवा जलताडन के प्नुसार व्यर्थ होती है । इनमे चित्तविनोद के लिये 
वही करता है, जिसके चित्त मे कुछ व्याकुलता या उदासीनता हो। वह अपनी विफलता को दूर करने 
के लिये कुछ ऐसा काम करता है कि जिसमे मन लग जाय यदि इस प्रकार ईश्वर की रचना जगत है तो 
झवश्य कहना होगा कि इस रचना से पूर्व उनके चित्त मे किसी प्रकार की उदासीनता या खिन्नता थी, 
जिसको मिटाने के लिये जगत्‌- रचना का खेल किया गया झौर इसके से उनकी झात्मा को सतोप हुआ, 
तो ऐसी स्थिति मे सिद्ध होगया कि साधारण प्राणी के अनुसार परमेश्वर भी कभी दु ली और सुसी 
होता रहता है । फिर वह भझानन्दघन कैसे कहा जा सकता है। यदि तुम कहो कि उसको दु.ग्व नटी है 
किव्तु व्यर्थ ही उसने यह खेल रचा दिया है तो हम कहेगे कि ईश्वर पापी है, वयोकि व्यर्थ काम करना 
एक प्रकार का पाप है, फिर जो जगद्गुरु है, जो जगत्‌ को पाप न करने का उपदेग देता है वह स्वर 
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व्यर्थ लीला करे यह कदापि सम्भव नही । अब झाप विचार सकते है इन दो प्रकार के अतिरिक्त और 
कोई लीला करना ईश्वर में कैसे सिद्ध हो सकता है। इसलिये हम कह सकते है कि ईश्वर अवश्य ही 
अ्रपनो किसी भ्रावश्यकता को पूरी करने के लिये जगत्‌ की रचना की है और वह बिना जगत्‌ के बनाये 
झानन्द का लाभ नही कर सकता | 


जगत की रचना से उसकी वह आवश्यकता पूरी होती है कि जिसकी उसको इच्छा थी । किसी 
प्रकार की भी इच्छा रहना दुः्व का कारण होता है तो इच्छा रखते हुए ईश्वर मे दुःख का होना मानना 
पड़ेगा, फिर वह भ्ानन्दमृतति कँसे हो सकता है| 


११-(ख )-ईश्वरखण्डनसूत्र 
( प्रकारान्तरसे ) 


इसी प्रकार जो ईश्वर को विज्ञानरूप कहते हैं, सो भी ठीक नही जचता | क्योकि उसमे भी कई 
शब्दायें उत्पन्न होती हैं। प्रथम यह है कि विज्ञान को ही ईश्वर कहते है श्रथवा विज्ञानवाला ईश्वर है । 
भ्र्थात्‌ वह ज्ञानस्वरूप है या ज्ञानवनू है। यदि ज्ञानस्वरूप माने तो ईश्वर जडरूप ठहरेगा। क्योकि 
ज्ञान मे ज्ञान नही है, और जिसमे ज्ञान नही होता वह जड कहलाता है | प्रगर हम उसे ज्ञानवान्‌ कहते 
हैं तो वह ज्ञान का भ्राशय होने से ज्ञान से भिन्न पदार्थ ठहरता है। याने वह आधार और ज्ञान भ्रावेय 
है किन्तु ईश्वर को ज्ञानमय कहा गया है। श्रर्थात्‌ ज्ञान से भिन्न पदार्थ कहकर नही मानते है श्रत यह 
सन्देह होना है कि ईश्वर ज्ञानरूप है या ज्ञान का आधार है--यह हम कुछ नही कह सकते | दूसरी 
शद्भा यह होती है कि कोई भी ज्ञान बिना प्रमाण के उदय नही होता । परन्तु जगत्‌ रचना के पहले 
जव केवल ईश्वर है तो उस समय ईश्वर के अतिरिक्त कोई भी प्रमाण नही है । इसलिये बिना प्रमाण के 
ज्ञान नही होता तो वह ईश्वर ज्ञानमय कंसे हो सकता है। भ्रौर वह ईश्वर ज्ञानमय है--इससे प्रमाण ही 
क्या है।। प्रत्युत ईश्वर ज्ञानरूप नही है, इसमें प्रवल प्रमाण हम पाते हैं। वह यह कि--विना विपय को 
पकड़े किसी भी ज्ञान की स्वरूपसिद्धि नही होती, किन्तु ईश्वर जगत्‌ का उत्पन्न करने वाला माना गया 
है तो भ्रवश्य कहना होगा कि वह इस जगत्‌ की रचना से पहले ही था | तो उस समय जवकि जग्तु की 
रचना कुछ नही हुई थी किसी विपय का होना सम्भव नही है। ऊपर कहा गया है कि बिना विपय का 
ज्ञान कोई भी नही होता तो मानना होगा कि जगत के पहले किसी भी विपय के न रहने से ज्ञान भी 
कोई नही हो सकता । इसलिये यदि ईश्वर ज्ञानमय ही है तो उस समय ज्ञान के न रहने से ईश्वर भी 
नही हो सकता और यदि जगतु के पहले ईश्वर का होना मान भी लिया जाय तो वह ज्ञानमय नहीं हो 
सकता । इसी तरह के प्रमाण से हम कह सकते हैं कि ईश्वर ज्ञानमय नही है। 


तीमरी शइ्दा यह हो सकती है कि सम्पूर्ण जगत को ज्ञान के श्रन्दर बैठा हुआ हम देखते हैं, 
किन्तु साथ ही इस ज्ञान को क्रिया से भिन्न वस्तु हम देख रहे हैं। यहाँ तक कि जैसे क्रिया मे ज्ञान नही 
है उसी प्रकार ज्ञान मे भी क्रिया नही है। इसलिये जबकि हम इस जगत्‌ को ज्ञान मे ही भासता हुमा 
देख रहे हैं तो कहवा होगा कि यह जगत क्रिया से वना है यह मिथ्या हैं, न क्रिया से बना है भर न 
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ज्ञान ही इसे बना सकता है । क्योकि ज्ञान मे क्रिया ही नही है तो ऐसी स्थिति मे यही मानना होगा कि 
यह जगत्‌ इसी प्रकार का अनादिकाल से अनन्तकाल तक ज्ञान मे ही भासता झाया है और सदा-सर्वंदा 
इसी प्रकार भासता रहेगा । न इसका आदि है न अन्त है; न इसका कोई पैदा करने वाला है तो फिर 
ईश्वर की ही क्या श्रावश्यकता है ? 


११--(ग) ईश्वरखण्डनसूत्र 
( प्रकारान्तर से ) 


ईश्वर के विषय मे और भी बहुत सी शकाये उत्पन्न होती है। जैसा कि यह ईश्वर नित्य है, 
भ्थवा जन्म लेने वाला यदि जन्म वाला है तो जन्म वाले को जगत्‌ कहते है इसलिये वह भी जगत्‌ हुआ, 
न कि जगत्‌ का वनाने वाला ईश्वर । यदि यह कहे कि वह ईश्वर जिससे जन्म लेता है उसकी हम 
ईश्वर कहेगे तो वहाँ भी यह प्रश्न होगा कि वह किस से उत्पन्न हुआ । यो भ्रनवस्था प्राप्त होती है । 
और अनवस्था वाला पदार्थ मिथ्या कहा जाता है । यदि ईश्वर को श्राकस्मिक मान ले भ्र्थात्‌ बिना 
कारण के अपने श्राप होने वाला मान ले तो उसी प्रकार जयत्‌ को भी अपने श्राप होने वाला श्राकस्मिक 
मान सकते है। फिर ईश्वर की क्या आवश्यकता रहेगी ? इसलिये न ईश्वर भ्ाकस्मिक है भोर न 
जन्मवाला है। किन्तु मानले कि वह नित्य है श्रतादि-प्रनन्त है तो ऐसी अवस्था मे हम यह प्रश्न करंगे 
कि यदि ईश्वर नित्य है तो वह इस जगत्‌ की नित्य ही रचना करता है प्रथवा कभी करता है, कभी 
नही । तात्पयं यह है कि जगत्‌ की रचना की कामना या इच्छा उस की नित्य है श्रथवा मनुष्य के अनु- 
सार अ्नित्य है। यदि माने कि उसकी इच्छा नित्य है तो मानना होगा कि यह ससार सदा नित्य है, 
ससार का झ्रभाव कभी था ही नही ! इसीलिये ससार का कभी आदि नही । झ्रत. ससार की रचना का 
ईश्वर से प्रारम्भ करना भिथ्या ठहरता है और यदि मानें कि ईश्वर जगत्‌ को कभी रचता है, कभी नही, 
भ्र्थाव्‌ जगत्‌ रचना की इच्छा उसकी कभी होती है, कभी नहीं होती तो उस पर हम प्रश्न करेंगे कि 
ईश्वर की सृष्टि रचना की कामना क्यों होती है क्योकि कामना उसी को होती है जो भ्रपूर्ण हो । ग्रपुरां 
होने से सभी वस्तु की सम्पदा की उसे इच्छा होती है परन्तु यह ईश्वर पूर्शूरूप माना गया है श्रत पूर्ण- 
काम है अर्थात्‌ सभी सम्पदा सबंदा उसको प्राप्त रहने से वह्‌ आत्मकाम' है । अर्थात्‌ सव जरूरत उसको 
हासिल है इसलिये निष्काम है, निष्काम होने से सृष्टि रचना की कामना उसमे हो ही नही सकती, 
फिर उसकी इच्छानुसार सृष्टि कैसे हुई । क्योकि इस सृष्टि से उसका कोई नया उद्देश्य सिद्ध होना नही 
पाया जाता । यदि मानो कि विनोद के लिए कहा जाय तो वही पुराना प्रश्न उठेगा कि सृष्टि के पहले 
उसमे झानन्द यथा विनोद हुआ किन्तु ऐसा करना ईश्वरवादियों के सिद्धान्त के विरुद्ध है झौर निरवंक 
सृष्टि रचना करना भी ईश्वर के लिये अनुचित ठहरता है । क्योकि निरर्थक काम करना पाप हैं भौर यदि 
यह कहे कि कि उस ईश्वर की इच्छा की कोई झावश्यकता नही उस की इच्छा के बिना हो सृष्टि की 
रचना हो गई तो फिर ईश्वर की क्‍्रावश्यकता द्वी नही रहेगी, इत्यादि-इत्यादि । 


दुसरा प्रश्न यह होता है. कि ईश्वर को झ्ाप स्रष्टा मानते है या निर्माता । स्रप्ठा वह है कि 
सामग्री न होते हुए भी भपनो इच्छा से प्लोर अपनी भात्मा से सव कुछ बनवा ले । जैसे मकडी अपनी 
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ही आत्मा से जाल वनाकर अपने मे ही उस जाल सूत्र को लीन कर लेती हैं। निर्माता उसे कहते हैं जो 
कुम्हार के समान किसी वाह्य सामग्री को लेकर उसके झाघार से किसी वस्तु की रचना करता हो; 
किन्तु सामग्री न मिलने पर इच्छा रखते हुए भी उस काम को न करते । इन दोनो मे से ईश्वर की 
सृष्टि रचना किस प्रकार की है | यदि मानो कि वह स्रष्टा है तो श्रवश्य उसी की श्रात्मा या शरीर से 
यह सम्पूर्ण ससार वना हुआ है, कहना पड़ेगा | वह ईश्वर के विकार बिना हो नही सकता है। 
इसलिए ईश्वर को विकार कहना पडेगा । किन्तु ईश्वरवादियो ने ईश्वर को निविकार सिद्धात किया है, 
उस सिद्धान्त से यह विरूद्ध होगा | भ्रथवा यदि झ्राप ईश्वर को निर्माता मानते है तो अवश्य उसको बाह्य 
सामग्री भ्रपेक्षा होगी । ऐसी स्थिति मे दो श्राक्षेप उठते है । एक तो यह कि ईश्वर को परतन्त्र मानना 
पठेंगा | सामग्री रहने पर रचना हो सकती । सामग्री न रहने पर इच्छा रखते हुए भी वह रचना 
नहीं कर सकता । यदि यह कहे कि वह सव सामग्री अपनी इच्छा से वना लेता हैं तो पुनः वही भ्रश्न 
उठेगा कि वह उस सामग्री का स्रष्टा है या निर्माता स्रष्टा होने पर विकारी होगा और निर्माता होने 
परतंत्र हंगा । इस प्रकार अभ्रनवस्था होगी और यदि उन सामग्नरियो को ईश्वर के श्रधीन पैदा हुई 
न मानकर नित्य मानले अर्थात्‌ सदा सवंदा ईश्वर के अनुसार उनको भी मौजूद ही मान लें तो एक 
प्रकार जगत्‌ को ही नित्य मानना होगा, क्योंकि ईश्वर के भ्रतिरिक्त जो कुछ है वह सब जगत्‌ है । जब 
सामग्री नित्य है तो एक प्रकार से ससार नित्य है फिर उस सामग्री से बदलते विगड़ने का स्वभाव यदि 
मानलें तो अ्रपने आप उस सामग्री से सृष्टि रचना वनती-विगड़ती रहेगी और ईश्वर का मानना व्यर्थ 
होगा । इसलिए हम कह सकते हैँ कि वह ईश्वर न स्धष्ठा हो सकता है, न निर्माता भौर इन दो से 
अतिरिक्त कोई तीसरा प्रकार हो नही सकता । अ्रतः मैं मानता हू कि ईश्वर नही है। 


भौर भी शंकाए इस प्रकार की हैं कि परमेश्वर का शरीर क्या है भौर सृष्टि रचना के उपाय 

या सामग्री ईश्वर के पास क्या है, कहाँ स्थित होकर सृष्टि को किस स्थान पर कब, कैसे बनाई और 
जँस मिट्टी से घटा बनाते है, उसी तरह यहाँ किस वस्तु से यह सृष्टि बनाई गई और इस जगतु मे 
सकान बनाना, रसोई बनाना, कपडा बुनता इत्यादि २ भिन्न-भिन्न कामो मे भिन्न प्रकार की जैसे चेष्टायें 
करनी पड़ती है, उसी प्रकार इस सृप्टि की रचना करने मे परमेश्वर किस प्रकार की चेष्टा करता है। 
इन सब प्ररनों का तात्पयें यह है कि सृष्टि रचना के पूर्वकाल मे मानना होगा कि केवल एक ईश्वर था | 
उसके अ्रतिरिक्त न देश है, न काल है, न भाधार है. न झाधेय है, न उपाय है, न सामग्री है, न चेप्टा है 
प्रोर न क्रिया है। क्योकि ये सभी जगत्‌ के रूप है। जयत्‌ रचना के पहले इनका रहना कदापि सभव 
नही तो ऐसी स्थिति में उन सबके बिना जगत्‌ की रचना भी सर्वथा भ्रसभव है । भ्रतः मानना होगा कि 
वह समय कभी था ही नही जब कि जगतु न था और उनकी रचना के लिए ईश्वर ने कोई उद्योग किया 

ह्ी। सत्य ह गत ू न 

कं हे हम प्‌ की रचना ईश्वर ने कभी आरंभ की ही नही है । यह तो सबंदा 
ईश्वर के सम्बन्ध मे एक यह भी प्रश्न है कि वह व्यापक है या परिच्छिन्न | यदि परिच्छिन्न मानें 

तो एक प्रकार से उठे जगत ही मानना होगा । क्योकि परिच्छिन्न होना हो जगत्‌ का रूप है। भौर यदि 
यदि ईश्वर को व्यापक माने तो उसका यही भर्थ होगा कि ईश्वर के बिना कोई भी जगत्‌ ईश्वर से खाली 
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नही है। अर्थात्‌ जो कुछ है सब ईश्वर है तो श्रब कहिये कि श्राप तो ईश्वर से श्रलग जगत्‌ और जगत्‌ से 
भिन्न ईश्वर को मानते हैं । जब ईश्वर से खाली कोई जगह नही है तो इस जगत्‌ को रक्खें तो भी जितना 
भांग जगतु का है वह ईश्वर से अ्रतिरिक्त मानना होगा और ऐसा मानने से ईश्वर की व्यापकता जाती 
रहती है और यदि ईश्वर मे रहते हुए जगत्‌ को अभ्रलग न मान कर ईश्वर ही मान लें तो दो शब्दों मे 
हमारे-भ्रापका विवाद खतम हो जायगा। श्रापका एक शब्द यह होगा कि यह सब जगत नही, केवल 
ईश्वर ही ईश्वर है । इसी के पलटे मे हमारा एक शब्द यह होगा कि यह सव कुछ जो हम अपने विचार 
से देख रहे हैं सो जगत्‌ ही जगत्‌ है। इसके झतिरिक्त ईश्वर कोई पदार्थ नही । 


इस प्रकार ईश्वर के न मानने मे कितनी ही अनुपपत्तियाँ उत्पन्न होती हैं कि जिनके मानने से 
बितडावाद कायम हो जाता है। जो बिना प्रमाण के व्यर्थ ही कोई वात जोर देकर कायम या कबूल 
करवायी जाय उसी को वितडावाद कहते है । वित्तड का मानना विचारशली से वाहर है प्रौर अनुचित 
है। अतः ईश्वर का मानना व्यर्थ है भर मिथ्या है। हम कह सकते है कि यह जगत्‌ इसी प्रकार बनता- 
बिगड़ता हुआ अनादि काल से चला आ रहा है और श्रनन्त काल तक इसी प्रकार सर्देव चलता रहेगा । 


कितने ही दाशंनिको का यह विश्वास है कि यह जो जगत्‌ अनादिकाल से दीख रहा है । इस 
जगत्‌ की यही सत्ता वास्तव मे ईश्वर है। इसी सत्ता मे यह जगत्‌ है। यदि सत्ता न रहती तो जगत्‌ भी 
नही रहता-इत्यादि । किन्तु इस पर मेरा कहना है कि इस जगत की सत्ता जगत्‌ के अधीन है या सत्ता 
के भ्रधीन जगतु है। यह विचार करना कुछ कठिन काम है झ्रापका सिद्धान्त है कि सत्ता के अधीन जगत्‌ 
है, उसके पलटे मे मेरा सिद्धान्त है कि जगतु ही सत्ता है। ज्ञान से ही इन दोनो में भेद म्रा गया है । 
वास्तव मे यह जगत ही पत्ता है। 


इसी ईश्वर के सम्बन्ध मे कितने ही देवतामो फो भी बहुत से विद्वान मानते हैं और उनके श्रदृएय 
होते हुए भी शरीरघारी मानते हैं। उनको भी स्त्री, पुत्र, मित्र, शत्रु, कुल-परिवार ब्रादि समाज वन्धन 
माने जाते है और पाप-पुण्य के सम्बन्ध से उनकी भी सुख-दु'ख का भोग होता रहता है । इतने पर भी 
कितने ही भोले-भाले मनुष्य उन देवताओो की ईश्वर के समान उपासना करते हैं। और उनकी प्रसन्नता 
से श्रपवी मन-मान्री कामनाझ्ो की सिद्धि होने का विश्वास रखते हैं । किन्तु ये सव छथा विडम्बना है जो 
स्वय पाप पुण्य के वल से सुख-दुःख आदि कर्मो का भोग परतत्रता से पाते है, स्वय भ्रपनी ही रक्षा नही 
कर सकते, वे मनुष्यो को कर्मों के भोग से कंसे छुडा सकते है | सत्य तो यह है कि देवताओं के शरीरघारी 
होने मे ही कोई प्रमाण नही है, न उनकी उपासना से कोई फल होना सभव है । 


१२--सर्व सिद्धान्तखण्डनसूत्र 


विज्ञान के मथन से अर्थात्‌ गहरा विचार करने से जो सिद्धान्त हृदय में अपने आप निश्चित रूप 
से जम जाता है उसी विश्वास को उपनिपत्‌ कहते है क्योकि घर्मं या अ्रधर्मे सभी कर्ममार्ग मे प्रत्येक मनुष्य 
का ठहरना या उसके झनुसार चलना उसी उपनिपत्‌ के अधीन है । उपनिपत्‌ शब्द का भर्य है किमी 
विश्वास पर अच्छी तरह जमकर ठहरना । जिस विश्वास पर ठहर कर प्रत्येक मनुष्य बिना किसी दवाद 
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के अपनी ही इच्छा से किसी काम को करें या छोडें वही उसका विश्वास उपनिपत्‌ है। किन्तु जबकि यह 
सपूर्ण जगत्‌ सव प्रकार से सन्दिग्ध है, तो कोई निश्चित रूप से सिद्धान्त स्थिर नही किया जा सकता | 
ग्रत हमारा विचार है कि किसी प्राणी को किसी काम के लिए करने या छोडने का दबाव डालना अनु- 
चित है। यह श्राचार-विचार का वन्धन सब मनुष्य के बनाये हुए मिथ्या है। पशु-पक्षियो के भ्रनुतार 
स्वत्तत्र रहकर, जिससे अपनी आत्मा को सुख हो, करना चाहिए। जो कुछ जब कभी जिस तरह तुम्हे 
पसन्द हो, वही उस समय उसी प्रकार मानना चाहिये । व्यर्थ हृदय पर इच्छा के विरुद्ध दबाव डालकर 
हृदय पर झ्राष्यत नही पहुचाना चाहिये | अलवत्ता तुम्हारे पसद होने के समय पर इतना अवश्य सोचना 
चाहिये कि पसंद किये हुए काम करने से तुमको किसी प्रकार के श्रनिष्ट का भय सामने न हो तो 
निःशक होकर उस काम को करो । तात्पयं यह है कि किसी नियम का वधन डालकर अपनी आत्मा को 
न सताशो, जिस बात से सुख मिले सो करो | 


१३--भन्ञानश्रेयस्त्वसूत्र 


दार्शनिक विज्ञानों के लिये विचार का परिश्रम उठाना व्यर्थ है। क्योकि ज्ञान से किसी प्रकार का 
श्रेय भ्र्थात्‌ कल्याण किसी को प्राप्त नही हो सकता | विद्वानों के विचार करते समय परस्पर विरुद्ध मत- 
मतान्तर की भापा समभने से विवाद की रभट पंदा होती है श्रौर श्रपती वात की पुष्टि के जिह में 
झ्राकर बहुत कुछ चित्त मे कलुपता अर्थात्‌ मलिनता पैदा हो जाती है। हम देखते है कि भ्रनादि काल से 
ये ज्ञानी विद्ानु लोग जगत्‌ के तत्त्व जानने की उत्कट इच्छा से व्याकुल होते आये है। किन्तु अत्यन्त 
परिश्रम करने पर भी आज तक पहाड मे राई के वरावर भी सत्य किसी ने नही जाना । क्योकि वास्तव 
में जगत्‌ का तत्त्व भ्ज्ञय है अर्थात्‌ जानने की वस्तु नही । इसलिए व्यथं काम मे पड़कर अपने हृदय भौर 
मस्तिप्फ को यहा तक कि अपने शरीर जीवन को नप्ट करके हाथ मे रक्खे हुए मधुर भ्रन्न की भी स्वाद 
नही लेते । ससार का आनन्द जानवृूक कर छोडकर झौर परमार्थे का आनन्द तो मिल ही नहीं सकता। 
इसलिये ऐसे ज्ञानी दोनो सुख से वचित रहते हैं। किन्तु इसके विरुद्ध भ्रज्ञानियो को न भ्रहकार है न 
चित्त मे कलुपता है, न किसी वात की सोचने की चिस्ता है| सुख से है, सु से जगते है भौर प्रायः सपूर्ण 
जीवन उनका सुखमय व्यत्तीत होता है। बस, इस प्रकार प्राचीन समय में कितने ही भ्रज्ञानवाद को पुष्ट 
करने वाले अज्ञानिक नाम से दार्शनिक हो गये है, उनमे प्रधान है--सात्यमगि, शाकल्य भ्रौर वसु श्रादि 
इन अज्ञानिक दाशंनिको का यही सिद्धान्त है कि इस जगत की सत्यता को जानने के लिए श्रम करना 
सर्वथा व्यर्थ हे, अर्थात्‌ अज्ञानी रहना ही सुखदायक है । 


इति संशयोपनिषत्‌ 


ग्रथ अ्रसत्योपनिषत्‌ 


[३] 
( तृतीया ) 


इस प्रकार सशयवादियो के मत से जगत्‌ के सपूर्णा पदार्थ जैसे तैसे अनिश्चित रुप से भले ही मान 
लिये गये हो, किन्तु हम जहाँ तक देखते हैं जबकि प्रमाणो का निःशेप खण्डन हो चुका प्र्थात्‌ किसी वस्तु 
की सिद्धि करने के लिये जब कोई प्रभाण न रहा फिर सदेह क्यो न निश्चित रूप से सब पदार्थों का भ्रसत्य 
होना मान लिया जाय क्यो किसी स्थान पर पानी का रहना किसी प्रमाण से ही सिद् होता है। विचारशोल 
पुरुष जब उन प्रमाणो को नही देखता तो निश्चित रूपसे यही स्थिर करता है कि यहाँ पानी नही । तात्पर्य 
यह है कि वस्तु की सत्ता जिन प्रमाणो से सिद्द होती है उन्ही प्रमाणो के न रहने से उन वस्तुओं का 
झभाव सिद्ध हो जाता है | अथवा यो कहिये कि सत्ता के लिये प्रमाण की भ्रावश्यकता है किन्तु वस्तु के 
झभाव के लिये किसी प्रमाण का न होना ही आवश्यक है न कि अभाव के लिये भी दूसरे प्रमाण की 
पभ्रावश्यकता होती है। जैसे प्रकाश के लिये दीपक की आवश्यकता है, किन्तु अन्धकार के लिये किसी 
वस्तु की श्रावश्यकता नहीः प्रत्युत दीपक का न होना ही पर्याप्त है। जब कि साधारण रीति से सब 
प्रमाणों का भ्रभाव है तो फिर सशय कहाँ रहा | प्रमाण के प्रभाव मे सिद्ध हो गया कि जगत का प्रभाव 
है। वस्तु का भ्रभाव किसी प्रमारा की अपेक्षा नही रखता । वह स्वत'सिद्ध ही रहता है । किन्तु किसी 
वस्तु की सत्ता प्रमाण की भश्रपेक्षा रखती है | भ्रत. जो किसी ने यह प्रश्न किया था कि कोई भी वस्तु 
प्रमाण से ही सिद्ध होती है इसलिये प्रमाण न होने से यदि जगत्‌ की सत्ता नही, तो उसी प्रकार प्रमाण 
के न होने से ही जगत्‌ का श्रभाव भी नही सिद्ध हो सकेगा, इत्यादि । किन्तु यह प्रश्न सर्वथा भ्रसार है 
क्योकि मैं कह चुका हूँ कि वस्तु-सत्ता के लिये प्रमाण की भ्रपेक्षा होती है । वस्तु के भ्रभाव के लिये प्रमाण 
की अपेक्षा नही । प्रमाण का न होना ही पर्याप्त है, अथवा यदि प्रमाण के न होने जैसे वस्तु की सत्ता 
नही उसी प्रकार यदि अभाव भी नही कह दिया जाय तो भी मेरा ही पक्ष सिद्ध होता है। क्योकि मेरा 
पक्ष है कि भाव-अभाव ये दोनो ही जगत्‌ के रूप हैं। वास्तव मे न कुछ भाव है न अभाव है। एक प्रश्न 
झौर उपस्थित होता है कि भाव या अभ्रभाव सपूर्ण जगत्‌ के पदार्थों को मिथ्या मान भी लिये जायें तो भी 
वह ज्ञान कि जिस ज्ञान मे जगत का न होना निश्चित रूप से भास रहा है वह सत्य है, उस ज्ञान की 
सत्ता अवश्य माननी होगी क्यो कि उसी ज्ञान के प्रभाव से जगत्‌ का अभाव झाप देख रहे- हैं इत्यादि । 
तो इस प्रश्न पर हम यह कहेगे कि स्वप्न के समान वह ज्ञान भी मिथ्या है वयोकि यह नियम है कि जिस 
ज्ञान का विपयभाग मिथ्या है, वह ज्ञान भी मिथ्या है। स्वप्रज्ञान के विषय सभी मिथ्या होते हैं इनीलिये 
वह ज्ञान भी मिथ्या है ठीक इसी प्रकार हम यहाँ पर भी कह सकते हैं कि हमारे ज्ञान का विपय भाव 
था अभाव यह जगत ही हो सकता है। जव प्रमाण के न होने से यह जगत्‌ मिथ्या है तो उस विपय का 


[ ३११ ] 


६8 ब्रह्मविज्ञान ही 
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ज्ञान भी अवश्य ही असार और भिथ्या है। जिस प्रकार तृणो के अत्यन्त सघन झौर विशाल ढेरे मे भ्रग्नि 
लगाने से वह अग्नि उसे शान्त करता हुआ साथ ही आप भी शान्त होता रहा है, यहाँ तक कि उस ढेर 
के नप्ट होने पर, उस ढेर को नप्ट करने वाली अग्नि भी साथ ही नष्ट हो जाती है । ठीक इसी प्रकार 
जिस ज्ञान के विचार से विचार करते-करते इस विशाल जगत्‌ के पुरजे-पुरजे को अ्रप्रमाण सिद्ध करके मिथ्या 
सिद्ध किया गया है उसके साथ ही वह विचार करने वाला मेरा ज्ञान भी मिथ्या ठहराता है। यहाँ तक 
कि सपूर्ण जगत्‌ के मिथ्या सिद्ध होने पर सिद्ध हो गया कि मेरा विचार भौर मेरा यह ज्ञान भी सव 
मिथ्या है न जगत है, न जगत्‌ का ज्ञान वाला मैं हूं । तात्पर्य यह है कि भ्रव सदेह करने का अवसर नही 
रहा | प्रमाण के न होने से निश्चित रूप से सिद्ध हो गया कि ज्ञाता, ज्ञान भर ज्ञेय यह सव असत्य हैं । 


॥ इति ॥। 


[ रेर ] 





विज्विष्ट-त्रिसत्योपनिषत्‌ 
[ ४ ] 


१-ज्ञानप्रामाण्यसिद्धिसूत्र 


संशयवादियो ने सशय दिखाकर वेद्य' भ्र्थात्‌ जानने की वस्तु जगत्‌ को तथा वित्ता' श्र्थात्‌ 
जानने वाली जीवात्मा भर तीसरा ईश्वर इन तीनो का प्रत्याख्यान (खण्डन) करके सब कुछ सदेह- 
मय निर्धारण किया है ? किन्तु वह प्रत्याल्यान उनका सर्वथा भ्रममूलक है! 


उनका सबसे प्रधान भ्राक्षेप यह है कि प्रमाण से वस्तु की सिद्धि होती है। किन्तु प्रमाण सब 
बिना प्रमाण के ही मान लिये जाते हैं, इसलिये सव प्रमाण प्रप्रमाण है। इस पर मेरा कहना यह है कि 
'प्रमेय! वस्तुशो में प्रमाण की आवश्यकता होती है, न कि प्रमाण के लिये भी प्रमाण की भ्रावश्यकता है । 
यह तो साधारण मनुष्य भी जानते हैं कि जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थों के प्रकाश के लिये जिस सूर्य की 
भ्रावश्यकता है. उस सूर्य के लिये दूसरे सूर्य की श्रावश्यकता नही होती । तात्पय॑ यह है कि जगत में दो 
प्रकार के पदार्थ हैं-एक भास्वर (चमकदार) और दूसरा श्रभास्वर भ्रर्थात्‌ जिसमे से स्वय प्रकाश नही 
निकलता हो । इनमे भ्रभास्वर वस्तुओं को प्रकाश के लिये भास्वर वस्तु की अ्रपेक्षा होती है । किन्तु जो 
स्वय भास्वर है, वह अपने जिस प्रकाश से अन्य श्रभास्वरो को प्रकाशित करता है; उसी प्रकार श्रपने 
झाप को भी प्रकाशित करता है । यह कब सभव है कि वह ॒स्वय बिना प्रकाश हुए ही टूसरे को प्रकाश 
करे | यह ज्ञान जो कि सूर्य से भी भ्रधिक प्रकाशमान पदार्थ है, वह स्वय प्रकाशित न होकर दूसरी वस्तु 
का प्रकाश केसे कर सकता है ! सूर्य के समान यह स्वय अपने को प्रकाशित करता हुआ ही श्रण्ने 
विषय को भी प्रकाशित करता है । यही ज्ञान तो वास्तव मे प्रमाण है। फिर प्रमाण यदि स्वय अ्रश्रमाण 
होगा तो दूसरे के लिये कंसे प्रमाण मात्रा जा सकता है। भ्रथवा यह सभव ही कब है कि जो दूसरे के 
लिये प्रमाण है वह स्वय प्रप्रमाण हो | प्रमाण को भ्रप्रमाण मानना ठीक वंसा ही है-जैसा कि सूर्य को 
अन्धका रमय मानना । इस प्रमाण के लिए दूसरे प्रमाण की आवश्यकता भी ठीक वैसी ही है-जेसे दीपक के 
प्रकाश के लिये दूसरे दीपक की आवश्यकता मानना । जब कभी कुछ ज्ञान होता है तब उसमे कुछ न कुछ 
प्रवश्य भासता है। झवश्य ही किसी वस्तु का हमे बोध होता है । यह कदापि सभव नही है कि ज्ञान है 
झौर मुझको उससे कुछ बोध न हो । जिसके द्वारा किसी वस्तु का बोध होता है, उसी को प्रमाण कहते 
हैं। जबकि ज्ञान से अवश्य ही हम को किसी विषय का बोध होता है तो अवश्य ही यह ज्ञान भी 
प्रमाण हो सकता है । “ज्ञान है परन्तु प्रमाण नही है”-यह कहना ठीक वैसा ही है जैसा कि नूर्य है, किन्तु 
प्रकाश नही करता । इस सब के कहने का तात्पयं यह है कि जव ज्ञान है तो बिना दूमरे प्रमाण के ही 
बह प्रमाण सिद्ध हो चुका, उसके लिये दूसरे प्रमाण की आवश्यकता नही । 


अब रही यह वात कि ज्ञान होने से वह प्रमाण कायम किया जा सकता है, किन्तु जब यह कहा 
जाय कि ज्ञान ही नही है तो ऐसी स्थिति मे कौन सा प्रमाण कायम किया जा सकता है-तो इसके उत्तर 


[ रे३े ॥ 





मे यही कहना होगा कि यह प्रतिज्ञा ठीक वैसी ही है-कि जैसे कोई कह्टे कि मेरी माता वन्ध्या है, उसने 
मुझे कभी पैदा किया ही नही। जबकि वह वादी जिस अपने ज्ञान व विचार के बदोलत यह दावा 
करता है कि ज्ञान नही है-यदि वह ज्ञान न था तो ज्ञान के न होने की प्रतिज्ञा कैसे उत्पन्न हुई। ज्ञान के 
बल से ज्ञान को ही काटना ठीक वैसा ही है, जैसे किसी ब॒क्ष की शाखा पर सवार होकर उसी शाखा को 
काटना । भला यह कौन कह सकता है कि जगेत्‌ मे ज्ञान पदार्थ ही नही है यदि ज्ञान एक वस्तु न होती 
तो जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थ रहते हुए भी यह जगत्‌ भ्रन्धकारमय सर्वेथा शून्य हो जाता । फिर श्राप या 
हम ही क्या होते श्रौर विचार ही किस का होता । बडे श्राश्च्यं का विषय है कि जो मनुष्य इस जगत्‌ को 
भ्पने ज्ञान के द्वारा देखता हुआ भ्रपना विचार प्रकट करता है और उस जगत के लिये सत्‌ झौर भ्रसत्‌ का 
निर्णय करता है किन्तु साथ ही यह भी कहता जाता है कि मैं कुछ नही देखता भौर न कुछ करता जबकि 
वह इस जगत्‌ का विचार करता है, सत्य या भ्रसत्य का निरंय करता है तो वह भ्रवश्य ही इस जगत्‌ 
को कुछ न कुछ देखता है । जब देखता है तो भ्रवश्य ही उसे यह जगत्‌ कुछ न कुछ भासता है । यह 
भासना ही ज्ञान है। इस ज्ञान के आधार पर जव वह विचार करता है तो कहना अवश्य होगा कि 
यह ज्ञान तुम्हारे-हमारे सवके लिये सत्य है । इस ज्ञान में जितने पदार्थ हैं भासते है उन्ही को जगत कहते 
हैं । यह जगत्‌ श्र्थात्‌ु उस ज्ञान मे भासता हुआ पदार्थ सब सत्य हो या असत्य हो यूह आगे चल कर 
पृथक विचार करना होगा । किन्तु यहाँ इतना कह देना आवश्यक है कि वे सब विषय जिसमे भासते है वह 
ज्ञान निश्चित रूप से सत्य है। भ्रव दूसरी बात है कि भ्न्य-अन्य झ्रास्तिक दाशेनिको ने भी किसी-किसी 
ज्ञान को असत्य स्थिर किया है किन्तु इस पर यह कहना है कि इन्द्रियो के द्वारा बाह्य ज्ञान हुआ करता 
है, भ्रतः उन इन्द्रियो के किसी प्रकार के दोप श्राने से वह दोप उस श्रर्थज्ञान मे शामिल हो जाता है। 
दोप वाले वाह्म ज्ञान से पैदा हुए मानसिक विचार मे अर्थात्‌ आन्तरिक ज्ञान मे भी कभी-कभी वह 
दोप शामिल हो जाता है । इसलिये उस ज्ञान को दोषयुक्त कहना या असत्य कहना किसी अ्रश मे अनु« 
चित नहीं है, किन्तु उस दोपषभाग को छोड कर जो आत्मा का शुद्ध भ्रपना अंश विवेक रूप प्रकाश है वह 
कभी असत्य नही हो सकता । उसे श्रप्रकाश नही कह सकते जैसा कि दोषयुक्त तेल के सम्बन्ध से यदि 
दीपक का प्रकाश ठीक न हो या घर मे धूप्ना भरने से यदि दीपक का प्रकाश ठीक न होता हो तो बया 
उस से यह सिद्धान्त निकाला जा सकता है कि दीपक मे प्रकाश ही नही है ।, कभी नही । दीपक सदा 
स्वच्छ प्रकाशमान पदार्थ है श्रोर सदा प्रकाशक है । इसी प्रकार /हमारा ज्ञान भी सदा प्रकाशक है । 
॥ इति ज्ञानप्रामाण्यत्रिद्धि सूत्र ॥ 


२- प्रत्यक्ष प्रामाण्य स्थापनसूत्र 


प्रत्यक्ष, अनुमिति और शब्द -इस प्रकार ज्ञान के मुख्य तीन भेद है । इनमे प्रत्यक्ष ही मुख्य,ज्ञान 
है, वयोकि इसी के भ्रामाण्य से अन्य अनुमिति आदि भी प्रमाण सिद्ध होते हैं। कितने ही झ्रप्रामाणिक 
मनुष्यो ने इस प्रत्यक्ष को भी अप्रमाण माना है । किन्तु यह उनका मत ही अप्रमाण है, क्योकि ज्ञान होते 
ही किसी न किसी वस्तु की हमे उपलब्धि होती है। अर्थात्‌ ज्ञान मे कुछ न कुछ वस्तु अवश्य भासती है। 
कसी वस्तु का भासना ही उपलब्धि है। उपलब्धि के हेतु को ही प्रमाण कहते हैँ'। श्रतः ज्ञान से जब 
हमे उपलब्धि होती है तो भ्रवश्य हम उसको प्रमाण कहेंगे । 
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किसी न किसी इन्द्रिय के स्थान में ग्रध-हप-रस़ श्रादि कितने ही तात्कालिक भावों को हम प्रत्यक्ष 
के द्वारा ही पाते हैं। इसलिये उन इन्द्रिग्रों को हम भ्रवश्य प्रमाण कहते है। उन गध-रस आदि भावों 
का जो हमे ज्ञान होता है, उसको इन्द्रिय के स्थान मे नया उत्पन्न हुआ जो तात्कालिक भाव माना जाता 
है, इसमे भी कोई हानि नहीं । मात लिया जाय कि ये गध-रूप रस श्रादि भाव पहले न थे किन्तु इन्द्रिय 
सयोग से इन्द्रियो के स्थान मे ही नये उत्पन्न होते हैं तो भी उन नये भावों का ज्ञान हमे इन्ही इन्द्रियो 
के द्वारा प्राप्त हुआ है भर ज्ञान के प्राप्त होने के कारण को ही प्रमाण कहते है तो फिर क्यो न 
इन इन्द्रियो को प्रमाण मानें । 


झलवत्ता जो इन इन्द्रियो पर यह आ्राक्षेप किया गया है कि ये इन्द्रियाँ प्रमाण नही हो सकती, 
क्योकि ये हमे घोखा देती हैं; जो आकाश स्वच्छ साफ विना रग का है उसको नीला दिखलाती है, 
इत्यादि इत्यादि, किन्तु इस पर भी हम कहेगे झ्ाकाश का कि यह नीलापन यदि हमारी आँख दिखलाती 
है और उस नीलेपन का किसी दूसरे काल मे या किसी दूसरे व्यक्ति की झ्ाँंखो से कभी भी यदि झन्तर 
नही पडता तो हम इस झ्राकाश को वास्तव मे ही नीला क्यों न मानें | इसके क्या मायने कि जिसको हम 
सुद्ैव से एक ही रूप मे देखते हैं उसको भूठा मान लें। जबकि नीला ही हम देखते हैं तो निस्‍्सन्देह कह 
सकते है कि-यह भ्राकाश नीला है | भ्रव विचार इस बात का है कि जो झाकाश मेरे पास है उसको नीता 
नही देखते, इसलिये आकाश नीला नही है तो हो सकता है-कि झाकाश नीला न हो, किन्तु यह जो नीला 
दीखता है यह भ्ाकाश है, इसमे क्या प्रमाण है। सभव है कि इस विशाल आकाश मडल मे जिस प्रकार 
सूर्य-चन्द्रमा घूमकेतु-मदाकिनी भ्रादि विविध भाति के पदार्थ इष्टिगत होते है, उसी प्रकार कोई नीले रग 
का पदार्थ भी वहुत दुर प्राकाश मे चारो भ्रोर फैला हो । भव भी जगत्‌ मे कितने ही ऐसे पदार्थ है जी 
शक्ति से बाहर है, परन्तु इसका क्‍या भ्र्थ है-कि उस नोले असली पदार्थ का ठीक-ठीक न जानने के कारण 
हम उसको झ्राकाश ही मानलें और उसके नीलेपन को झूठा मानकर देखने वाले की आँख को भी भूठा 
मान वबेठें । हम देखते हैं कि बहुत से दाशंनिक इसलिये पदार्थ की खोज करते हुये कुझ-कुछ उसका तत्त्व 
जान पाये है, जैसा कि एकमत है-कि सूर्य का प्रकाश बहुत विशाल होने पर भी परिच्छिन्न है, कही न 
कही उसका अन्त अवश्य है, किन्तु उस प्रकाश मडल से वाहर अनन्तानन्त ग्राफ़ाश मडल घोरतम अन्ध- 
कार से भरा पडा है। वही घोर भन्धकार सूर्य के प्रकाश के प्नन्दर से झाकर हमे नीला दिखाई देता है । 
दूसरा मत है कि-सूर्य का यह प्रकाश पृथिवी के धरातल से १२ योजन ( ४८ कोस ) ऊपर तक ही हे | 
क्योकि पृथिवी के चारो प्ोर से घेरे हुए भू वायु नाम की एक वायु इतनी ही दूर ऊँचे फँली हुई हैं । उसी 
वायु मे जब सूर्य की काली किरणों जोर से घवका मारती है और उसका दबाव पडता है तो इस भू वायु 
के अन्दर की कोई खास तरह की जलने वाली वस्तु जल उठती है। वह जब तक जलती रहती हैं तव 
तक प्रकाश नजर आता है। इस प्रकाश के होने का इस १२ योजन के प्रन्दर ही सभव है, इसके ऊपर 
भू वायु के न होने से दबाव पडना या किसी वस्तु का जलना संभव नही, उसलिये १२ योहझन के ऊपर 
सूर्य मठडल तक चारो ओर घोर अन्धकार है, वही झन्धकार प्रकाश के अन्दर से दीखता हुआ हमे नीता 
दीखता है। और तीसरा मत है कि पृश्चिवी से ऊपर सूर्य तक इस झाकाश मंडल में ७ जाति के, ७ वायु 
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७ स्तर >हैं। वे आपम के दवाव के कारण इतने घने हो गये है, कि दूर से देखने पर वे धन नीले 
दिसाई देते है, । यद्यपि निकट से उन वागरुओ के परमाणु छीदे-छीदे बिखरे होने के कारण उनको घनता 
था उनके अन्तर न देखने से एक ही स्तर दीखता है । उसी प्रकार वायु सघन होने के कारण उनका कोई 
सास वर्ण नीला बनके हमे दीखता है। इस प्रकार बहुतो ने बहुत तरह से इस नीले रग पर भ्नुमान 
वाँघा है। सभव है कि इन्ही में से कुछ न कुछ हो, भ्रथवा संभव है कि ये सव कुछ न होकर भौर ही कुछ 
हो, परन्तु यह वात अवश्य हैं कि कोई न कोई नीले रग का पदार्थ भ्राकाश मे चारो शोर फैला हुमा है, 
उमी को देखती हुई हमारी आँखे वहुत सच्चाई का काम कर रही हैं। हम ऐसी श्राँख को भूठा कहकर 
धोगा देने वाली नहीं मान सकते । 








सारांश 


प्रत्यक्ष, अनुमिति और शब्द ये तोन ज्ञान के मुख्य स्थल है। प्रत्यक्ष भौर श्रनुमिति भाकृत है 
फिन्नू शब्द ( शब्दों के द्वारा ) साकेतिक ज्ञान है । इनमे प्रत्यक्ष ही प्रमेय के ज्ञान का मुख्य द्वार है भर 
उसीलिये प्रत्यक्ष को वैज्ञानिको ने मुल्य प्रमाण रक्‍्खा है। क्योकि अनुमिति-इत्यादि इसी पर निर्मर है 
भ्रौर यही ज्ञान उपलब्धि का हेतु है इसलिये भ्रमिट झौर अटल प्रमाण है । गधादि भावों का ज्ञान इच्द्रियो 
के स्थानों में यद्यपि नया है, तथापि इन्द्रियो के ही तो द्वारा होता है, इसलिये ज्ञान प्राप्ति का कारण 
इन्द्रियाँ प्रमाण ॒ सिद्ध हो चुकी । 


इन्द्रियो पर घोखा देने का श्राक्षेप-स्वच्छ, रगहित पश्राकाश को नीला दिखलाना । उत्तर--- 


१--भूत-भविष्यत्‌-वर्तमान के सकल मनुष्यो को जो नीला दीख रहा है, वह धोखा नही कहा जा 
सकता । 


२--प्राकाश के दो भाग-स्वच्छ (वर्णरहित )और नीला-सभव है कि सूर्य चन्द्रादि समान श्वेत भ्राकाश 
के ऊपर नीले रग का पदार्थ हो उस भ्राकाश को भी श्रेत ही मान लेने मे क्‍या प्रमारा है। 
विना प्रमाण ही नीले को श्वंत मान बैठना श्रप्रमाण झौर मिथ्या है। नीले को नीला बताना 
सत्य है, या नीले को श्वेत बताना सत्य है। इसीलिए नीले को नौला बताने वाली इन्द्रियो को 
भूठ कहना सर्वथा भूठ है । इस नीले श्राकाश के विपय में दार्शनिको का एक मत है कि सूर्य का 
प्रकाश अन्नतानन्त घोरतम अन्धकार को, जो सर्वत्र चलरूप से व्यापक है, नीला दिखलाता है । 


रे-मुर्य की काली किरण से १२ योजन ही की भू वायु के प्रकाश से ऊपर का भ्रन्धकार नीला 
दिखता हैं। 


४--भन्तरिक्ष में ७ गति के, ७ पवनो के ७ स्तर दूर से घन एक स्तर है, ये नीले दिखते हैं, यद्यपि 
निज्ट में घन होंने से नीले नही दिखते । दुर की वायु सघन होने के कारण, उनका कोई खास 
न्ग था बर्ण नीला बनके दिनता है। ये सव मत सत्य हो या भ्रसत्य, किन्तु यह अवश्य है कि 





तह 


[ ३६ ] 


88 ब्रह्मविज्ञान के 


कोई न कोई नीले रग का पदार्थ श्राकाश में फैला हुआ है, उसको देख कर झास जो नीला 
बताती है, वह काम सत्य है । 


इन्द्रियो पर दूसरा झौर आक्षेप यह था कि वर्तुलबृत्त अर्थात्‌ चारो श्रोर से गोल इस पृच्ची के 
स्तर को समघरातल के रूप मे इन्द्रिया दिखलाती है । यह इन्द्रिय का दोप है) किन्तु इसका उत्तर यह 
है कि किसी गोल दिखलाना यह भ्ाख का काम नही है । यह स्मरण रहे कि दृश्य पदार्थ की उन्नत पृष्ठता 
( पीठ की ऊचाई ) दृष्टि मे कभी नही भ्राती, क्योकि वह भ्राख से नही पकडी जाती । बात असल यह 
है कि प्रा दीखती हुईं वस्तु के प्रदेश भे नहीं जाती, है और न वह दीखती हुई वस्तु ही प्राख पर श्राती 
है, ये दोनो ही भ्रपते-प्रपने प्रदेश पर स्थिर रहते है, किन्तु सुर्य श्रादि प्रकाशक पदार्थों की किरण उस 
वस्तु के बाहरी सतह पर प्रत्येक परमाणु से घकका खाकर वापस लौटते हुए आँख पर प्राकर उस वस्तु 
की उसी धरातल का भ्राकार बन कर श्राँख इन्द्रिय के हवाले करती है, जिस को आँख पर बेठी हुई प्रज्ञा- 
बुद्धि ग्रहण करके भ्रात्मा को समपर्णं करती है इसी को हम देखने का ज्ञान कहते है, तो ऐसी स्थिति में 
वस्तु के पृष्ठ के ऊँचे नीचे होने के कारण वह किरण यद्यपि ऊंचे नीचे सतह वना कर ही वस्तु पृष्ठ से 
रवाने होते है किन्तु भ्राँख पर झ्ाते हुए वे श्रांत के समधरातल पर सम्प्रदान बनकर के ही बैठते हैं । 
इसलिये उस वस्तु की ऊँचाई नीचाई का आँख पर झ्राना कदापि सभव नही है । 


यह जो कहा जा चुका है कि श्ाँख किसी वर्तुत दत्त के पीठ की ऊँचाई का ग्रहण नही करती । 
इसी कारण श्राकाश मे सूर्य या चन्द्रमा के विम्ब वर्तुलपिड होने पर भी आँख से थाली का धरातल के 


समान छ सात अग्रुल की चौडाई के दीखते हैं, उनकी पीठ की ऊँचाई हम झाँख से अनुभव नही करते, 
उसका यही कारण है। 


किन्तु समधरातल पृष्ठ से वा ऊँचे नीचे पृष्ठ से श्राए हुए किरणो के झ्वयव मे कुछ प्रन्तर प्रवश्य 
रहता है, वह यह कि वीच के भाग के किरण कुछ बिखरे हुए रहते है भौर दोनो वगल की किरणों घन 
रूप मे कुछ तम को लिये हुए श्राँख पर भ्ाते हैं । इसी विशेषता के कारण देखने के पश्चात्‌ मानस विचार 
उस वस्तु के पीठ की ऊँचाई की कल्पना कर लेता है क्योकि उसी गोल पीठ को हाथ से टटोलने के 
समय गोलाई का भ्रनुभव कर चुका था, इसलिये इस गोलाई झंर इस ऊँचाई की कल्पना मानस विचार 
का काम है न कि झ्रॉंख का। जब कि आँख पृथिवी के घरातल की वह ऊँचाई, जिकको स्पर्श कर के 
पहिले कभी मन मे नही पहिचाना था, उस ऊँचाई को आँख को आँख के देखने के पश्चात्‌ मन भी अनु- 
भव नही कर सकता झौर झाँख का तो ऊँचाई ग्रहश्‌ करना, जिसका काम ही नही है | इसलिये पृथिवी 
के घरातल की ऊँचाई का ग्रहण करने से आँख कदापि अप्रमाण नही हो सकती । 


जो कदुक ( गेंद ) वर्तुलबृत्त होता है भ्रौर मकानात ऊँचे नीचे रहते है श्लौर जो कितने ही वन्र 
ईकटटे रक्‍्खे हो या श्रनेक लकडियो के ढेर हो, ये सव एक ही जगह हो या दूर हर फासले पर रफ्ले हो 
इन सबके रूप मे समधरातलता न होने पर भी किसी दीवार पर जब इसकी छाया पडती है, वह समघरा 
तल होती है। आसमान मे जिन ताराझो को वा ग्रहों को रात मे हम देखते हैँ, ये सब एक घरातल में 
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लि का 3 चलन लल मल ल कब मामा कण ााााााााााााााभभभझभभभभभभभजबाआआआएणणण पक 
नही हैं। विज्ञान मे मालूम है कि एक तारा दूसरे तारे से लाखो कोस टूर है, तो भी मुझ को झाकाश मे 
एक घरानल पर जमे हुए से दिखते हैं । दूब के हरे खेत जो कि दूब की शाखा-पत्तो के कारण खेत के 
धरातल को ऊँचा-नीचा वना देते हैं, दूर से देखने पर यह हरी चदर के समान समघरातल पर बने हुए 
दीतते हैं, वन में उक्ष यद्यपि विखरे हुए रहते हैं, -किन्ही नदियों के पानी प्रवल तरंग के कारण ऊँची 
नीची सतह बनाते है, ऊिन्तु दूर से दीखने पर वन या नदियाँ एक चादर के समान समघरातल बने हुए 
दीसते है । इन सव का कारण यही है कि इनको पीठ पर से इनकी रूप की किरणों इनके पीठ के 
अनुसार ऊँचे-नीचे प्रदेश से ही झ्रारम होती है किन्तु मेरी आँख का धरातल समान होने के कारण व्रहाँ 
पर ये किरणों समधरातल वन कर ठहरती है इसलिये हमारी श्रांख उन सव के पीठ की ऊँचाई-तीचाई 
को या उनके श्रापस की दूरी को कुछ भी गहण नहीं करती। जिस प्रकार दीवाल पर उनकी छाया सम- 
घरातल होफर गिरती है, उसी प्रकार श्राँल पर भी उनका समधरातल होना प्रकृति के नियमानुसार है । 
जिम रूप में किरणों भ्रांल पर पडेगी, उसी प्रकार उनको ग्रहण करना, यह आँख का कतेंव्य है, इसमे 
झँस का दोप नहीं, किन्तु ऐसा ही करने से आँख प्रमाण होगी। 


एक झौर आाक्षेप श्रांख पर यह है कि सुर्य को मध्याह्ष में छोटा सफेद दिखला कर प्रातः काल भे 
अपेक्षा इत बडा श्र लाल दिखलाती है, किन्तु इस पर हमारा उत्तर हैं कि जिस प्रकार विपम धरातल 
के काच में किसी वस्तु को देखने से रूप की किरणो के बिखरने से दृश्य वस्तु का आकार वडा हो जाया 
करता है, उसी प्रकार तिरछे फंले हुए भू वायु के स्तर का विपम घरातल होने के कारण सूर्य से झाते 
हुए किरण विखर कर आँख पर पहुँचते है, इसलिये सुर्य का विम्व प्रात:-सांय बडा वबनके दीखता है । 
किन्तु मध्याह्न मे सीधी किरणे वायु को फाड कर आ्ाँखो पर आती हैं, वहाँ किरणो के विखरने का कोई 
कारगा नहीं भाता, उसलिये सूर्य वास्तव मे ज्यों का त्यो छोटे रूप मे दीखता है, इसमे किरण का बिख- 
रना प्रकृति सिद्ध है, यह विकार यदि दोप मे गिना जाय तो इसमे वायुरतर का दोप है, जिसने किरण 
को बिफ्रीर्ण करके श्राँल पर पहुँचाया है, किन्तु श्ाँख ने अपने पास शआञाये हुये रूप को ज्यो का त्यो ग्रहण 
किया है, उसमें श्राँस का दोप नहीं और यह भी एक नियम है कि कोई आवरण काला होकर यदि पार 
दर्गंक हो और उसके परलीपार कोई भास्वर शुक्ल (तेज चमकीली सफेद) वस्तु हो तो उसकी सफेद 
फिरणे उस पारदर्गक काले झ्ावरण के ग्रन्दर होफर आंख पर पहुचे तो उस काले पर सवार होकर 
मफ़ेद रंग लाल रग में बदल जाता है। सभी जगह लाल रग का यही कारण है। काली जमीन पर 
सफेर पिरिण के सवार होने से लाल रग प्रकट होता है। जब वास्तव में दो रग वनकर लाल रग बन 
कर बोर किरण ऑँस पर आबे तो उसको लाल रंग मे ग्रहण करना आँख का कर्त्तव्य है, इसीलिये भांख 
प्रमाण हैं। बात यह है कि प्रात काल उगता हुश्रा सूर्य जिस स्थान पर झ्रापको दीखता है, वह उस स्थान 
पर नही रट्ता क्योकि इस पृथ्वी का व्यास ८००० मील का उसके केन्द्र से हमारी आँख तक ४००० 
मीन 7 दूरी है | कल्पना करिये कि पृथ्वी के केन्द्र से पृथ्वी को आधी काटती हुई एक रेखा पूर्व से पश्चिम 
लाठाय में जाएर रुपर्श करती है उसठो 'क' कहते है। उसी प्रकार मेरे आँख से भी पूर्व-पश्चिम सम- 
पगतत्र में झाती हुल रेसा- कही आकाश मे स्पर्ण करती है, उसको 'ख' कहते हैं । अब यह सुर्य हमको 'ख 
गे ही ज़्मह झगता हुमा दीसता है किन्तु यदि हम 'स' की ही जगह ऊगता हुआ मान ले तो दिन बहुत 
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छोटा शौर रात बहुत वडी होनी चाहिये । क्योंकि आकाश का गोला तो ३६० अथ मे वढा हुम्मा है, वढ़ 
क' रेखा से आधे (मध्य) मे कटठता है। १८० अश पृथ्वी के नीचे अच्य्य आकाश है। किन्तु 
'क' से लॉ और उतना ही अश हमारी पश्ोर पृथ्वी के ऊपर चृश्य झ्राकाश है । रेसा का 
अन्तर ४००० मील का है। इसलिये संभव है कि ४००० हजार पूर्व ४००० ही पश्चिम श्राकाश 
का प्रदेश हमारे आँख से न दीखे, क्योकि वह प्रदेश हमारी झाँख वाली 'ख' रेखा के नीचे है तो इस 
प्रकार पुर्व-पश्चिम मिलाकर ८००० मील श्राकाश का भाग भ्रदृएय झ्ाकाश मिल गया । श्रद्रय झ्राकाश 
का भाग अधिक हो जाने से दृश्य झ्राकाश का भाग छोटा हो गया । दृश्याक्राश ही की चीज हमे दीखती 
है । सुयं के दीखने को ही दिन कहते है। इसलिये सदा दिन छोटा श्र रात वडी होनी चाहिये किन्तु 
ऐसा नही होता, दिन-रात वराबर होते, वरावर घटते भी हैं, इसलिये लाचार मानना होगा कि सूर्य का 
रेखा पर प्राने से ही पूर्व मे उगता है, पश्चिम मे छिपता है। परन्तु वह 'क' रेखा हमारी आँख वाली 
'ख रेखा से ४००० भील नीचे है, हमे सूर्य कंसे दीख जाता है, इसका उत्तर यह है कि पृथ्वी के चारो 
ओर १२ योजन की दूरी मे भू वायु दरियाव के समान गहरा है। जिस प्रकार किसी दरीयाव मे कोई 
लकडी खडी करने से जितना भ्रश पानी के भीतर जाता है वह टेढा होकर दिखता है इसी प्रकार 
कै! स्थान में श्राया हुआ सुर्य के किरण इस भू वायु में घुसते हुये टेढे हो जाते हैं भौर उनका टेढापन 
ऐसा कोना वनाता है कि जिससे यह किरण उसी समय मेरे झ्ाँख पर झा लगते है भौर वायु मे जिस 
स्थान पर यह लम्बन होता है, उसी सीध मे उस रेखा को यदि आगे वढा दें तो वह रेखा ठीक 'ख' रेखा से 
मिल जायगी | इसी लम्बन के कारण 'क' स्थान पर भाए हुये सूर्य को हमारी आँख उस लम्बन रेखा के 
द्वारा 'ख” रेखा पर देख लेती है। यह देखना उसका प्रकृति नियमानुसार है। उसने श्पने पास भ्राये 
हुये सुर्ये के रूप को देखा है, इसलिये उस आँख का दोष नही, भव यह जानना चाहिये कि इस प्रकार 
सूर्य के स्थान मे है, इसलिये हमारे प्रदेश मे भूमा भ्र्थात्‌ पृथ्वी छाया जो वास्तव मे काली है और जिस 
के द्वारा रात मे कालापन दीखता है, वह आधे पृथ्वी के भाग मे अर्थात्‌ पृथ्वी के जिस आधे भाग की 
तरफ सूर्य का आकाश रहता है उसके परली ओर १८० भ्रश के वरावर भू पृष्ठ पर वह प्रथेरा रहता है। 
सुर्य के 'क' स्थान पर रहने के समय उसकी सीधी रेखा प्रृथ्वी पर जहाँ पडती है उससे ६० भ्रश दूरी पर 
इस पृथ्वी की छाया का भ्रन्धकार सदा स्थिर रहती है, इसलिये 'क' स्थान पर सूर्य के रहने के समय हम 
या हमारी आँख अवश्य ही इस पृथ्वी की छाया के भीतर है । यह पृथ्वी की छाया पारदर्शक काला आव- 
रण है इसके भ्रन्दर से लम्बन के द्वारा भाते हुये भास्वर शुक्ल सुर्य की किरणों काला-सफेद के रासायनिक 
सयोग के कारण लाल होकर प्राँख पर आते हैं । इसलिये वास्तव मे भ्राए हुए लाल रूप को देसती हुईं 
भ्रांस सच्चाई का काम कर रही है। इसलिये प्रमाण है | 

एक भर आश्षेप श्रांख पर यह किया गया है कि जब हम श्राँख के ठीक सामने कुछ दूरी पर 
चिराग रखते है, उस चिराग झर शभ्राँख के दर्मियान मे कोई भी झावरक (रोकने वाली) चीज न रवसे, 
किन्तु अपनी एक हयेली को इस अन्दाजे आँख के पास सामने रकले कि उस हथेली से जो सामने की जगह 
रुकती हो श्र्थात्‌ न दीखती हो उस जगह का उस चिराग से एक अगुल का फासला हो । इसी तरह 
दूसरी भ्रांख की तरफ भी दूसरी हथेली को इस तरकीव से रक्खो कि उस हथेली से रुकने वाली जगह का 
भी चिराग से दूसरी छोर मे एक ही अंगुल का फासला हो, ऐसी सूरत में यद्यपि रोकने वादी दोनों 
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हथेली एक दूसरे से फासले पर रहते हैं, तो भी वीच वाले चिराग की लो बिल्कुल गायव हो जाती 
है। भाश्चयं है कि जब बाँयी या दहनी किसी भी हथेली को हटा ले तो चिराग दीख आ्राती है यह नही 
समझ मे ब्राता की वह चिराग किस हथेली से ढकी हुईं थी; क्योकि हथेली दो है भर दोनो अलग जगह 
पर हैं फिर एक चिराग श्रलहदा जगह किसी हथेली से ढकी नही कही जा सकती | और दूसरा आश्चर्य 
यह है कि हथेली से जो जगह रोकी गईं है उसमे किसी जगह वह चिराग नही है, यह सिद्ध हो चुका है 
कि उन ढकी हुईं दोनो जगहो से भ्रलग दोनो जगहो के वीच मे वह चिराग है जो कि किसी से ढकी नही 
गई किन्तु फिर भी दिखाई नही पडती। इसी से भ्राँख का भूूठापन सिद्ध है। किन्तु इसके उत्तर में यह कहा 
जाता है कि भ्राँख दो हैं भ्रौर दोनो देखकर स्वतत्ररूप से प्रलग-भ्रलग वस्तु के श्राकार को ग्रहण कर के 
मस्तक मे पहुँचाने का सामरथ्य रखती है, इनमे दोनो आँखो का फासला चार अगुल का है। दोनो की 
काली पुतलियो मे से दो इष्टिसुत्र श्रलग-प्लग रवानां होकर एक विपय पर जाते हैं। विपय के एक 
होने के कारण उस धिषय पर भुकते हुए दोनो इष्टिसूत्र ठेढे होकर उसी एक वस्तु पर सपात करते है 
अर्थात्‌ दोनो मिल जाते हैं। यदि दोनो आँख की अन्तर की ४ भ्रगुल रेखा कायम करें तो वहा से उसके 
इश्य विषय तक दोनो इष्टिसून्रों के मिलने से एक विषम त्रिभुज क्षेत्र बनेगा, इन दोनो इप्टिसूत्र मार्गो 
में यदि हथेली या और कोई भ्रावरक रख दें तो इृष्टिसुच्त का उसके विपय से सयोग न होगा। माना कि 
चिराग आपके नाक के ठीक सामने है और उसके बीच मे कोई झ्रावरक नही है किन्तु जहा से इण्टिसूत 
चला था उसके भागे मे कही भी यदि कोई झावरक रख दिया जाय तो दृष्टिसूत्र का विषय तक सयोग नही 
दोगा, इसी सयोग को ये दोनो हथेलियाँ भ्रलग-अलग रोकती है इसलिये हथेलियो के श्र॒लग रहने पर भी 
वीच की चिराग गायव हो जाती है क्योकि दोनो इष्टिसून्न विषय पर जाकर सपात नही कर सकते हैं | 
जब एक हथेली कोई सी हटा दी जाय तो बजाय दो सूत्र के एक दणष्टिसूच्न जाकर विपय को अ्रहण कर 
लेता है। तात्पयें यह है कि इष्टि का विषय से किसी न किसी प्रकार सयोग होना झ्रावश्यक है । संयोग 
होने से श्ाँल अवश्य उस वस्तु को भ्रहण करेगी, किन्तु सयोग न होने से आँख वस्तु को ग्रहण न करे 
तो इसमे भ्राँख का कुछ भी दोष नही । 


झाँल पर एक झौर यह भी भाक्षेप है कि बडी वस्तु भी दूर से देखने पर छोटी दिखाई देती है, 
किन्तु इसमे भ्रांख का दोष नही समभना चाहिये, क्योकि ईश्वर के समान वेद भी इस जगत्‌'में एक 
सत्य बस्तु है जोकि प्रत्येक वस्तु मे नियमानुसार पाया जाता है । उसी वेद के कारण बडी वस्तु दूर 
से देखने पर छोटी दीखती है | 


इस वेद को पहले इस प्रकार जानना चाहिए कि वेद उस वस्तु को कहते हैं कि जिसके द्वारा 
प्रत्येक वस्तु की हम जानते है झौर जिस ज्ञान से उस वस्तु का अभ्रस्तित्व (सत्ता) सिद्ध होती है, 
कोई भी वस्तु भासती है--इस कारण से 'है” ओर 'है” इसी कारण से भासती है | इसी ज्ञान और 
सत्ता के मूलतत्त्व को वेद कहते है । वेद यह शब्द 'विद' धातु से वना है। जिनका भ्र्थ ज्ञान है प्रथवा 
सत्ता है। भर्थात्‌ 'येन वेत्ति, झौर येन विद्यते! स वेदः । अर्थात्‌ जिससे जाने भौर जिससे वह हैं, 


बही वेद है | 
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यह वेद त्तीन प्रकार का है--ऋक्‌, साम और यजु । संसार की प्रत्येक वस्तु अलग-अलग ऋक्‌, 
साम, यज" का हो स्वरूप है । इसमे साम वह है, जो किसी वस्तु के वाहर बडी दूर तक अनेक प्रहृश्य 
मदष्ल बनावा है और वह एक २ मण्डल पहले मण्डल से ऋमश बढता जाता है । उसका फैल्ाव 
घटने पर भी सत्र मण्डल भ्रशों में वरावर माने जाते हैं । जो सब से छोटा मण्डल है जो खास उस वस्तु 
का पृष्ठ है, यदि उसको हम ३६० अंशो में विभक्त करें तो उससे बहुत दूर का सब से बड़ा मण्डल भी 
उतने ही भ्रशों में विभक्त होगा, किन्तु पहले मण्डल के अंश का जितना प्रदेश है, उससे वहुत भ्रधिक 
प्रदेश वाहर वाले मण्डल के एक झश का होगा । यह वाहर वाला मण्डल उस स्थान पर माना जाता 
है कि जहाँ से उस वस्तु के देखने न देखने की सीमा वनती हो श्रर्थात्‌ जिस रेखा से उस 'वस्तु की 
नजदीकी की ओर भूुकने पर वह वस्तु दीखे किन्तु उस प्रदेश से वस्तु की दूरी की शोर भुकने पर वह 
वस्तु कुछ भी न दौखे, वही साम की अ्रन्तिम सीमा है | उस सीमा से वस्तु की पीठ तक जितने झाकाश 
के प्रदेश हैं उनमे इस साम को सूक्ष्म रूप से सर्वत्र व्याप्त होने पर भी समकने के लिए उसको सहस् 
(१०००) भाग में बाँध्ना उचित है । अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु के चारो ओर साम के १००० मण्डल नियम से 
रहते हैं, उन मण्डलो के केन्द्र में वह वस्तु घिरी हुई रहती है । यद्यपि इन साम के १००० मण्डलो में 
से एक भी हमे नही दीखता तथापि वह साम का प्रदेश इसलिये नियमानुसार माना जा' सकता है कि 
उतने ही आकाश के प्रदेश भे आँख रखने पर हम उस वस्तु को देख सकते है । उस सीमा से वाहर' होते 
ही वह बरतु हमारी आँख से भ्ररश्य हो जाती है | इसलिये उतनी दूरी मे वह वस्तु भ्रपना रूप चारो 
ओर अवश्य भेजती है जो कि मेरी आंख पर झ्राकर उस वस्तु का आकार या चित्र उतारती है।. यदि 
उस वस्तु का रुप उस देश में न जाता तो मेरी झ्ाँख कदापि उस वस्तु का ज्ञान नही कर सकती, इसे- 
लिए प्रत्येक वस्तु के छुप के जाने की सीमा अवश्य ही माननी पडेंगी और उसी को साम मण्डल कहते 
हैं। उन सामो का अर्थात्‌ मण्डलो का आलम्बन (आधार) श्र्थात्‌ जिस वस्तु से वह मण्डल बनता है 
वह ऋष्‌ है; यह ऋक्‌ू उस वस्तु का आकार है | जितनी दूरी में साम माना गया है उसमे श्राँख रखने'सें 
वह वस्तु एक रुप में दीखती है परन्तु उतने मे कही भी हम श्रपनी आँख को लगावें वहाँ सभी जगह 
उस वस्तु को देसते हैं, इसलिए जाना गया कि उस वस्तु से आरम्भ करके साम की अन्तिम सीमा तक 
प्रर्य दणा में भ्रनन्तानन्त सन्‍्या में वह वस्तु भरी हुई है। जिस प्रकार एक सरोवर करोड़ो जल 
बिन्दुश्तो मे भरा हुआ रहता है, जहाँ हाथ डार्ले--पानी मिलता है, उसी प्रकार इस साम समुद्र में 
फरोडो उस वस्तु के भ्राकार इस तरह मे जमे हुये है कि जहाँ भ्रांख डालो वहां ही वह वस्तु श्राख पर 
चट जायगी। झलवत्ता इतना विशेप्र श्रवश्य है कि सरोवर में जल के विन्दु सव समान हैँ किन्तु इस 
माम ममृद्र में वस्नु के श्राकार सव छोटे-बडे होते है तात्पर्य यह है कि जो साम के १००० मण्डल कल्पना 
हिये गये हैं उनमे एक-एक सग्दल पर सब झ्लाकार भ्रापम में समान होते हैं, उनमें श्रणु मात्र भी छोटा- 
बहा नहीं होता, विन्तु प्रत्येक मण्डल के ग्राकार की अपेक्षा भीतरी मण्डल के आकार अवश्य ही बडे होगे 
धौर बाहरी मण्टन के श्राऊ़ार भीतरी वाले की अपेक्षा छोटे होंगे। इनमे बडे से वडा वही आकार है जिसको 


धाप हाथ से टटोल कर अन्दाजा कर सकते है और छोटे से छोटा वह भ्राकार है जो कि सामकी सीमा 
पर बहूद ही छोटे बिन्दु के झाकार पर कठिनता से कुछ भासता है। एक चमत्कार और है कि इस 
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सामसमुद्र के भ्रन्दर जितने आकार ग्राँख पर आते हैं उसी स्थान में उस झ्राकार की अपेक्षा क्रम 
से छोटे होते हुए श्रन्तिम सीमा के छोटे आकार तक सभी श्राकार तह के तह जमे हुए रहते है जो कि 
काँच इत्यादि छोटे २ बिम्ब ग्राहक वस्तु पर उस क्षेत्र के छोटे-बडे होने के अनुसार दीखा करते हैँ इस 
सामसमुद्र के भीतर इस प्रकार छोटे-बडे जितने वस्तु के आकार चारो श्रोर भरे पडे हैं उन्ही को 
ऋक कहते हैं । 


वेद कहता है कि--“सर्व तेजः साम रूप हि शश्वत्‌” अर्थात्‌ ससार में जितने प्रकार के 
तेज है वे ही साम के नमूने है । सदेव सभी प्रकार के साम का इसी तेज के रूप से अ्रन्दाजा करना 
चाहिये तात्परय यह है कि सूर्य, चन्द्रमा या दीपक कोई भी तेज हो उसका स्वभाव है कि उसका कुछ 
भाग लौ के रूप से केन्द्र मे रहता है और उस केन्द्र की लो से चारो ओर बहुत दूर तक एक प्रकाश 
मण्डल में चलने फिरने वालो को उस प्रकाश के किरणो से कोई आपत्ति ण रूकावट नही होती, किन्तु 
बह प्रकाश मण्डल उसी वीच की लौ से सवबंदा दढता से वधा रहता हैं । यदि प्रकाश को हटाना चाहे 
तो उस बीच की लौ को हटाने से हटा सकते हैं. कमी वेशी कर सकते है । ठीक इसी प्रकार ससार 
की जितनी वस्तु हैं सब एक लौ हैं उनके चारो झोर टूरतक उसी वस्तु का रुप मण्डल घेरे रहता है उस 
रूप मण्डल मे चलने-फिरने वालो को किसी प्रकार की रूकावट नही होती । यदि उस रूप मण्डल को 
हटाना चाहे तो उस मूल वस्तु को हटाने से हटा सकते हैं । श्रव इनमे जानने की मुल्य वात यह है कि 
वह झाकाश मण्डल जिस प्रकार चारो प्रोर व्याप्त है उसको यदि चारो भ्रोर मण्डल के रूप मे खयाल 
करे तो उसे हम साम कहेगे । किन्तु उस प्रकाश मण्डल के भीतर प्रनन्तानन्‍्त उसी लौ कि सूरत भिन्न २ 
पड़ी हैं, जिनको हम सीधी पझ्राँख से लो के रूप मे नहीं देखते । किन्तु यदि उस प्रकाश मण्डल के ग्रन्दर 
कही भी एक काच रखदें तो एक लौ दीखेगी भर हजार काँच रखने से हजार लौ दीखेगी । तात्पय 
यह है कि भ्रनन्त लौ रहने पर भी किसी वस्तु पर प्रतिविम्बत होकर वे लौ भिन्न २ दीखती है फिन्तु यह्‌ 
कभी ख्याल नही करना चाहिये कि वे काँच के टुकडे लो को नये सिरे से गढते हैं क्योकि ऐसा करने से 
काँच का कुछ भाग अ्रवश्य खर्च हो जाता, किन्तु हम देखते है कि उस प्रतिविम्व के दिखाने में काँच 
सर्वेथा वेलोग है इसलिये मानना होगा कि लो उस स्थान पर प्ाकाश मे मौजूद थी जो कि काँच के 
वहाँ रखने से उस पर सवार होकर प्रतिफलित कर हमे दीखती है, बस वे ही सव लौ जो प्रकाश मण्डल 


के ग्न्दर है उनको हम ऋक्‌ कहते हैं। यही ऋक्‌ भौर साम दोनो की पहचान है । 


जिस प्रकार सोम के मण्डल मे केन्द्र से साम की सीमा तक यदि रेसता चारो भोर लीचें तो केन्द्र 
से दूरी के श्रनुसार वे रेखाएँ आपस में ग्रधिक अन्तर पेदा करेगी । अर्थात्‌ वे रेसाएँ सूचीमुप्र होगी 
किन्तु इसके विरुद्ध केन्द्र से जो ऋक्‌ की घाराएँ चारो ओर साम की सीमा तक जाती है वे दूरी के 
प्रनुसार अपने व्यासो को कम करती जाती है, यही कारण है कि उस मूल वस्तु के जितने समीप हम 
प्राँख रक्‍्खेगे उतनी ही वह वस्तु वडी दीखेगी प्ौर ज्यो-ज्यो हम दूर हटेंगे उस वस्तु को छोटी देखेंगे, 
क्योकि हमारी आँख के पास उस वस्तु की ऋक्‌ू उतने ही छोटे रूप मे है। इसका आलेरय (नशा) भी 
सरलता से समभने के लिये दिया है । 
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इस प्रकार ऋक्‌ और साम जो प्रत्येक वस्तु में नियमित रूप से पाये जाते है, उनमे प्रकृति के 
प्रनुसार ऋग्वेद प्रत्येक वस्तु की दूरी के अनुसार छोटा वनता है । यही कारण है कि ऊपर, नीचे, तिरछे 
कही भी कोई वस्तु हो दूरी के अनुसार छोटो हो जाती है। किसी-किसी का ख्याल है. कि पृथ्वी को 
गोलाई के कारण प्रत्येक वस्तु दूर से छोटी दीखती है । परन्तु जब हम प्रत्येक वस्तु के ऊपर से पैदे तक 
बराबर देखते है तो उनका कोई भी भाग पृथ्वी की गोलाई के कारण डूवा हुआ प्रतीत नहीं होता भौर 
जो आकाश मे सुयं, चन्द्रमा, तारे श्रादि बडी वस्तुएँ छोटी होकर दीखती हैं उनमे पृथ्वी की गोलाई का 
दबाव सर्वथा अ्रसम्भव है । इसलिये छोटा होने का जो कारण ऊपर दिखाया जा चुका है--वही सत्य है । 
माना कि वह सूयय पृथ्वी से भी बहुत बडा-चौडा है | कितने ही तारे उस सूर्य से भी वहुत चौडे भौर बडे 
है। किन्तु दूर बहुत से आने का कारण उनका ऋक्‌ हमारी श्राँंख पर जिस अन्दाजे का पडता है, उसी 
का ग्रहण करना आँख के लिए सभव है। ऐसा करती हुई झ्राँख यथार्थग्राही होने के कारण सत्य भौर 
प्रमाण है। इतना झौर समझना चाहिये कि यह ऋक्‌ यद्यपि प्रत्येक वस्तु मे उसी वस्तु के स्वाभाविक 
धर्मानुसार पृथक्‌ू-पृथक्‌ रहता है किन्तु यदि उस वस्तु पर सूर्य आदि तेजस्वी पदार्थों का प्रकाश न पहुँचे 
तब तक उस ऋक्‌ का स्फोट नही होता । इसलिये बहुतो का यही सिद्धान्त है कि यह सूर्य ही वास्तव में 
ऋषक्‌, यजु , साम इन तीनो वेदो का भण्डार और उत्पत्ति स्थान है-- नयी वा एप यस्‍्तपति” (शतत०्क्ना०) 
यह लिखा भी है। इसीलिये सूर्य को वेदमूर्ति कहते हैं। इसी सूर्य से ऋकू, साम भौर यजुः श्राकार 
प्रत्येक वस्तु मे लगे हुए दीखते है, इसलिये वह ऋक्‌ जो कि दूर से छोटा होता जाता है वह भी सूर्य 
का प्रकाश ही है । समस्त वस्तु तीन प्रकार की है--कोई ज्योतिष्मान्‌ भ्रर्थात्‌ अपने श्राप प्रकाशक है-- 
जैसे सूर्य, भ्ादि । कितने ही परज्योति है, जो स्वय प्रकाशक न होकर दूसरे के प्रकाश से प्रकाशित होते 
हैं जैसे---चन्द्रमा-काँच झ्रादि, इसी प्रकार कितने ही श्रज्योति पदार्थ है जिनके शरीर से वह प्रकाश नही 
निकलता कि जिसके द्वारा समीप की अन्य वस्तुओं को प्रकाश मिलता हो किन्तु एक प्रकार का प्रकाश 
उनके शरीर से भी चारो ओर झवश्य ही निकलता है, जिसको उस वस्तु का रूप मण्डल कहते हैं। जिस 
प्रकार परज्योति पदार्थ सूर्यज्योति लेकर ज्योतिर्मेय प्रकाश से प्रकाशित होते है उसी प्रकार ये श्रज्योति पदार्थ 
भी सूर्य से ही रूपमय प्रकाश पाकर प्रकाशित होते रहते है । प्रकाशित होना ही वेद का रूप धारण करना 
है । इसलिए कहा जा सकता है कि “स्वज्योति” “ परज्योति” और “अ्ज्योति” इन तीनो पदार्थों को सूर्य 
से ही वेद का लाभ होता है, यह सूर्य साक्षात्‌ वेद का प्रत्यक्ष रूप है। सूर्य से ही रूप मिलता है भौर 
उस रूप को ऋक्‌ कहते है । इसी सूर्य से मिले हुए रूप के किरणो को जब दूरवीक्षण ( दुर्वीन ) भ्रादि 
उत्कृष्ट यत्र से विकीणं करते है तो किरण फँलाने के कारण कभी-कभी वस्तु छोटी भी बडी दीखने लगती 
है। इसमे भी आ्ाँख का दोप नही है । क्योकि दूरवीक्षण यन्त्र रूप के किरणों को फैलाकर जितना वडा 
बनाकर आँख पर पहुँचाता है, उसको ज्यो का त्यो भ्राँख ग्रहण करती है। इसमे फंलाना यदि दोप है तो 


यन्त्र का है न कि आँख का । यहा पर एक यह भी कह देना अनुचित नही है कि जिस सूर्य या तारे को 
छोटे रूप मे श्राँख देखती है, उसको जो आप बहुत वडा समभते हैं, यह आपके मन के विचार का काम 
है । उसकी सत्यासत्य परीक्षा हम मनः प्रामाण्पपरीक्षा मे करेंगे। यहाँ इतना ही कहना है कि सूर्य की 
किरणो से वस्तुझो को रूप मिलता है और रूप ही ऋक्‌ू कहलाता है भ्ौर ऋक्‌ की धारा का उत्तरोत्तर 
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छोटा होना स्वभाविक धर्म है भौर सत्य है। इसी सत्य रूप को आँख ग्रहण करती है इसलिये आँख सत्य 
हैं श्रौर प्रमाण है। 


आँख पर एक और आक्षेप है कि वह रज्जु को कभी सर्प, वृक्ष के दूठ को मनुष्य, सीप को चाँदी 
दिखाती है किन्तु उत्तर यह है कि रज्जु को देसते समय वक्र झौर काला भाग जो सर्प और रज्जु मे साहए- 
यभाव से रहता है उसी को केवल प्राँख देखती है। वह न उसको सप कहती है और न रज्जु किन्तु पश्चात्‌ 
हमारा मन का विचार रज्जु और सर्प के भेद करने वाले धर्मों को न पाकर कभी धोखा खा जाता है, रज्जु 
को सर्प मान बैठता है। यह मन के विचार का दोप है न कि आँख का । इसी प्रकार दूठ झौर भनुष्य 
में जो साइश्यभाव है उसी को श्राँख ने ग्रहरु किया किन्तु उनके परस्पर भेद बताने वाले धर्म किसी 
कारण भ्रास पर नहीं आ सके । इसी कारण मन के विचार मे कुछ का कुछ हो गया । सीप को देखने 
में भी जो सीप और चाँदी में श्वेतता की समानता की भलक है वह ही शभ्राँख पर आई, उनके भेद बत- 
लाने वाले धर्म नही आये । भ्रत मानसिक विचारों में भूल होना सम्भव हो गया किन्तु झ्ाख का दोप 
कृदापि सम्भव नही। इसी प्रकार अन्य उदाहरणो में भी समकना चाहिए । 


मरुस्यल में मध्याद्ध की तेज धूप मे दूर से देखने पर जो लहराते हुए जल की सतह इष्टिगोचर 
होती है वह भी भ्ाँस का दोप नही है क्योकि उस स्थान पर सूर्य की किरणे जमीन की वालू से टकरा कर 
उलटी ऊपर को जाती है । जिस समय झ्ाने-जाने वाली किरणों में टक्‍कर होती है तो उनमे लहर पेदा 
हो जाती है । सूर्य के तप्त तेज से वायु का ताप बढ जाता है और यह तप्त वायुस्तर हलका होकर ऊपर 
को उठता है और उसके स्थान पर ऊपर का शीतल वायु आने लगता है इस प्रकार वायुस्तरो मे एक 
प्रकार की लहर पंदा हो जाती है | ये लहरे ठीक जल की लहरो के समान होती है । इन लहरों की जल 
की लहरो से घनिष्ट समानता है कि मन को विचार करते समय किरण तथा वायु के लहरो के देखने 
का अ्रम्यास न होने के कारण वार बार देखे हुए जल के लहर की ओर मन का वेग शीघ्रतया पहुँच जाता 
है । यह भी दोप मन के विचार का है न कि आख का क्योंकि आँख का काम लहर ग्रहण करने का है 
उस लहर के साय जल का सम्बन्ध ठहरा लेना मन के विचार का कार्य है । अथवा हम इस प्रकार कहेगे 
किसी दर्शन के अनुसार पानी ४ प्रकार का होता है-अम्भ, मरीचि, मर, आप--इनमे दो से ऊपर थौ 
तक जिस मूलतत्त्व से दो अथवा उसकी सब वस्तुएँ वनी है उस जल को 'श्रम्भ” कहते है । सूर्य से पृथिवी 
तक जो बीच का अन्तरिक्ष है और उसमे जितने पदार्थ है, वे जिस मूलतत्त्व से बनते हैं उसको 'मरीचि' नाम 
का जल कहते है। और जिस जल तत्त्व से हमारी यह पृथिवी वनी है उसको “मर” कहते है । और पृथिवी 
से जिस झोर सूर्य हैं उसकी दूसरी श्रोर लोकालोक तक जितना आकाश है उसके सब पदार्थ जिस मूल- 
तत्त्व से बनते है उसको आप नाम का जल कहते है | इन चारो तत्त्वों मे मरीचि जल वह है जो सूर्य 
से पृथिवी तक सूर्य के किरणो तथा वायु सूक्ष्म रूप से फैला हुआ है, जिसके कारण सूर्य की धूप की गरमी लगने 
पर भी कोई वस्तु सहसा जलने नही पाती । सूर्य के तप्त तेज के साथ मरीचि की नमी आया करती है । 
यह मरीचि सूक्ष्महूप मे एक प्रकार का वास्तव जल हे उसके लिए यह आकाश का मैदान समुद्र है उसमे 
यह मरीचि जल सूर्य से गरमी पाकर बहते हुए हवा से वास्तव में लहराने लगता है। यह ही कारण है 
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कि सागर के जल मे जिस प्रकार वृक्ष का प्रतिबिम्व पडता है उसी प्रकार कभी इस लहराते हुये मरीचि 
जल मे भी वृक्षो का प्रतिविम्व पडना देखा गया है अत. यदि उस्त 'मर-मरीचिका' को अर्थात्‌ लदराती 
हुई किरणो को हम वास्तव मे ही जल कह सकते हूँ । भ्रव यदि मेरी भ्ाँख उसको जल रूप से देखती 
है । तो वह भी सत्य हो सकता है। 


सारांश 


१--रज्जु और सरप्पे के साइश्य भाव को श्ाँख ते देखा उस पर मन को विचार करके सपं के निश्चित 
करने में घोखा हो गया । मन ने सर्प झौर रज्जु के भेद कारक धर्मों को न पाकर ऐसा किया। 


२--इसी प्रकार वृक्ष के दूठ को मनुष्य समझ लेना भी मन का ही धोखा है न कि झाँख का । 
३--सीप को चाँदी समझ लेना भी मन का ही धोखा है प्ाँस का नही । 


४--( क) मरुस्थल मे जल लहरो के दिखने का कारण किरणो का वालू से टकराकर उलठा ऊपर को 
जाने से और ऊपर से आने वाली किरणो से टकराने से किरणो मे लहरें दीख पडती हैं । 


(ख) बालू की, हल्की वायु का तथा ऊपर की शीतल झौर भारी वायु का सम्बन्ध होने से लहर 
दीखती है । भ्ाँख केवल लहर को देखती है । पानी समझ लेना मन का धोखा है । 


(ग) अतरिक्ष मे 'मरीचि' प्रकार का जल, सूर्य की गरमी के कारण लहरातो हुई वायु से वास्तव 
मे ही लहराते हैं सो भ्रांख का जल लहरें वतलाना वास्तव मे सत्य ही है। सागर मे दक्ष 
की छाया के समाव इस 'मरू मरीचिका' रूपी जल मे वृक्षों की छाया भी दीखती है। 


झ्रांख पर एक और झाक्षेप यह है कि वह एक ही भनुप्य को वाल्यावस्था, में जवानी तथा 
बुद्धावस्था में भिन्न २े रूप से देखती हुई उसकी एकता को भी ग्रहण करती है । हम भ्राँख के कहने से 
ही बालक, इद्ध को भिन्न समभते है भौर उसी श्राँख के कहने से भ्रवस्था भेद होने पर भी जन्म से बुढापे 
तक मनुष्य को एक समभते है किन्तु एक को अनेक और प्रनेक को एक समभना दोनो मिथ्या है भौर 
अप्रमाणिक है । जब एक ही आँख विरुद्ध दो भाव को दरसाती है तो उनमे एक अ्रवश्य भसत्य है भ्रथवा 
दोनो प्रसत्य हैं। भसत्य को ग्रहण करने वाली अभ्ाँख प्रमाण नही हो सकती । प्रव इसदा उत्तर यह है 
कि प्रत्येक मनुष्य को हमे दो भागो मे विभक्त समझना चाहिये । एक शरीरात्मा, दूसरा भ्रन्तरात्मा | 
शरीर आत्मा वह स्थूल भाग है जो मरने पर भी यहा वना रहता है और जलाने श्रादि क्रियाओं से पंच 
महाभूतो मे मिल जाता है और भ्रन्तरात्मा वह सूक्ष्म भाग है जिसको मरने के पश्चात्‌ हम नही पाते 
झौर जिसकी चेष्टा से यह शरीर चलता फिरता था जिसमे इच्छा थी, क्रिया थी, जो निराकार था 
किन्तु इस शरीर को घारण करने के लिए एक वल्शाली त्तत्र (59४५७) रखता था, उसी भ्न्तरात्मा 
और शरीरात्मा के वियोग को भृत्यु कह्ठते हैं । इसमे शरीरात्मा भौतिक विकारों को ग्रहण करता हुप्ना 
जन्म से मृत्यु तक तीन अवस्था, पाँच झवस्था, छः झवस्था अथवा अनन्त अवस्था घारणं करता है । वाल्य 
यौवन भौर वाघंवय ये तीन झ्वस्थायें हैं । शेशव, पौगड, तारुण्य, प्रौढ और स्थविर्ता ये पाँच प्रवस्थाएँ 
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च्स्य्थ्य्त््््ख्य््््््स्स्म्न्स्न्ल्न्स्ल्न्न्ल््ससस्चचचचसलस सच सभसच्च्सन्म्न्स्स्न्न्नम्मम्स्न््प्ल्ल्ल््न्स्ल्ल्प्त्स्त 
$ | हब तय आवब लगा रहता है वह शेशव अवस्या है यह ५ वर्ष तक रहती है। सेलने-कुदने को 
पयसदा को पौगठ रहते हैं उसका समय १४ वर्ष तक है । चढती जवानी प्र्थात्‌ तारुण्य ५० वर्ष तक 
शाती 2, जवानी टव जाने को वार्धक्य कहते हैं और इसका समय क्रम ८० वर्ष वर्ष तक रहता है भोर 
लब झरीर बहुत ही प्रममर्थ भर घियलता को भ्राप्त हो जावे तो उस काल को स्थविरता कहते है और 
यह ८० वर्ष में ऊपर होता है श्रयवा जायते, अ्रस्ति, वर्धते, विपरिणमते, अ्रपक्षीयत्ते, नश्यति ये ६ विकार 
है ग्र्याव जन्मना, सत्ता कायम होना, वढना, चदलना, घटना और नप्ट होना ये ६ विकार जिसमे पाये 
जायें उसगे शरौर कहने हैं किन्तु जो इन विकारों से रहित है वह अन्तरात्मा है । किसी प्रकार के 
प्रितार न होने के कारण जन्म से मृत्यु तक एक ही रूप मे प्रतीत होता है 'अरहम' श्र्यात्‌ 'मैं हु! इसी एक 
हप में जन्म से मृत्यु तक भासता है। किन्तु इसका वह शरीर विकारी होने के कारण प्रतिक्षण वदलता 
टप्रा श्रनेफ़ रुप ग्रहण करता है, वह जन्म से मृत्यु तक भिन्न २ रूपो मे भासता है जबकि इस प्रकार 
एक ही मनुष्य नौ भाग में वटा हुआ है तो वहुत सभव है कि उस एक आ्ात्मा के विचार से आँख उस 
ब्यक्ति यो एड कहकर दिसावे शौर शरीर के अनुरोध से भिन्न अवस्था के कारण भिन्न करके दिख- 
लाये जबकि वस्तु दो है। एक झौर भनेक-तो उनको उसी प्रकार देखना श्राँस का करत व्य है । इसमे 
प्राँग का दोप नहीं है ! 


यह ध्यान देने का विपय है कि कोई भी इन्द्रिय सव ही विपय को ग्रहण नही कर सकती । उनके 
विषय नियत हैं श्रर्थात्‌ जिस विषय में जिसकी शक्ति है उस ही विपय को ग्रहण करने से वह 
इन्द्रिय प्रमाण होती है जैसे शब्द, गधादि विपयो को ग्रहण थे करने पर भी केवल रूप के ग्रहरा 
करने मे श्रॉस प्रमाण है। इसी प्रकार अन्य इन्द्रियों को भी समभना चाहिये, किन्तु अपने विपयों 
तो ग्रहश करने के समय भी यदि मब्य में कोई दोप भरा जावे तो उसके प्रतिवन्धक होने से वह 
इन्द्रिय अपने काम को यथार्थ रूप से नही कर सकती । परन्तु इससे उनके प्रमाण्य में किसी प्रकार की 
भुदि नही होती । सुर्य या चन्द्रमा के नीचे बादल आने से या सूर्य के नीचे चन्द्रमा के आने से कभी-कभी 
सूर्य का प्रकाश नही होता भ्रतः क्या यह सिद्धान्त भाना जा सकता है कि सूर्य प्रकाशवान्‌ नही है । ऐसा 
फदापि नही । इसी प्रकार इन्द्रियों मे भी समभना चाहिये भ्र्थात्‌ दोप की उपस्थिति मे भी हम इन्द्रियों 
को प्रमाण पाते हैं। माना कि शवेत शंख को कभी पीला बतलाती हुई श्रांल भूल करती है, मीठी चीनी 
को कट्ठवा बताती हुई जिद्धा कभी भूल करती है किन्तु इस पर हम कहेंगे कि यह आँख पीले शंस्न को 
प्रदर्शित करती हुई अपने श्रन्दर पित्त का संयोग बतला रही है इसी प्रकार जिह्ला भी पित्त के सयोग 
की तरफ़ सकेन करतो है। पित्त के संयोग को बताने मे ये ही इन्द्रियाँ प्रमाण हैं और इन पर हम विश्वास 
परते है प्रन्यया इस पित्त रोग को दूर करने का हम कभी प्रयत्न न करते । अतः विश्वसनीय है कि 
दोष की ध्वस्या में भी उन दोपों को प्रदर्शित करने के लिये वे इन्द्रियाँ ही प्रमाण हैं जेसा कि लाल, 
पोड़े, हरे काँच में होफ़र जमीन पर गिरती हुई सूर्य की लाल, पीली, हरी रोशनी हम को यही सूचित 
मरती हैं हि उसी रंग के काच के भीतर होकर आई है और इस बताने के लिए वह रोशनी प्रमाण है 
फिन्तु इसमें यह नही पाया जाता कि सूर्य का प्रकाश हरा इत्यादि हैं। अतः सभी इन्द्रियों मे जो कुच 
जिस प्रदार का ज्ञान पैदा होता है उसके लिये वही इन्द्रिय प्रमाण हो सकती है। 
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साराश 

झाँख पर और आक्षेप---एक मनुष्य को दो भाँति से दिखलाना--एक और अगेक । प्रत्येक 
मनुष्य की दो आत्मा है--शरीरात्मा और अन्तरात्मा एक स्थूल देसरा सुक्षम, एक विकारी दूसरा 
निविकारी, . एक चैतन्य निराकार होकर भी चेष्टा, इच्छा, क्रिया शरीर मे बलवान तन्‍्त्र उत्यादि का 
कारण भौर जिसके भलग होने से यह शरीर मृत कहलाता है वह श्रन्तरात्मा है और दूसरा शरीर 
झात्मा भौतिक विकारों को ग्रहण करता हुआ कई अवस्थाओ अर्थात्‌ ३, ५, ६, इत्पादि फो घारण 
करता है । शरीर मे ऐसे नाना विकार है आत्म-निविकार जन्म से मृत्यु तक एक ही है--'अभहम्‌' अर्थात्‌ 
में हैं! इस एक ही रूप मे जन्म से मृत्यु तक भासता है किन्तु इसका वाह्य शरीर विकारी होने के कारण 
प्रतिक्षण बदलता हुआ अनेक रूप घारण करता है। इस प्रकार मनुष्य के दो भाग हैं एक वहुरूपा और 
दूसरा एक ही रूप | अतः एक ही व्यक्ति आत्मा के सम्बन्ध से एक है श्र शरीरानुरोध से श्रनेक सवस्था 
का है। एक व्यक्ति में श्रव ये दो पदार्थ है एक तो सदेव भौर दूसरा प्रतिक्षण भिन्न अतः भ्रनेक । इसी 
कारण श्राँख एक व्यक्ति मे दो पदार्थ देख कर दो बतलाती है अर्थात्‌ श्रात्मा भश्ौर शरीर, तो श्रव झ्राँस का 
ऐसा बतलाना यथार्थ भौर सत्य ही है । यदि श्रांख ऐसा न वत्तलावे तो घोश्षा देने बाली कहलावे श्रतः 
आँख धोखा देने वाली कदापि नही प्र॒त्युत यथार्थ और वास्तविक स्वरूपदर्शी है जो कि इसका कर्तव्य है 
वही सदा किया करती है। प्रत्येक इन्द्रिया भ्रपने-अपने पृथक-पृथक नियमित कार्य को ही सदा करती 


रहती हैं भ्न्‍्य कार्य को कदापि नही करती अ्रत ये प्रमाण है। प्रतिवन्‍्धक दोप से इन्द्रिय प्रमाण्य मे 
ज्रुटि नही हो सकती। चन्द्रमा के नीचे वादल या सूर्य के नीचे चन्द्रमा या बादल के आ जाने से बया 


, चन्द्रमा प्रकाश रहित समझे जा सकते हैं ? कदापि नही | तब इसी प्रकार इन्द्रियों मे भी समझना 
चाहिये। दोष सद्दित इन्द्रियो पर गहरे विचार करने के पश्चात्‌ विदित होगा कि उनमे जो दोष भ्रागया है 
उस दोष को बताने वाली भी तो इन्द्रिया ही हैं । जैसे पीले शख को दर्शित करती हुई भ्पने मे पीले दोप 
को श्राँस ही तो सूचित करती है और जिह्ना चीनी को - कडुवा कहती हुई कडुवे दोप को सूचित करती 
है। यह दोनो दोष हमारे भ्रन्दर के पित्त के सयोग से भासित होते हैं। भ्राँख के पिलास तथा जिद्दा के 


। कडुवास के विकारी को जो कि पित्त के सयोग से है इन्द्रियो ने ऐसा स्पष्ट रूप से दिखलाया कि इस विकार 
का हमको विश्वास होकर हमने इसका निदान कराया । इस दोप रूपी रोग की चिकित्सा कराने वाली 


भी ये ही तो इन्द्रियाँ है । तो सिद्ध है कि दोष की दशा मे भी दोष को बताने वाली इन्द्रिया ही प्रमाण 
,हैं। इसको फिर यो समभो कि जैसे हरे काँच मे होकर झाने वाला हरा प्रकाश हरे काँच का भी ज्ञान 
कराता है भौर ऐसा ज्ञान कराने मे प्रमाण है किन्तु इससे यह नही पाया जाता कि सूर्य या दीपक लिससे 
वह, प्रकाश भाता है वे भी हरे हैं प्रत्युत यह भी पक्‍के तौर से कह सकते है कि रग रहित किरण जिस 
रग मे होकर आती है उसी रग को धारण करके उस रग रूपी दोप के बताने में भी प्रमाण है चस झव 
पुणंतया सिद्ध है कि इस प्रकार सभी इन्द्रियो मे जो कुछ जिस प्रकार का ज्ञान पैदा होता है उस ज्ञान की 
उपलब्धि के लिये वही इन्द्रिय प्रमाण हे । 
३-मन प्रमाण्य सिद्धिसूत्र 
जिस प्रकार इन्द्रियो का प्रमाण होना सिद्ध है उसी प्रकार मन को प्रमाण मानना उचिन है। 
बयोकि प्रमाण का अर्थ है-प्रमा-अन अर्थात्‌ ज्ञान का साधन या ज्ञान उपजाने वाला | जवकि हम मन 
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नो कान का साधन देशने हैं तो अवश्य ही प्रमाण मानना पड़ेगा । यह सभव है कि मन किसी दोप के 
भारण परभी-कर्भी भूल बरे अर्थात झुठा ज्ञान पैदा करे। किन्तु फिर भी हम कहेगे कि भूंठा ज्ञान भी 
ज्ञान है। ज्ञान को पँदा करता हुआ मन अवस्य प्रमाण होगा किन्तु उसमे झूठ का जितना सम्बन्ध,है 
उतना दोप के सम्बन्ध के कारण है जैसाकि रस्सी को सर्प समझ लेना भूठा ज्ञान है किन्तु इसमे समझ 
सेना ज्ञान वा भाग है वही मन का काम है इसमे रस्सी का साँप झूठा भाग है - वह दोप का काम है। 
मन झौर दोष दोनो अपना-प्रपना काम करते है अत: दूसरे के काम का झाक्षेप दूसरे पर नही किया जा 
सकता भ्र्थात्‌ दोष के कारण जो भूठापन ज्ञान में भाया है उसका आक्षेप सन पर नहीं हो सकता । 


यहाँ पर ज्ञान मे हमारा तात्पर्य उपलब्धि से है। उपलब्धि का श्रथ है पाना जो दो प्रकार का 
है, एक तो सत्तावान्‌ का ज्ञान अर्थात्‌ मौजूद का जानना और दूसरा जाने हुए की सत्ता भ्र्थात्‌ मौजूद 
होना । दस प्रकार जिसकी उपलब्धि होवे उसको सत्य कहते है। वह सत्य जिससे जाना जावे उसको 
प्रमाण कहते है। तात्पर्य यह है कि जिसको हमने जेसा जाना है उसको उसी प्रकार का होना चाहिए 
झयवा जो जिस प्रकार का है वह उसी प्रकार का जाना जावे । साराश यह है कि जिसका ज्ञान-है उसी 
की सत्ता है श्रथवा जिसकी मत्ता है उसी का ज्ञान है । ऐसा ज्ञान कराने वाला प्रमाण कहलाता है । जैसा 
झाकाए में हम चन्द्रमा को देखते हैं प्लौर वह चन्द्रमा आकाश में वास्तव में है श्रतः ऐसा शान उपजाने 
वाली भ्ँस या किसी का वचन प्रमाण होगा किन्तु यदि भ्राकाश"मे हम एक साथ दस -चन्द्रमा देखें तो 
बह प्रॉल के तिमिर रोग का दोप है और वह श्रप्रमाण है इस प्रकार प्रमाण या।श्रप्रमाण की व्यवस्था 
व्यवहार दशा की है । किन्तु पारमाथिक दशा मे ज्ञान और सत्ता ये दोनो भिन्न वस्तु नही हैं भ्रतः जिसका 
"ज्ञान हुआ है उसकी सत्ता भी हो चुकी । भ्रतएवं व्यावह्ारिको का यह कहना कि जिसका ज्ञान' हुआ है 
उसकी सत्ता भी होनी "चाहिए क्योकि विना "सत्ता के ज्ञान भ्रम है, मिथ्या है। ऐसा ज्ञान उपजाने वाला 
भ्रप्रभाण है उत्पादि, व्यावहारिकों फी भाषा स्वीकार के थोग्य नही है क्योकि पारमारथिकदर्शा में जबकि 
ज्ञान और सत्ता एक है तो ज्ञान होने से ही क्तता का होना माना जा सकता है। जितना सा अ्रंश ज्ञान 
“का है उतना ही अ्रश सत्ता का साथ है। भभ्रस्ति' श्र्थात्‌ 'है” यही तो ज्ञान का स्वरूप है। इस ज्ञान की 
उपजाता हुआ भन पारमाथिक दशा में अ्रवश्य ही प्रमाण माना जा सकता है क्योकि किसी 
भी प्रकार का ज्ञान उपजाता हुआ मन अप्रमाण कैसे हो सकता है। जबकि मन का धर्म केवल प्रकाश 
करना है तो प्रकाश करता हुआ मन अभ्रपना कतंव्य कर चुका भ्रतः प्रमाण है। जबकि उस प्रकाश की 
दुष्टता किसी दोप के योग मे है तो सिद्ध हुआ कि दोप के असयोग दशा में यह मन अ्रवश्य विशुद्ध है 
झौर इसलिये वह भ्रपने स्वरूप से प्रमाण है। ज्ञान में जो कभी दोप का सम्बन्ध देखते है उस दोप के 
प्रवेश के कई द्वार हैं। प्रथम भ्रवग्रह में इन्द्रियो के द्वार दोष का प्रवेश होना है, भ्रतः प्रवग्रह श्रप्रमाण 
माना जाता है, दूसरा ईहा में मन के द्वारा दोप का प्रवेश होना है शभ्रत. ईहा भ्रप्रमाण है 
भोर तीमरा प्रवगम मे श्रात्मा के द्वारा दोप का प्रवेश होता है भ्रतः अवग्रम अप्रमाण होता है। इन 
तीनो में एक भी दूषित हो तो ज्ञान श्रसत्य हो जाता है श्लौर उसका कारण श्रप्रमाण होता है क्योंकि 
झवशग्रद ईहा शौर भ्रवगम ये तीनो ज्ञान के भाग हैं और तीनों भागो के मिलने से ज्ञान का पूरा स्वरूप 
बनता है प्रतः तीनो में से कोई भी भाग दृपित हो तो सम्पूर्ण ज्ञान भ्रवग्रह हो जाता है । 
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दूषित पअ्रवग्नरह से ईहा निर्दोषित रहते हुए भी दूषित हो जाती है और उसी के हारा निर्दोपी 
झवगम भी दूषित हो जाता हे। इस भ्रकार प्रमाण अ्प्रमाण की व्यवस्था व्यवहार दशा में मानी जाती 
है किन्तु परमार्थ दशा मे यही सिद्धान्न है कि ज्ञान दोपयुक्त हो श्रथवा निर्दोष हो किन्तु जितना भाग 
- ज्ञान का है वह प्रकाश रूप है वह कभी-अ्रप्रमाण नही हो सकता। हरे काँच के अन्दर से आने के कारण 
सूर्य-का प्रकाश हरा होकर भले ही दूपित हो गया हो किन्तु जो दोप हरेपन का है वह भी प्रकाश का 
विपय, है श्रौर प्रकाश की अपेक्षा वह रग दूप्तरी वस्तु है किन्तु उस रग का भी प्रकाश करने वाला जो 
वास्तव में प्रकाश वस्तु है वह अपने रूप से सदा शुद्ध व निर्दोष है। इसी भ्रकार ज्ञान को भी सर्वत्र 
निर्दोष समझना चाहिये । 


कितने ही व्यक्ति यह कहते है कि जो ज्ञान सामग्री पूरी न होने से श्पूर्ण हो वह अ्रप्रमाण है जैसा 
बालक या पशु का ज्ञान । किन्तु इस पर भी विचार का स्थान है । यदि अपुर्ण होने से ज्ञान अप्रमाण 
माना जाय तो जगतु के पामर सेलेकर विद्वान्‌ तक सभी के ज्ञान श्रप्रमाण मानने पडेंगे । यह निश्चित रूप 
से. कहा जाता है कि आज तक जो कुछ जाना गया है वह बहुत अ्श निर्णय करने पर भी श्रभी तक 
प्रपुर्णा है । भ्रतः व्यवहार दशा मे भी उस अ्रपूर्ण ज्ञान को प्रमाण मानते हुए ऊपर की वात का विरोध 
करते हैं। यथार्थ तो यह है कि अपूर्णंता मे भी जितना श्रश उसका प्राप्त होता है उतने झश के लिए 
उसको अवश्य प्रमाण मानना उचित है भौर उसकी पूणुंता के वास्ते प्रयत्न करना चाहिए न कि भ्रपूर्ण 
कह कर उसको छोडना चाहिए। वहुत अधिक जल मे वहुत भ्रल्प मधुर मिलाने से सम्भव है कि जल 
मीठा नही होगा किन्तु जितना सा मधुर उस जल में डाला गया है वह भी मधुर नही था ऐसा मान लेना 
भूल. है। एक सौ मन मधुर मे जिस प्रकार का मधुर है उसका एक कण भी अपने रूप में उतना ही 
मधुर है । इसी प्रकार इस ज्ञान मे भी जितने बढांये जावे उतना ही ज्ञान बढ़ेगा किन्तु सारे जगत्‌ का 
ज्ञान जिस प्रकार ज्ञान है एक तुच्छ वस्तु का ज्ञान भी उसी प्रकार अपने रुप में परिपूर्ण ज्ञान है वह ज्ञान 
श्रपूर्ण कदापि हो ही नही सकता | भ्रतः यह ज्ञान सववेदा नित्य प्रमाण है। 

ज्ञान शौर सत्ता ये दोनो ही उपलब्धि के रूप है इसी उपलब्धि को वेद कहते हैं। वेद शब्द का 
धातु 'विद' जिसका भ्रर्थ सत्ता, ज्ञान और प्राप्ति है- जब वस्तु की सत्ता है, ज्ञान है भौर प्राप्ति है त्तो 
प्रवश्यमेव उसका वेद सिद्ध हुआ और वेद स्वंदा प्रमाण होता है भ्रतः विद्वान लोगो का सिद्धान्त है कि- 
वेदाः प्रमाणम्‌ | 

ऊपर कहा जा चुका है। कि प्रत्यक्ष ज्ञान के तीन भाग है-प्रवग्रह, ईहा भौर झवगम । इनमें प्व- 
ग्रह इन्द्रियों से होता है तत्पश्चात्‌ ईहा मन के विचार को कहते है झौर ग्वगम आत्मा में होता है-इसमे 
प्रात्मा के न रहने से ये तीनो ही नही हो सकते । अत प्रथम झात्मा के सवध से ज्ञान की परीक्षा की गई, 
ततृपश्चात्‌ ज्ञानइन्द्रियो के द्वारा अवग्नह की परीक्षा करके मन के द्वारा ईहा की परीक्षा की गईं है इस 
प्रकार तीनो भागो की परीक्षा करके प्रत्यक्ष ज्ञान का प्रामाण्य सिद्ध किया गया है। 


सन.प्रामाण्य सिद्धिसूत्र का साराश 
इन्द्रियो के समान मन भी प्रमाण है- प्रमाण का अर्थ प्रमाण का साधन है-प्रर्थात्‌ प्रमा--ज्ञान 
भौर भ्रनत्ूूसाधन । मन भी ज्ञान उपजाने का साधन होने से प्रमाण है । कभी-कभी मन दोप के 
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बारय कुद का शुछ समझे लेता है यहाँ पर समझ लेना मन का मुठुय काम है ओर कुछ का कुछ दोप 
था पास है। समम्झ लेने के कार्य में मन कभी घोखा नही देता अतः दोष सहित अथवा दोप रहित दोनो 
दमा में मन आन उपजाने में प्रमाण है| 

यहां ज्ञान उपलब्धि प्र्थाव्‌ प्राप्ति का वोधक है-यह पाना या प्राप्ति दो प्रकार से है-एक तो सत्ता- 
वान्‌ का ज्ञान या पाना और दूसरा ज्ञान या पाई हुई की सत्ता; 'या होना | ऐसी उपलब्धि को सत्य 
फटने है भौर उसलिये प्रमाण है। सारांश यह है कि ज्ञात वस्तु की सत्ता हो और सत्तावान्‌ का ज्ञान हो, 
ऐसी एकता की उपलब्धि सत्य होने से प्रमाण है। ज्ञान और सत्ता एक होने से प्रमाण और भिन्न होने से 
श्रप्रमाण यह कच्ची निगाह व्यावहारिको की है। वैज्ञानिको की पारमार्थिक दशा ज्ञान श्रोर सत्ता की 
एकता है) ज्ञान होने से सत्ता भी साथ मे हो चुकी, जितना भ्रश ज्ञान का है उतना भ्रंश सत्ता का ज्ञान 
में जठउ से चोटी तक है। 'भ्रस्ति! या है यह ही ज्ञान का स्वरूप है झौर ऐसा ज्ञान उपजाता हुआ मन 
पारमायिक दणा में प्रमाण है। श्रव सिद्ध है कि मच किसी न किसी सत्ता को लिए हुए एक प्रकाश है। 
सत्ता नहित जान ही ज्ञान का स्वरूप है, सत्ता रहित शान का कोई स्वरूप नही अभ्रत: ज्ञान सत्ता का वोधक 
है मत्ता चाहे फंसी ही क्यो न हो ज्ञान सत््य-सत्ता का बोध कराता है। व्यावहारिको ने ज्ञान की सत्य 
सत्ता को न समभकर अन्य सत्ता कि जो ज्ञान का विपय नही हुआ है उसका बोध न कराने पर ज्ञान 
को दुषित मान लिया | वह उनकी बडी भारी भूल है । यह दोब जो यथार्थ विचार से निश्चित नही है 
तीन द्वारो से यह प्रवेश हो सकता है--अ्रवग्रह, ईहा श्र श्रवगम । इन तीनो मे एक भी दूषित हो तो 
शान असत्य हो जाता है, क्योकि ये तीनो ही ज्ञान के भाग है और इनके मिलने से ज्ञान का स्वरूप 
बनता है। उन में कोई भी भाग दूपित हो तो संपूर्ण ज्ञान दुपित हो जाता है यह, प्रमाण श्रप्रमाण की 
व्यवस्था व्यवहार दशा में है किन्तु परमार्थ दशा मे ज्ञान दोप युक्त हो या निर्दोष हो वह प्रकाश रूप 
होने से जो गत्ता उस पर बैठी हुई है वह सत्य है जैसे हरे काँच की किरण हरी होने पर भी वह शुद्ध 
झौर निर्मल रह कर अपने वियय हरे-पन को बताती है । 

भान सामगी अपूर्णो होने से ज्ञान को भी श्रपूर्ण मान कर अ्रभमाण मानना यथार्थ नही है। 
वालक या पशु का ज्ञान एक बडे विद्वान के सामने (ज्ञान के जाति मे) तो रश्य है किन्तु विपयो 
में या मात्रा में भिन्न हे । एक कश शर्करा का भरू-मण्डल समस्त शर्करा से जाति मे एक है 
किन्तु मात्रा में भिन्न है। दोनो का मिठास एक परन्तु मात्रा भिन्न है। ऐसे ही एक ज्ञान बिन्दु समस्त 
शान सागर की प्रपेक्षा प्रकाश रखने में तो परिपुणं है किन्तु अनन्त विपय रूपी सत्ताओ से तुच्छ है। 
भ्रत, ज्ञान छोटा वडा कैसा ही हो वह सदा नित्य प्रमाण है । हं 

ज्ञान भर सत्ता ये दोनो ही उपलब्धि के रप है। इसी उपलब्धि को 'वेद' कहते है । 'वेद' का 
धातु “विद £ जिसका अर्थ सत्ता, ज्ञान, प्राप्ति! हैं। वस्तु की 'सत्ता, ज्ञान, प्राप्ति से उसका वेद सिद्ध 
होता हे भौर वेद सर्वदा प्रमाण है श्रत. सिद्धान्त है कि 'वेदा प्रमाणम्‌' 

ु प्रत्यक्ष न्ञान के तीन भाग है--अवग्रह, ईहा और प्रवगम । इन्द्रियजन्य ज्ञान अवग्नह है, मानसिक 

नाते >टहा है मार आत्मा का गाना हुआ ज्ञान अवगम है। आत्मा के न रहने से कोई ज्ञान उत्पन्न नही 
ही उक्ता अत्तः पहले आत्मा के सम्बन्ध से झान की परीक्षा की गई ततु पश्चातु इन्द्रिय द्वारा ईहा ज्ञान 
की परीक्षा करके तीनो धान के भागो की परीक्षा करके प्रत्यक्ष ज्ञान प्रमाण सिद्ध किया गया । 


[ ४२ ] 
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४--(क) जीवसिद्धिसूत्र 


जहाँ कही हम रहे यह जगत्‌ हमको भासता है इस भासने को हम कहे कि कुछ नहीं भासता तो 
इस कहने का बल हम मे नही है । क्योकि यह भासना स्वतः अपने को सिद्ध करता हुआ इतना बल- 
शाली है कि इस की सिद्धि के लिए किसी भी दूसरे प्रमाण की आवश्यक नही होती किन्तु विचार यह 
है कि जो कुछ यह जगत्‌ हमे भासता है उसमे जगत्‌ का हिस्सा यदि भ्रलग कर दिया जावे तो केवल 
भासना भ्रर्थात्‌ एक प्रकार का प्रकाश रह जाता है| उस प्रकाश का यदि मूल ढूढे तो हमारे सिवाय 
और कोई उसका मूल नही पाया जाता है। जिस प्रकार लोक मे सभी वस्तुओ के प्रकाश का कारण 
ज्योतिर्मण्डल का मूल सूर्य है ठीक उसी प्रकार इस जगत्‌ के भासने के प्रकाश का मूल भी कोई इस मेरे 
प्रकाश के केन्द्र मे प्रतीत होता है वही मैं हूँ । जो युक्ति या भ्रमाण प्राप्ति के द्वारा विवेचना करके किसी 
एक विषय का निर्धारण करता है अथवा जो विचारता हुआ किसी सशय में भा जाता है वही सब ज्ञान 
का मूलभूत कोई सत्य पदार्थ है जो “मैं' हूँ ऐसा कहकर जाना जाता है । किन्तु उस श्रहम्‌ भ्र्थात्‌ 
झात्मा का उस ज्ञानीय प्रकाश के साथ इतना घनिष्ठ सन्‍्बध है कि न अहम्‌ के बिना यह जगत का 
प्रकाशन रूप ज्ञान रहता है भौर न इस ज्ञान के बिना वह 'अहम्‌” रूप आत्मा ही रह सवता है प्रत्युत 
यह कह सकते हैं कि वह ज्ञान ही हम हैं भौर हम ही वह ज्ञान है जब यह ज्ञान जगत्‌ का प्रकाश करने 
वाला भासता है तो मिथ्या नही हो सकता । भरत. इसको दूसरे प्रमाण विना ही मान लेना होगा कि वह 
सत्य है। इस प्रकार ज्ञान के द्वारा जिसको हमने सत्य रूप मे पाया है, वही जीव आत्मा है । 


१--हम देखते है कि कोई मनुष्य या पशु जब दूसरे मनुष्य या पशु को देखता है तो एकाएक ही उसके 
ह्वदय मे तुलना करने की क्रिया प्रारम्भ हो जाती है भौर वह अपने को झौर उस दीखते हुए दुसरे 
को शीघ्रता के साथ भट तोल कर जान लेता है कि यह मेरे समान बलशाली है । भ्रथवा कम या 
झधिक बलवाला है। कम वल का झअन्दाज होते ही आत्मा उठने लगती है और उस पर झ्रान्मण 
करने की ठान लेती है यदि बाह्य क्रिया से क्‍श्राक्रमण न भी करें तो भी आत्मा एक प्रकार निर्मय 
ओऔर स्वतन्त्रता का झआाडम्वर अवश्य रचा बेठता है जिससे अपने मे कुछ गौरव की भलक झा 
जाती है किन्तु जब उस दूसरी भ्ात्मा को अपने से बलशाली पाता है तो उसकी प्रपनी आत्मा 
सहसा ही कुछ सकुचित होने लगती है यहाँ तक कि उससे दूर हटने की इच्छा प्रकट हो जाती है, 
प्रथवा यदि उस दूसरे को बल मे सदश देखता हे तो अकस्मात्‌ इस वात का विचार करने लगता 
है कि देखें यह मेरे साथ कया बर्ताव करता है । वस इस प्रकार की ठुलना करने में जो तराजू का 
काम करता है, जहाँ से यह तुलना का बल उठता है वही जीव आत्मा का असली बिन्दु प्रथवा 
केन्द्र है । 


२--तात्पमं यह है कि किसी काम को करते समय उस कार्य को देखते ही घीघ्रता से यह प्रन्दाज 
बंध जाता है कि यह काम मेरे वश भ्रथवा काबू का है या नही । इस प्रकार उस कार्य की जिस 
बल के साथ तुलना की जाती है उस बल का मुख्य झाधार ही हमारी जीवन बात्मा हैं । 


[ *ई ) 





३--पोर भी -म्र प्रकार समभ्ना चाहिए कि जब कभी झात्मा कुछ काम करने लगती है तो पहले 
उसमे यह विचार उठता है कि इस कार्य की करने मे वल खर्च करने से कितना दुःख होगा और 
उस कार्य के होने पर क्तिना सुस होगा, इन दोनों दुःख और सुख को जिस पात्र मे रखकर 
न्यूनाधिक शा प्रन्दाजा बाँचा जाता है वही हमारी जीव झात्मा है । इस प्रकार क्रिया के द्वारा भी 
जीय ग्रात्मा पहचानी जाती है। 


जीवसिद्धिसूत्र का सारांश 


यह सब जगत्‌ मुभझों भासता है, मेरे ज्ञानसुपी प्रकाश मे यह जगत्‌ भासता है ।' इस जगत्‌ को 
प्रयाश करने वाले दो प्रकाश है-१--सूर्य का प्रकाश जिसका केन्द्र सूर्य है, २-मेरे ज्ञान का प्रकाश जिसके 
प्रकाश से सूर्य का प्रकाश भी प्रकाशित है । अतः मेरे ज्ञानप्रकाश के महामडल का केन्द्र “मैं हूँ। मेरी 
प्रटल 'अहम्‌ बुद्धि! ही मेरे विश्वप्रकाशक ज्ञान का केन्द्र है। इस अटल “अहम्‌ बुद्धि' को ही जीव भात्मा, 
फे नाम से कहने है । 

वाद-विवाद के पश्चात्‌ युक्ति भ्रथवा प्रमाण से किसी सिद्धान्त का निर्धारण या'संशय स्थित करना 
ज्ञान का व्यापार है। उस ज्ञान का मूलभूत जो सत्य पदार्थ है वही “मै! हूँ वही मेरी जीवात्मा है निर्णय 
या संशय निर्धारण करने पर उससे जहाँ से सत्यता आती है वही जीवात्मा हैं । मेरी 'अहम्‌' बुद्धि या 
गत्मा' का मरे ज्ञान प्रकाश मठल से इतना घनिष्ठ सम्बन्ध है कि न अहम्‌' विना यह ज्ञान है भौर न 
ज्ञान बिना श्रहम्‌ है जैसे सूर्य बिना प्रकाश श्र प्रकाश बिना सूर्य भ्रसम्भव हैं । कह सकते हैं कि भ्रहम्‌ 
शान है भौर ज्ञान ही भ्रहम्‌ है। जगत्‌ का जितना ज्ञान है वह वस्तु की सत्यता को लिये हुए प्रकाश है 
पयोकि उस प्रकाश में किसी वस्तु का सत्य रूप में होना पाया जाता है । इसी सत्यता को लिये हुए प्रकाश 
फो भ्रथवा प्रकाण को लिये हुए सत्यता को जीव झात्मा कहते है। यह जगत्‌ का ज्ञान प्रकाश रूप है 
दगफो प्रकाण करने की आवश्यकता नही क्योकि यह स्वय प्रकाश है भ्रत्तः स्वर्य॑ सिद्ध होने से सत्य है । 
इस प्रफार जान के द्वारा ही इस ज्ञान का सत्य रूपी केन्द्र जो 'अहम्‌ बुद्धि! है वही जीव आत्मा है यह 
जीव-मिद्धि ज्ञान के द्वारा 

सब साराश का साराश यह है कि मेरा विश्वप्रकाशक ज्ञान जिस से फैलता है उसी को मेरी 
ग्रात्मा कहते हूं और वह मेरा ज्ञानप्रकाश ही मेरे जीने की दशा या अ्रवस्था है श्रत. इसको जीवात्मा 

कहने है। मेरे सकल ज्ञान का केन्द्र 'ममत्व' है । यही ममत्व जीवात्मा है । ज्ञान का केन्द्र जो "मै! हूँ 
बह जीवान्मा है। सत्य-असत्य रपी प्रकाश का जो ज्लरोत है वही जीवात्मा है। 'मै” और मेरे ज्ञान के प्रति 
विशातर श्राफाश में एकत्ता करने वाला भी जो ज्ञानविम्व है वही जीवात्मा है। ज्ञानकेन्द्र, ज्ञानविवेक 
पभ्रौर ज्ञान एकता ही जीवात्मा है। झात्मा का सत्य-स्वय-सिद्धि बोध तो ज्ञान ही ज्ञान से होता है भौर 
नान तीन स्वमूपों से हुआ है । 
१--जंव हमको झिसी जीव के बल से हमारे बच्चन की तुलना करने का जानवल होता है तो उस बल का 
जो ऊेन्द्र या विन्दु है वही जीवात्मा है । 

२--गिमी काम करने की योग्यता के बल का अनुमान जिस बिन्दु से होता है वह जीवात्मा है । 


[ *४ ॥) , 
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३--जव किसी काम के करने मे बल का कार्य होता है उस दु ख से श्रधिक सुख प्राप्ति हो तो कार्य किया 
जाता है/वरना नही । इस सुख-दु ख का तुलनात्मक यन्त्र है वह जीवात्मा है । 


यह तो हुईं ज्ञानधारक और क्रियाघारक जीवसिद्धि अब अर्थधारक जीवसिद्धि को यो समभना चाहिये-- 
४-(ख) अ्र्थथारक जीवसिद्धिसूत्र 


इस शरीर मे मुख्यतया तीन प्रकार की आत्मा दीखती है १ अग्नि, २ वायु और ३ उन्द्र | यदि 
इस शरीर मे से गरमी निकल जावे तो तथा श्वास वद हो जाय अथवा श्राँव का टिमटिमाना वद हो 
जावे तो मनुष्य जी नही सकता। इसमे शरीर की गरमी अग्नि है उसे “वैश्वानर' कहते है और श्वास का 
भाना-जाना वायु से होते है उसे 'सूत्रात्मा' कहते हैं और तीसरा जिससे झँस की पलक खुलती-जुडती 
है वह 'इन्द्र! है, इन्द्र का स्थान मरतक है इन्द्र की ज्योति कुछ हरे-नीले रण की भाँई देती हुई कभी- 
कभी श्राँखों के पलक के अन्दर दीख आती है, ज्योति के कारण हम वस्तुए देखते है श्र्थाव्‌ यह सब 
“बाह्मप्रकाशगोचर है भौर उसीसे हमारे शरीर मे चेतना है। तलवकार ऋषि कहते हैं कि यह इन्द्र वही 
+विद्युत्‌ है/।जो कभी वादल,से निकलकर सम्पुर्णां श्राकाश मे दौडता हुआ दीखता है भ्रौर इसी विद्युत की 
“क्रिया के द्वारा शरीर मे हमारा मन जो वास्तव मे प्राण के साथ वधघा हुमा है सर्वत्र दौडता हुआ भासित 
होता -है यह इन्द्र सूर्यःसे श्राता है और धौलोक का पदार्थ है। किन्तु वायु प्रन्तरिक्ष का पदार्थ है और 
अग्नि पृथंवी का पदार्थ, है इस प्रकार तीनो लोक से पृथक पृथक ये तीनो रस शरीर मे एकत्र होते है । 
इनका शरीर मे पृथक-पृथक स्थान है। इन्द्र का प्रकाश मुख से शिर मे प्रकाशित होकर सर्वाज्भ शरीर-मे 
काम करता है वायु वक्षस्थल मे रहकर सब शरीर मे काम करता है और श्रग्नि उदर मे रहकर सर्वाज्ध 
शरीर में कार्य करना है। इस प्रकार यद्यपि.ये तीनो भिन्न-भिन्न स्थानों से श्राकर शरीर मे भिन्न स्थानों 
में रहकर ज्ञान, क्रिया तथा भूत या अर्थ उत्पन्न करना इत्यादि पृथक-पृथक कार्य करते है तथापि इन तीनो 
का परस्पर इतना घनि८्ठ 'सम्बन्ध है कि एक के नष्ट होने से शेष दोनो भी नष्ट हो जाते हैं। भ्तः 
$.निस्सदेह प्रतीत होता है कि ये तीनो ही अवश्य किसी न किसी एक सूत्र मे वधे हैं। एक के नप्ट होने 
पर वह सूत्र नष्ट हो जाता है जिससे त्तीनो की मात्रा एक साथ नष्ट हो जाती है। वही इन तीनों में 
तुरीय भ्र्थात्‌ चौथा है। वास्तव मे वही जीवात्मा है जो श्रत्यक्ष न होने पर भी प्रत्यक्ष इन तीनो पदार्थों के 
परस्पर मेल कराने के कारण प्रतीत होता है । इसी आत्मा में जिस प्रकार ये तीनो आात्मायें तीन लोक 
से श्राकर श्राश्रय पाती हैं उसी प्रकार चन्द्रमा से झ्ाकर उसका रस मन के रूप मे एक और आत्मा वन- 
कर प्राण के पताथ बँधा रहता है । तात्पयें यह है कि शरीर मे पाच आरात्मायें हैँ छ्रिन्तु जिस प्रकार 
झंगुलियाँ हथेली के प्राय से मिली रहती है उसी प्रकार प्रग्नि, वायु, इन्द्र और मन चारो झात्मा जिसके 
झाश्रय-से मिलकर शरीर मे रहती है भ्रथवा इन चारो का कार्य पृथक्‌ू-पृथक्‌ होने पर जिस एक श्रात्मा 
का काम कहलाता है वही श्रात्मा जीव आत्मा है और वही “मैं” हूँ । इस प्रकार प्र्थ-द्वारा भी जीवात्मा 
की सिद्धि की गई है। 
अर्थधारक - जीवसिद्धिसूत्र का साराश 
इस शरीर मे ३ प्रकार की झ्ात्मा हैं-अग्नि, वायु, सूर्य । इन से क्रमशः सर्वत्र गरीर मे गर्मी, 
श्वास का आना-जाना और आँख का निमेष--उन्‌मेष होता है। इनका झापस में ऐसा घनिष्ट नसंवन्ध है 


[ ५४ .] 
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विद एुसरे हे दिना नहीं रह सातता। इनऊों मनुप्य शरीर मे वेश्वानर, तेजस या सूत्रात्मा भौर 
प्राह्ान्मा ारते हैं। :न्द्र मस्तिप्फ में रहता है किन्तु इसका ज्योति कुछ हरे नीले रग की भाई देती हुई 
कभी कभी प्रोंसो की पलक के श्रंदर दीख आती है । इसी ज्योति के कारण हम सब वस्तुओ को देखते हैं 
झौर यह जगन प्रद्यमित हो रहा है । दस ज्योति से ही हमारे शरीर में चेतना स्थिर रहती है| 


तलबकार ऋ्ःपि कहते हैं कि कभी कभी झाकाश में जो व्युत्‌ दौड़ती शोर चमकती है वह इन्द्र 
है। हमारा मन जो प्राण से बेधा हुआ है इसी विद्युत्‌ की क्रिया द्वारा सर्वत्र दौड़ता हुआ भासित होता 
है यह उन्‍्द्र सूर्य गे भ्राता है और चौलोक का पदाय है। वायु भन्तरिक्ष का भर भगित पृथिवी का पदार्थ 
है | तीनो इस शरीर में मस्तिप्क, हृदय भौर उदर स्थान मे रहकर सर्वत्र शरीर मे कार्य करते है। ज्ञान 
त्रिया और अर्थ उत्पन्न करना इसका कार्य है| 


मे तीनो झांत्माये किमी न किसी सूनाधार पर अवलम्बित हैं। इनमे से किसी के भी नष्ट, होने 
पर बढ भूत ही नप्ट हो जाता है श्रीर जिसके नप्ट होने से तीनो ही नष्ट हो जाती हैं वही सूष इन 
तीनो का तुरीय अर्थात्‌ चौथा है, वास्तव में यही जीवात्मा है जो प्रत्यक्ष न होने पर भी इन प्रात्माओ्री पे 
भैल कराने के कारण प्रतीत होता है। इसी आत्मा में इन तीनो झात्माओं की तरह ही चन्द्रमा का रस 
मन के रूप में एक ओर आत्मा बनकर वेंधा रहता है। इस प्रकार ये चारो भात्माये श्रग्ति, वायु, इन्द्र 
झौर मन जिसके पग्राश्नय से हथेली में श्रंगुलियो के सदश रहते है वही जीवात्मा है। इन चारो का कार्य 
पृथक्‌ पृथक होने पर भी जिस झात्मा, का एक कार्ये कहलाता है वही जीवात्मा है भर वही “मैं” हूं । 
इस प्रकार अर्थ द्वारा भी जीवात्मा की सिद्धि की गई है । ४ । 


५-अन्तर्जंगत्‌ सिद्धिसूत्र 


जबकि “मैं” हें इस प्रकारका भान निविवाद सिद्ध है तो इस भागन से वेत्ता की सिद्धि से वित्ति 
धौर विद्य' इन दोनों की भी साथ ही सिद्धि हो जाती है क्योकि वेत्ता, वित्ति भौर वेद्य इन तीनों से त्रिपुटी 
बनकर एफ प्रत्यय होता है जिसको ज्ञान कहते है| इस प्रत्ययज्ञान का एक भाग वेत्ता यदि सिद्ध हो गया 
तो उससे वित्ति प्रोर बेच की भी सिद्धि श्रवश्य ही माननी पडेगी क्योकि वह वेत्ता पृथक्‌ कोई ज्ञान नहीं है 
किन्तु त्रिपुटी-पत्यप ज्ञान का एक अंश है। अत वेता का सत्य मानना ही ज्रिपुटी प्रत्यय को सत्य मानना है, 
विना वित्ति भौर वेद्य के वह प्रत्यय जिसका वेत्ता है सिद्ध नही हो सकता | प्रत्यय की असिद्धि मे वह वेत्ता भी 
भिद्ध नही हो सकता किन्तु वैत्ता यदि निविवाद सिद्ध है तो मानना होगा कि प्रत्यय भी सिद्ध है और जब 
प्रत्यय की सिद्धि मान ली गई तो उसके त्रिपुटी होने के कारण वह भी मानना होगा कि वित्ति भर वेद ये दोनो 
प्रंथ भी सिद्ध हो चुके । कोई कहे कि वेत्ता, चित्ति और वेद ये तीनों तीन ज्ञान है तो इस पर हम-कहेगें कि 
यह उनकी भूल है क्योकि खूब ढूंढ कर देखने से भी कोई ऐसा ज्ञान नही दीखता कि जिसमें जानने वाला, 
जानना झौर जानी गई वस्तुयें तीनो मिले हुए न हो अ्रथवा इन तीनो मे से एक ही हो। जबकि प्रत्येक 
ज्ञान इन ठीनो में से मिलकर बनता है तो श्रवश्य मानना होगा कि एक प्रत्यय ज्ञान के ये तीनो भ्रवयव 
हैं । ऐसी स्थिति में जब उस एक ही प्रत्यय ज्ञान का एक भाग जिसको वैत्ता कहते हैं और जिसका 'भहम्‌ 
रूप है वह यदि सत्य मान लिया गया तो यह कव हो सकता है कि उसी एक प्रत्यय ज्ञान के दुसरे दो 
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धवयव वित्ति और वेद्य मिथ्या ठहराये जावें । बेचा को सत्य वहने के लिये जबकि उस प्रत्ययज्ञान को 
ही सत्य मान लेना पडेगा तो उसके झौर भी अ्रवयव अर्थात्‌ वित्ति और वेद्य सत्य हो चुके । भ्रतः हमारे 
इस पत्ययज्ञांन के जिस ज्ञान मे मैं अपने को सत्य रूप मे पाता हू उसी ज्ञान का विपय यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
जो भेरे ज्ञान मे भासता है उसको भी सत्य कहने की मैं प्रतिजा करता हू । 


दूसरी वात है कि प्रत्यय ज्ञान के प्रकाश से यो प्रथम 'भहम्‌” श्रर्थात्‌ वेत्ता का भान हुभ्ा है उस 
वेत्ता को भी हम वेद्य कह सकते है शर वित्ति को भी वेद्य कह सकते हैं वयोकि जो वेच नही है वह 
जानी ही नही गई भौर नही जानी हुई वस्तु की सत्ता ही नही की जा सकती । यदि वित्ति झौर वेत्ता 
वेद्य नही होते तो हम त्रिपुटी का भी अनुभव नही कर सकते, ऐसी स्थिति मे जब कि तीनो ही वेद हूँ 
तो उनमे से एक जो भ्रहम्‌ है उसी को सत्य मानें श्रौर शेष दोनो वेद्यो को मिथ्या कहे यह कदापि सभव 
नही हो सकता । क्योकि एक ही ज्ञान के प्रभाव से एक साथ तीनो ही वेच हुए हैं, यदि उनमे कोई भी 
एक सत्य है तो वेच्व होने के कारण तीनो को ही सत्य कहना होगा । यह वह प्रत्यय है कि जिसमे 'मैं' भौर 
सम्पूर्ण जगत्‌ के साथ मेरा सबंध तीनो ही शामिल है भौर वह प्रत्यय हम सव को अपने श्राप स्वत सिद्ध 
भासता है भ्रतः दूसरे प्रमाणो की अपेक्षा न रखकर उसको स्वतः प्रमाण कहते हैं भलौर उसका कोई वाधक 
न होने से त्रिकाल मे बाघा रहित है भ्रतः सत्य है । तात्पयं यह हैं कि पहले सूत्र मे जिस प्रकार “अहम” 
का सत्य होना'निश्चित हुआ था उसी प्रकार अव हम इस सपूर्णो जगत्‌ को भी सत्य समभते है । 


भ्रन्तजंगत्‌ सिद्धिसूत्र का सारांश 


जगत्‌ दो प्रकार का है-अन्तजंगत्‌ वाह्मजगत्‌ । अ्न्तजंगत्‌ वह है जो हमारे ज्ञान मे चित्र होकर 
भासित है । इस अन्त्जंगत्‌ को सत्य सिद्ध करना है। यह दो प्रकार से सत्य सिद्ध किया जा सकता है-प्रत्यय 
के सत्य होने से झौर प्रत्यय का विषय होने से । प्रत्यय के सिद्ध होने से जगत सत्य सिद्धि-जानना या 
ज्ञान प्रत्यय कहलाता है! इस प्रत्यय ज्ञान के तीन भ्रवश्य हैं-जानने वाला वेत्ता, जानना वित्ति, झौर 
जानने की वस्तु अर्थात्‌ वस्तु चित्र वेथ कहलाते हैं । भ्रन्तर जगत ही वेच्य कहलाता है। जीवसिद्धियुत 
में वेत्ता को सत्य सिद्ध किया है किन्तु वेत्ता सत्य नही हो सकता जबतक की प्रत्यय न हो लेवे । प्रत्यय 
जब संत्य है तो इसके तीनो अवयव भी सत्य है। इन तीनो मे से चेत्ता तो सत्य है ही किन्तु वित्ति ध्रौर 
वेदय भी सत्य हो चुके । वस जब वेत्ता सत्य है तो वेद्य भी सत्य है। प्रत्यय का विपग्र वेध्य है पयोकि 
वेत्ता भौर वित्ति भी जाने जाते हैं भ्रत" जानने या प्रत्यय के विपय हैं। श्रतः वेत्ता, वित्ति और वेद्य ये 
तीनो ही प्रत्यय के विषय सिद्ध हो गये । किन्तु इनमे वेत्ता सत्य सिद्ध हो चुका है तो वित्ति भौर वेय भी 
सत्य सिद्ध हो चुके । इस प्रकार वेय विपय होने से सत्य है । बस इस प्रकार वेय अर्थात जन्तर्जगत री 
सत्यप्तिद्टि हुई । 


६-जीवानन्त्यसिद्धिसूत्र 


वैत्ता, वित्ति और वेच्च ये तीनो एक ही बेत्ता की सिद्धि होते हैं प्र्धात्‌ वेत्ता जीव की मिद्धि 
जिस प्रत्यथज्ञान से होती है उसी से वे्य जगत्‌ की भी सिद्धि होती है ऐसा इसमे पूर्व के दोनों सूत्रों मे 
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बड़ा गया है । उससे चेच्य +हकर जो जगत्‌ समझता जाता है उसमे नदी, पर्वेत्र आदि जड पदार्थों को छोड 
बर हठ रमसे चेतन पदा् भी दीसते हैं जो शरीर की वनावट मे धर्म झौर व्यवहारों में हमारे समान ही 
बीत होते हैं। सब प्रकार समान धर्म होने पर भी हम उनमें कुछ ऐसे विरुद्ध धर्म भ्र्थात्‌ देश-काल 
ध्ादि गा भेद पाने है कि जिनमें हम उनको अपने से भिन्न कहते हैं | जबकि मैं जीव हूँ और मुझ मे जो 
जीव मेः लक्षरा है वे ही सव धर्म उन दूसरों मे भी हम पाते हैं जिससे उनको भी हम अवश्य जीव कह 
सफतते है परन्तु में' भौर 'वे' कदापि एक नहीं हो सकते । देश, काल, शरीर भादि के भेद से हम भ्रपने 
में उन सब में विभिन्नता पाते हैं अतः कहना पडता है कि हम” भौर वे” सब मिन्न भिन्न प्रकार के 
प्रनन्त जीव हैं । मत्त्वगुण, रजोगुण भ्ौर तमोगुण इस प्रकार प्रत्येक जीव आत्माओों की प्रकृति में भेद 
पाते हैं और जन्म-पृत्यु श्रादि की भी भिन्नता है भ्रतः सोख्य वाले कहते हैं जीव अनन्त है। जिस प्रकार 
एक ब्रह्माण्ड के नियन्ता एक २ सूर्य भिन्न होकर अनन्त ब्रह्माण्ड के भ्रनन्त सु हैं उसी प्रकार प्रत्येक 
मनुष्य के ज्ञान मण्डल भिन्न हैं । प्रत्येक ज्ञान मण्डल का नियन्ता जीवात्मा भी भिन्न २ ही हैँ। यदि 
कोर्ड कहें कि उस प्रकार जीवात्मा की भ्नन्तता भी वास्तविक नही किन्तु प्रात्यायिक श्र्थात्‌ केवल ज्ञान 
भात से है (गयाली है) । किन्तु इस पर हम कहेंगे कि इस प्रकार जीवो का अनन्त रूप से भासना किस 
जीद के प्रत्यय का फल कहा जा सकता है क्योकि जिस प्रकार हम अपने में सोचते है और अपने शान 
में मंत्र को अपने ज्ञान का वेद्य समभते है। उसी प्रकार मैत्र भी अपने झ्राप को सोचता हुआ मुझको 
अपने जान का वेद समझता है इसी प्रकार और भी सव समभने हैं । ऐसी स्थित्ति में किसको, किसके 
सयाल को माना जावे यह निर्णय करना कठिन है। उचित यह ही है कि भिन्न जीवात्मा माना जावे । 
प्रत्येक जीवात्मा भ्रपने २ ज्ञान मण्डल मे संपूर्ण जगत्‌ को वेद्य बनाते हुंए सब ही जीवात्माझो को वेद्- 
स्प से ग्रहण करता है) हमारा वेश जिम्त प्रकार मैत्र और अन्य सब है उसी प्रकार मैत्र का भी वेय 
हम भौर अन्य भव हैं शोर भ्रपने २ रूप में इन वेयो को ग्रहण करने के कारण ये सब जीवात्मा भि्न 
वैसा हैं । 
जीवानन्त्यसिद्धिसूच्रसारांश 


पूर्व के दोनो सूत्रों मे प्रत्ययज्ञान से ही वेत्ता और वेच की सिद्धि हुई है। उसमे वेच्य कह कर जो 
श्रन्तर जगत्‌ सिद्ध किया गया है उस अन्तजंगत्‌ में दो प्रकार के पदार्थ भासते हैं--एक तो धर्म भौर 
व्यवहार में मुझ से सब्ण है किन्तु देश, काल, शरीरादि धर्मों मे भिन्न हैं और दूसरे ऐसे हैं जो मुझसे धर्म 
व्यवहार में भी भिन्न है भर देश, काल इत्यादि मे भी तो भिन्न हैं ही । ऐसे दो प्रकार के पदार्थों में से 
प्रथम को चेतन या जीव महते हैं और दूसरे को जड या भ्रजीव कहते हैं। मेरे वेद के विषय मे जीव 
झौर जड़ है। उन जीवो में 'मैं' भी एक जीव हूँ वैसे ही दूसरे भी मुक्त जैसे जीव है । वेत्ता और वेद होने 
में मैं! भोर, वे” एक हैं किन्तु देश, काल, पात्र से भिन्न है । इस एकता से जाति स्थिर होती है भौर 
भिन्नता से व्यक्ति नियत होते हैं। झतः सजाति में भिन्न २ व्यक्तियों हैं। अतः मुक्त जैसे जीव व्यक्तिगत 
झनेक या भनन्त है| देश, काल आदि से जीवो का अनन्त होना इस प्रकार सिद्ध हुआ । 


_. माख्यदर्शन मताबुमार जीव अनन्त हैं व्योकि सत्व, रज और तम गुणों से प्रत्येक जीज़ की प्रकृति 
में मिश्नता रहती है। इस भिक्षता से जीव अनन्त है और जन्म-मृत्यु आदि की भी भिन्नता से भिन्न हैं 


५ अप: 0 
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जैसे एक सूर्य एक ब्रह्माण्ड का नियन्ता है वेसे ही अनन्त ब्रह्माण्डो के भ्रनन्‍्त सूर्य नियन्ता है। ठीक इसी 
प्रकार जैसे एक जीव एक ज्ञानमण्डल का नियन्ता है वेसे ही भ्रनन्‍्त जीव अ्रनन्त ज्ञान मण्डल के नियन्ता 
हैं। इसलिए भिन्न २ भ्रनन्त जीव हैं । जीवो के भ्रनन्त व्यवहार होने से जीव अ्रनन्त हैं। एक ही समय 
में कोई खाता है कोई पीता है भौर कुछ करता है । 


७-अन्तर्जंगदानन्त्य सिद्धिसूत्र 


कहना यह है कि जो यह जगत्‌ मुझको भास रहा है वही भासना जगत्‌ का भूल हे | उसी भासने 
के भ्राधार पर जगत्‌ ठहरा हुआ है । यदि भासना नही रहता तो यह जगत्‌ भी नि.सदेह नहीं रहता। 
मुझको भासता है इसी से हम इसकी सत्ता कायम करते है । किन्तु जिस प्रकार इस जगत्‌ का मूल यह 
भासना है भ्रर्थात्‌ मेरा ज्ञानमण्डल है उसी प्रकार मेरे इस भासने का अर्थात्‌ ज्ञानमण्डल का मूल 
भी मैं हूँ । इस प्रकार जबकि जगत्‌ का मूल मैं सिद्ध हुआ तो कहना होगा कि यह जगत्‌ भी श्रतन्‍्त है 
क्योकि पहले कहा जा चुका है कि यह वेत्ता जीव अनन्त है तो प्रत्येक वेत्ता का ज्ञान मण्डल भिन्न-भिन्न 
होगा और प्रत्येक ज्ञानमण्डल मे भासता हुआ जगत्‌ भी भिन्न-भिन्न ही होगा क्योकि मेरे ज्ञान से जो जगत्‌ 
भासता है वह कदापि सभव नही कि राम के ज्ञानमण्डल से भासता हो क्योकि हमारे ज्ञान से भासत्ते 
हुए जगत्‌ मे और राम के भासते हुए जगत्‌ मे हम कही-कही प्रत्यक्ष भेद पाते है। जबकि मैं सुर्य को उगता 
हुआ देखता हू तो ठीक उसी समय मेरे पड्भान्तर पर भ्र्थात्‌ मुझसे १८० भ्रश की दूरी पर रहता हुआ 
राम उसी सूर्य को भ्रस्त होता हुआ देखता है भौर तीसरे किसी की ्ष्टि में मध्याह्न का सूर्य है भोर चौथे 
किसी की इष्टि में श्लौर किसी समय का सूर्य है| इसी प्रकार कोई एक मनुप्य को मित्र रूप से देखता है तो 
दूसरा शत्रु रूप से । कोई वस्तु किसी के लिए झानन्दप्रद है तो वही वस्तु दूसरे के प्रति दुःसदायी है जिसकी 
आज्ञाकारी सतति भौर परिवार है, घर मे पुर्णा सपत्ति है और शरीर मे भ्रारोग्यता है तो उसके लिये इस 
इस जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थ चारो भोर झानन्दमयी दीखते है किन्तु जिसके स्ली, पुर दुःखदायी है और 
दरिद्री या रोगी है उसके लिये सपूर्ण जगत्‌ दुःखमय प्रतीत होता है इत्यादि श्रनेक उदाहरण दिये जा 
है जिससे प्रतीत होता है जिस प्रकार प्रत्येक जीवात्मा भिन्न-भिन्न है उसी ही प्रकार उनके ज्ञानमण्डल भी 
भिन्न है भ्रत उनके अपने-अपने ज्ञान मण्डल से बने हुए जगत्‌ भी भिन्न है। जब कोई सुप्तावस्था अथवा 
मूर्छा मे रहता है तो उसके शानमण्डल के साथ-साथ उसका जगत भी अस्त हो जाता है किन्तु उसी 
समय जागते हुए भ्रन्य जीवो के जगत्‌ भासित होते रहते है। प्रतः सिद्ध हुआ कि जिस प्रकार जीव 
प्रनन्‍्त है उसी ही प्रकार उन जीवो से बने हुए जगत्‌ भी भ्रनन्त है । 


८--अ्रन्तजंगदानन्त्यसिद्धिसूत्न का साराश 


मेरे ज्ञानमण्डल मे जो भ्न्तर जगत्‌ भासता है उस अन्तर जगत के भासने का कारण मेरा ज्ञान- 
मण्डल है झौर मेरे ज्ञान का कारण "मैं! हूँ। पूर्व के जीवनन्त्यसिद्धिसूत्र मे जीव अनन्त सिद्ध हो चुके है 
तो जीवो के भ्रतन्‍्त होने से भ्रतन्‍्त जीवो के ज्ञानमण्डल भी भ्रतनन्‍्त है और अनन्त ज्ञानमण्डल होने से 
उनमे भासने वाले जगत्‌ भी अनन्त होगे क्योकि एक जीव के ज्ञानमण्डल के अन्तर जगत ने देश, वाल 


[ ४६ ] 
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इत्यादि के भिनर होने से भिन्न हैं। अ्रन्तजंगत्‌ के भिन्न-भिन्न होने के श्रौर भी प्रमाण है प्रथम एक ही सूर्य 
यो एक ही समय में भिन्न देश के कारण एक जीव ऊगता हुआ, दूसरा जीव अ्रस्त होता हुआ झौर तीसरा 
मध्याह्न वाले सूर्य को देसता है। दुमरा-एक ही जगत्‌ किसी को दुख भरा हुआ और किसी को सुख से 
परिपूर्ण जात होता है । तीसरे किसी को एक ही व्यक्ति मित्र और किसी को शत्रु दीखता है। येनकेन- 
प्रकारेण भौर भी उदाहरण दिये जा सकते हैं जिससे सिद्ध है कि भिन्न जीवों के भिन्न ज्ञानमण्डल में भिन्न 
प्रन्तमंगत्‌ है श्रतः यह वात है कि सोते हुए या मूर्छा पाये हुए जीव या व्यक्ति का भ्रन्तर्जंगत्‌ उसके शञान- 
मण्डल के न रहने से नहीं रहता किन्तु उसी समय के जगत मनुष्यो तथा जीवो का ज्ञानमण्डल रहने से 
श्रन्तजंगत्‌ भी कायम रहता है। बस भव सिद्ध है कि जैसे जीव अनन्त है वेसे ही उनके भिन्न-भिन्न ज्ञान" 
मण्डल के श्रनुसार भ्रन्तजंगत्‌ भी अनन्त हैं। हम यह भी कह सकते हैं कि रात्रि को एक हो चन्द्रमा 
कौ १०० या एक हजार मनुृप्य एक ही समय मे देखें तो उनके भिन्न ज्ञानमण्डल में भिन्न-भिन्न चाँद है| 
ऐसे एक ही चन्द्रमा अनन्त ज्ञानों मे अनन्त सिद्ध हुआ इसी प्रकार एक ही मनुष्य या जगत्‌ अनन्त सिद्ध 
ह॒ए । जैसे एक ही वस्तु भ्रनन्‍्त काँचो मे अनन्त भासती है उसी प्रकार श्रनन्त जीवो के भ्रनन्त चक्षु रूपी 
याँचों के द्वारा भ्रनन्त ज्ञानमण्डलो में यह एक ही जगतु एक ही समय में भ्रननन्‍्त होकर भासता है। 


अन्तर्जंगतो श्रहमालम्बनत्व सिद्धिसूत्र 


अन्तर जगत्‌ की अ्रनन्तता की सिद्धि में यह श्राक्षेप है कि यदि यह जगत ज्ञान का बना होता तो 
जीवो के ज्ञान के भ्रनन्त होने से ज्ञान के बने हुए जगत्‌ भी भ्रनन्त हूं सकते थे किन्तु यदि यह मान लिया 
जावे कि जगत के प्रत्येक पदार्थ भातिसिद्ध नही हैं केवल सत्तासिद्ध है, तो ऐसी स्थिति मे ज्ञान के भझाधीन 
चस्तु की सत्ता नही प्रत्युत तत्ता के श्राधीन वस्तु का ज्ञान है । श्रत' वस्तु की सत्ता स्वतत्र है। वह ज्ञान के 
पननन्‍्त होने पर भी अनन्त नही हो सकती । एक ही वस्तु को एक ही काल में अ्रनेक जीव देख सकते हैं । 
शस प्रश्न पर यह उत्तर है कि यह जगत्‌ भले ही सत्तासिद्ध हो किन्तु उससे भातिसिद्ध वस्तु का खण्डन 
नहीं हो सफता । मानाकि आकाश में चन्द्रमा हमारे ज्ञान से नहीं वह सृष्टि के आदि से स्वतः सिद्ध 
चस्तु हैं तथापि जब हम देखते हैं चन्द्रमा का ज्ञान होता है| यह ज्ञान कंसे हुआ यदि इसका विचार किया 
पावे तो त्तीन पक्ष की सम्भावना हो सकती है। एक यह कि ज्ञान मेरे अ्रन्दर है, चन्द्रमा झाकाश में है 
दोनों का दोनों से सयोग नहीं हुआ किन्तु प्रकृति का नियम है कि झाँख के सामने किसी चीज के रहने 
पर उसजा ज्ञान हो जावे । दूसरा पक्ष यह है कि हमारी ज्ञान की वृत्ति श्रांख से बाहर निकल कर वस्तु 
के समीप जाकर उसको स्पर्ण करता है और उसी से उसका ज्ञान होता है। तीसरा पक्ष यह है कि वस्तु 
के शरीर से उम वस्तु के रूप की मात्रा चारो ओर अनन्त निकली हुईं रहती है किन्तु उसकी भी एक 
मीमा हे उस सीमा के अन्दर यदि श्रास हो तो उस पर वस्तु का रूप उसी तरह वैठता है जैसे काँच या 
जन पर वस्तु का प्रतिविम्व । विशेषता यह है कि उस आँख पर ज्ञान पैदा करने वाले कोई स्नायु मस्तक 
से श्राकर इस प्रकार जमे हुए है कि उनके द्वारा मस्तप्क से चक्षु तक ज्ञान की धारा प्रवाहित रहती है । 
जिह समय आँगा का प्रतिविम्ब पड़ा उस समय आँख पर वैठा हुआ प्रज्ञाप्राण जिसके द्वारा ज्ञान होता है 
वह उस वस्तु के रुप में परिणत हो जाता है और उसी रुप में आँख से मस्तक ज्ञान की धारा वहने लगती 
ऐ। यह जान का बना हुआ वस्तु का रूप वस्तु के शरीर से भ्राख पर आये हुए वस्तुरूप से सर्वथा भिन्न है 
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क्योकि उस वस्तु के हटने या ढकने पर उस वस्तु का प्रतिविम्व वाला रूप भी झ्ाँख से हट जाता है 
किन्तु प्रज्ञाप्राण का वना हुआ ज्ञानमय उस वस्तु का रूप कदापि नही हटता गौर वह मेरे झन्दर बहुत 
समय तक बना रहता है | इससे विदित हुआ कि ये दोनो रूप भिन्न हैं एक भूतमय है श्रौर दूसरा ज्ञान- 
मय । भरूतमय मे गुरुता है किन्तु ज्ञानममय मे गरुरुता का लेश भी नही । इस प्रकार दो रूप सिद्ध होने पर 
भूतमय रूप को हम सत्ता सिद्ध कहेगे और ज्ञानमय रूप को अ्रवश्य ही भातिसिद्ध कहना पडेंगा । इन 
दोनो भे सत्तासिद्धि रूप वस्तु से इस प्रकार वधा हुआ है कि उस वस्तु के आलम्बन को छोड कर कदापि 
दूसरे के श्राधीन नही रह सकता किन्तु ज्ञानमय वस्तु का रूप हमारे साथ हमारे ज्ञान के प्राधीन रहता 
है । इसी से कहना पडेगा कि मेरे ज्ञान के श्रन्दर जो रूप भासता है वह उस वस्तु का भौतिक रूप नही है 
किन्तु मेरे ज्ञान का प्रातिभासिक रूप है । इस प्रतिभासिक या प्रात्ययिक रूप को हम अन्तर जगत्‌ कहते हैं 
क्योकि वह ज्ञान के अन्दर ही रहता है, ज्ञान के वाहर उसकी सत्ता नही है । इस प्रकार यह पन्तर्जगत्‌ तो 
भातिसिद्ध है और ज्ञान का ही वना हुआ सिद्ध होता है। ऐसी स्थिति मे ज्ञान का अनन्त होने से बह 
जगत भी पृथक-पृथक ज्ञान मे रहते हुए अनन्त है । 


सारांश 


अन्तर्जंगत्‌ की भ्रनन्तता सिद्धि पर किसी का श्राक्षेप है कि यदि यह जगत ज्ञान से ही बना हुम्ना 
होता तो भ्रनन्त ज्ञान होने से श्रनन्‍्त हो सकता था श्रर्थात्‌ जगत्‌ भातिसिद्ध नही है यह तो केवल सत्ता- 
सिद्ध ही है, ऐसी स्थिति मे वस्तु-सत्ता ज्ञान के श्राधीन नही प्रत्युत ज्ञान वस्तु सत्ताधीन है भौर वस्तु सत्ता 
स्वतन्त्र है वह ज्ञान के अनन्त होने पर भी अनन्त नही हो सकती । एक ही वस्तु को भ्रनन्‍्त जीवो का एक ही 
काल में देखना हो सकता है। यह आ्राक्षेप भ्रन्तर और वहिजंगत्‌ के भेद को न समभने वालो का है | 
बाह्य-सत्तासिद्ध जगतु एक ही होकर भी भश्रन्तर-भाति-मिद्ध जगत्‌ तो अवश्य ही अनन्त है । मनुष्य भ्ौर 
चन्द्रमा मे इतना भ्रन्तर होने पर भी वह मनुष्य के ज्ञान का विपय होने से भातिसिद्धि है भौर अनन्त है | 
चन्द्रमा के ज्ञान होने की रीति समभने के लिए तीन पक्षो की सम्भावना हो सकती है -- 


१--भ्रकृति नियमानुसार आँख के सामने वस्तु के झाने से ही ज्ञान हो जाता है । 


२--मनुष्य के ज्ञान की किरणों आँख से वाहर निकल कर वस्तु के समीप जाकर उसको स्पर्श करती है भौर 
उसी से उसका ज्ञान होता है । 


यह दोनो मत तो व्यावहारिको के है किन्तु पारमाथिक वैज्ञानिकों का तीसरा मत्त यह है; 


३--वस्तु के ऋक्‌ सम्बन्धी साम के अन्दर वस्तु का प्रतिविम्ब आँख पर वैसे ही गिरता है जैसे काँच या जत 
पर, भर्थात्‌ वस्तु के रूप का चित्र आँख पर स्थिर हो जाता है किन्तु विशेषता यह है कि झाँस चैतन्य 
है। मस्तक से झ्राँख तक स्नायु के हारा शञान की घारा वहती रहती है | धौर स्नायु मे प्रज्ञाप्राण के होने 
से ज्ञान होता रहता है | झ्राँख पर ठहरा हुआ रूप या प्रतिविम्व प्रज्ञाप्राण में अथवा प्रजाग्राण उस 
रूप मे परिणत होकर उस रूप मे झ्ाँख मस्तक तक ज्ञान-धारा वहने लगती है । किन्तु ज्ञान का बना 
हुआ रूप उस वस्तु रूप सत्ता से भिन्न है क्योकि उस वस्तु के परोक्ष में भी ज्ञान का बना हप्ा रूप 
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नाट नहीं होता । भ्रत स्पष्ट सिद्ध है कि ये दोनो रूप भिन्न है एक भूतमय और दूसरा ज्ञानयय | 
भूतमय में ग्ुम्ता है ज्ञानमय में लवलेश भी नहीं। अतः भृतमय रूप सत्तासिद्ध है और ज्ञानमय रूप 
भानिमिद्ध । एक ही जगतु में दो रूप सिद्ध हुए एक वाह्म-भुतमय-सत्तासिद्ध दूसरा अन्तर-ज्ञानमय- 
भातिसिद्ध | मत्तासिद्ध सप वाह्म जगत्‌ से वधा हुआ वहाँ का वहाँ ही रहता है और भाति-सिद्ध रूप 
ज्ञानाधीन होने से ज्ञान में उस भूत वस्तु से भिन्न है। यह भौतिक नही किस्‍्तु मेरे ज्ञान का प्रात्य- 
बिक रुप है भौर वही प्रात्ययिक रूप अ्रन्तर्जगत्‌ कहलाता है क्योकि वह ज्ञान में ही रहता है, ज्ञान से 
बाहुर उसकी सत्ता नही | इस प्रकार यह अन्तर्जंगत्‌ जो भातिसिद्ध है ज्ञान का ही वना हुआ पिद्ध 
होता है । ऐसी स्थिति मे ज्ञान भ्रनन्त होने से वह जगत्‌ भी पृथक्‌ पृथक्‌ ज्ञान मे रहते हुए प्रनन्त है। 


६-बहिजंगत्‌ सिद्धिसूत्र 


मे, मेरा भ्राता, पिता, मित्र, शत्रु इत्यादि भिन्न रूप में हमे भासते है। उनमे कितने मर गये कितने 
मरेंगे तथापि यह विश्व कदापि नप्ट न हुआ न होगा । एक जीव की मृत्यु पर अथवा मोक्ष होने पर सभव 
है कि उस जीवात्मा का ज्ञान मण्डल पृथक्‌ रूप से न रहे, सर्वथा नष्ट हो जावे तथापि क्या उस ज्ञान के 
नाश मे विश्व का नाश होना सभव है, कदापि नही | चैत्र की मृत्यु से मैत्र का भ्रन्तर्जंगतु नष्ट नही होता 
उसी प्रकार मैत्र के नप्ट होने पर भी जगत्‌ नष्ट नही होता । हम जब गाढ़ निद्रा मे सो जाते है या मूर्छा 
में रहते है तो अवश्य मेरे साथ ही मेरा सपूर्ण विश्व मण्डल मुभमे लय हो जाता है तथापि यह विश्व 
बाहर ज्यो का त्यो बना रहता है वयोकि हम देखते हैँ कि जब दूसरा मनुप्य गाढ निद्रा में सो जाता है 
या मृद्धित रहता है तथापि यह जगत्‌ हमे भासता रहना है। इससे जाना गया कि यह विश्व मण्डल 
इमारे हो ज्ञान के श्राधीन नही है, किन्तु स्वतन्त्र है। 


१-अ्रन्तजंगद्‌ बहिजंगतो: पृथकत्व सिद्धिसूत्र 


फदाचित्‌ उस पर कोई कह सकता है कि वाहर कोई जगत्‌ स्वतन्त्र रूप से नही है केवल जो मनुष्य 
जाग्रतु प्रवस्था में है उसी का ज्ञान मण्डल केवल उसी को जगत्‌ दिखा रहा है । जितने जीवात्मा जाग्रत हैं 
उन्ही के ज्ञान मण्डलों के आधार पर यह सम्पूर्ण जगत्‌ सडा हुआ दिखता है । वास्तव मे ज्ञान मण्डल से 
बाहर रवनन्श रुप से किसी वाह्मय जगत्‌ की सत्ता सर्वथा नही है तो इस पर हम कहेंगे कि यदि जगत्‌ मेरे 
ही ज्ञान के आधार पर है झौर मेरे ही ज्ञान का बना हुआ है तो कोई भी जोवात्मा किसी दुःख दारिद्रथ 
के कारण किसी स्थिति में भी विवश न होता, अपने ही ज्ञान से सुख-साम्राज्य की समृद्धि स्वेच्छा रूप 
में पाता, ग्यानान्तर मे न जाकर सभी स्थानों को इच्छानुसार अपने ज्ञान से कल्पना कर लेता 4 परन्तु 
हम देसने हैं कि ज्ञान करने पर भी जो, जहाँ, जेसा हम चाहते है वैसा नही होता । मेरी इच्छा के विरूद्ध 
फह़ी मुभकों भय देने बाली वस्तु दीसती है श्रौर वह मेरी इच्छानुमार नही हटती । अतः जाना जाता है 
हि मेरे शान से बाहर फोई न कोई वस्तु स्वतन्त्र रूप से अवश्य है कि जिसकी सत्ता के अधीन मेरे ज्ञान की 
नता है । जरा, जो, जैसी वस्तु है नियम से उसी स्थान पर वंसा ही मेरा ज्ञान उत्पन्न होता है । मेरे ज्ञान 
उत्पन होने का कारण स्वनम्न रुप से बाहर हैं उसी को हम बहिजंगतु कहते हैं। यद्यपि वह वहिजंगतु मेरे 
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ज्ञान में नही आता इसीलिए हम उसको बहिजंगत्‌ कहते है, तथापि यदि वह न होता तो एक ही रथान पर 
वीस मनुष्यो को ही एक रूप मे एक वस्तु का ज्ञान नही होता। प्रत्येक के ज्ञान मण्डल भिन्न होने के कारण 
स्वतन्त्र रूप से भिन्न कुछ का कुछ दीखता । किन्तु एक ही रूप मे सवको दिखने के कारण किसी परोक्ष 
वस्तु का होना अनुमान से पाया जाता है और उसी के अ्रधीन मेरा ज्ञान मण्डल है जिसको हम देखते हैं । 
इससे सिद्ध हुआ कि जगत्‌ दो प्रकार का है-१-जो मेरे ज्ञान में भासता है, यह सव पदार्थ मेरे ही 
ज्ञान के अन्दर है और भेरे ही ज्ञान का बना हुआ है-२-किन्तु दूसरा एक जगत्‌ मेरे ज्ञान के वाहर है 
झौर स्वतन्त्र सत्ता रखता है श्रौर वही मेरे ज्ञान वाले अन्तर्जंगत्‌ का कारण भी, यही जगत्‌ बहिजंगत 
कहलाता है । 


यदि कोई कहे कि इस प्रकार वहिर्जगत्‌ की भ्रावश्यकता होने पर इस सम्पूर्ण जगत्‌ को केवल 
बहिजंय्त्‌ ही क्यो न मान लिया जाय--श्रन्तजंगत्‌ श्र वहिजंगत्‌ कह कर दो भ्रकार का जगतु क्यो 
माना जाता है क्योकि सम्भव है कि हमारी ज्ञान इन्द्रिय वहिर्जगत्‌ से स्पर्ण करके ज्ञान पंदा करता हो 
जिस प्रकार सूर्य या दीपक भ्रपने प्रकाश से उन्ही वस्तुओ को प्रकाशित करता है जो कि प्रकाश के झाने 
पहले भी वहा विद्यमान थे । जो वस्तु विद्यमान ही नही वह प्रकाशित नही होती । इससे ज्ञात हुआ 
कि वस्तु की सत्ता प्रकाश आधीन नही है, स्वतन्त्र है । ठीक इसी प्रकार हमारा ज्ञान भी एक प्रकार 
से है उसके श्रधीन किसी वस्तु की सत्ता नही । प्रत्युत स्वतन्त्र रूप से वस्तु की सत्ता रहने पर ज्ञान से 
प्रकाशित होती है जैसे सूर्य का प्रकाश हाथी, घोडा नहीं बनता किन्तु वर्तमान हाथी, घोडे को दिखा 
दैता है वैसे ही ज्ञान भी हाथी, घोडा न बनकर विद्यमान हाथी घोडे को दिसला देता है । ऐसी म्थिति 
में किसी भ्रन्तजंगत्‌ का होना पाया नही जाता केवल ज्ञान के बाहर रहने वाली वस्तुओं का ज्ञान से 
संसर्ग हो जाना ही उस वस्तु का ज्ञान कहलाता है भ्रतः सिद्ध हुआ कि केवल वहिजेंगत्‌ ही सब वस्तु 
है। भ्रन्तजंगत्‌ कोई वस्तु नही । 

इस झाक्षेप का उत्तर हम इस प्रकार देवेंगे--जो उदाहरण-सूर्य था दोपक के प्रकाश का दिया 
गया है वहाँ भी दो प्रकार पदार्थ हैं--एक वह हाथी जो बहुत भारी बाहरी किसी प्रदेश में सडा रहता 
है उसका प्रकाश होना मानो हमारी दृष्टि मे आना है परन्तु क्या श्राप विचार सकते है कि वह भारी 
हाथी आपकी आँख पर सवार हो गया ? कदापि नहीं। वह अपने स्थान को किख्त्‌ मात भी नहीं 
छोडता केवल उस हाथी के वाहरी चर्म के ऊपर जितने परमाणु हैं जिस रग के है उन परमाणुओो का 
ससगं करके सूर्य का प्रकाश उसी रग मे रग कर वहाँ से उलटा निकलता हुआ (२८॥९८८९०) आँस पर 
भ्राता है, उसी से भ्ाँख पर उन्ही किरणों कि एक प्रकार हाथी की सूरत वन जाती है जिसको कि 
हाथी श्रांख पर भ्ाना कहते है | यह झाँख का हाथी भ्रवश्य ही उस बाहरी हाथी से भिन्र है। इस प्रफार 
जैसे सूर्य के प्रकाश मे दो हाथी की सिद्धि हुई उसी प्रकार ज्ञान प्रकाश में भी दो हाथी मानना उचिन 
है । इस कारण यह है कि जब हम हाथी को देखते हैं तव एक ही हाथी हम भ्रपने गरीर से वाहर किसी 
जगह देखते हैं किन्तु मान लीजिये कि वह ह्वाथी वहाँ से कही चला गया तो उस दा में भी मेरी प्राँसो 
के सामने यदि मैं कल्पना करूँ तो उसी प्रकार का हाथी दीखेगा जिसको कि हम या श्राप कन्पित 
मानेंगे | इस कल्पित से तात्पर्य यह है कि वह झापके ज्ञान का वना हुआझा है । इस कापित हाथी घौर 
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प्रत्यक्ष हाथी में अब बुद्ध सम्बन्ध नही है, दोनो ही स्वतन्त्र है। उस प्रत्यक्ष हाथी से जिसको हम बहिजंगत्‌ 
बहते हैं ८ कल्पित हाथी जिसको हम अन्तर्जंगत्‌ कहते है भिन्न मानना पडेगा वयोकि यह हमारे ज्ञान के 
पन्दर है | उस प्रथार वहिजंगतु के साथ-साथ अन्तर्जंगत भी मानना पडता है। 


इसके अतिरिक्त हम देखते है कि जिस वस्तु की वाह्य सत्ता इस समय सर्वथा नही है ऐसी भूत- 
वस्तु या भविष्य वस्तु या कितनी ही विचारणीय वस्तुयें जिनका कोई व्यक्ति विशेष नही है ये सव 
फत्पना अच्छी तरह विचारे जा सकते है कल्पना मे एक प्रकार का उनका स्वरूप वनकर ज्ञान की मर्यादा 
बनती रहती है । उन स्वरूपो को कदापि कोई भी वहिजंगत्‌ नहीं कह सकता । बिना बहिजंगत्‌ के 
केवल ग्रन्तजंगत्‌ की ही वहाँ सत्ता सिद्ध होती है अ्रतः बहिजंगत्‌ के भ्रतिरिक्त अन्तर्जंगत्‌ की भी सत्ता 
मानना भ्रावश्यक है | अ्रथवा यो कहिये कि जितने श्राप वहिजंगत्‌ कह रहे हैं वे वास्तव मे सब भ्रन्तजंगत्‌ 
है क्योकि वहिजंगत्‌ के पदार्थ जबकि ज्ञान के बाहर है तो ज्ञान से उनका व्यवहार हो ही नही सकता; 
केवल अन्तर्जंगतु के कारण कह कर कल्पना किये जा सकते हैं किन्तु जिनका मुभको ज्ञान है वे सब 
स्वरुप भेरे ज्ञान के भ्रन्दर है। सम्पूर्ण जगत्‌ के पदार्थों का हमको ज्ञान है अतः वे सब हमारे ज्ञान के 
ग्रन्दर हैं इमीलिये वे सच अन्तर्जगत्‌ है। श्राप यदि श्रपनी एक श्राँख की पुतली को अ्रगुली से जरा टेढी 
करके देखें तो श्रापको दोनो भ्राँसो की गति भिन्न होने के कारण एक हाथी की जगह दो हाथी दीखेंगे । 
उन दोनो हाथियों में से वायाँ हाथी वाई श्राँस के वन्‍द करने से और दाहिना हाथी दाहिनी आँख के 
बन्द करने से लोप हो जाता है । उस जगह यदि उन दोनो हाथियों में से एक भी हाथी भ्पनी सच्ची 
सत्ता से स्वत्तन्त्र होता तो हमारे हजार वार श्राँख बन्द करने से भी प्रदृश्य नही होता । इससे जाना 
गया कि उन दोनो कि मसत्ता भेरे ज्ञानाधीन है। भ्रत उनको हम अन्तर्जंगत्‌ कहते हैं। इस प्रकार भ्रन्त- 
जंगतु श्ौर वहिजंगतु उन दोनो की पृथक-पृथक सत्ता सिद्ध होती है। 


११--जानोपपादन सिद्धिसूत्र 


इस प्रकार अन्त्जंगत्‌ भौर वहिजंगत्‌ इन दोनों की उत्पत्ति पृथक-पृथक बताई गई किन्तु ये दोनो 
इसलिये भी श्ावश्यक होते है कि विना इन दोनो के किसी ज्ञान का स्वरूप सिद्ध नही होता, इन दोनो के 
सयोग से ही ज्ञान की उत्पत्ति होती है श्रौर वह इस प्रकार है-- 


मैं जो जीवात्म हें वह भ्रनन्‍त शक्तियों का एक घन है अर्थात्‌ इस जगत्‌ भे जितनी शक्तियाँ काम 
करती है पृथ्वी, आकाश के भावरणा मे हर कही भी जिन शक्तियों से इस जगतु का चक्र चल रहा है 
उन भव शक्तियों का एक-एक विन्दु एकत्र करके यदि कोई स्वरूप बने तो वही मेरी झात्मा है और वही 
में हैं किन्तु उसमे सभी शक्तिया हर समय काम नही करती, कितनी ही उनमे दवी हुई है ( स्वथा ) जो 
ममय-ममय पर वाह्म सभग्री की उत्तेजना पर कार्य करने लगती है विन्‍्तु कितनी ही शक्तियाँ उसमे 
भसवयथा उभरी हुई रहती है उन उभरी हुई शक्तियो ही को हम इन्द्रिया कहते है यह इन्द्रिया मेरी श्रात्मा 
की भिन्न धक्तिया है जो भात्मा के भ्रतिरिक्त नही रहती और न प्रात्मा से पृथक्‌ होती है वे सब इन्द्रिया 
मिल जुल कर एफ झात्मा का स्वच्प बनता हैं। इस इन्द्रिय पर जो कि आत्मा का एक भाग है वाहर 
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के किसी पदार्थ का सूर्य आदि प्रकाश के द्वारा योग होने पर उस बाहरी पदार्थ का और उस इन्द्रिय का 
कुछ कुछ अश आपस मे मिलकर दोनों के विकार से एक नई चीज वन जाती है उसी को रूप, रस, गन्ध 
झादि का ज्ञान कहते है। इन दोनो मे रूप, रस आदि का जो भिन्न भाव मिलता है वह वाह्म पदार्थों 
का श्रश है और जो उनका प्रकाश हमारी आत्मा मे कुछ मालुम होता है वही इन्द्रिय का भ्रण है। इन 
दोनो में से यदि एक भी हटा दिया जाय तो किसी भी ज्ञान का कोई भी स्वरूप कदापि नही बनेगा । 


हम देखते हैं कि तेल मे कोई भी दोष होने से दीपक की ज्योति फीकी और घधृथती हो जाती है 


ठीक इसी प्रकार बाह्य पदार्थ मे यदि अन्धकार, सुक्ष्मता प्रादि कोई दोप मिला हुआ रहे तो उसके ममर्गं 
से उत्पन्न हुआ ज्ञान फीका और घुधला होता है गत उसको सशय या भ्रम कहा करते है । 


एक वात श्र भी ध्यान देने योग्य है कि इस ज्ञान में कुछ वाह्य पदार्थों का श्रश भी सम्मिलित 
होता है इसी कारण हमारा ज्ञान जो मेरी आ्रात्मा मे होता है उसमे भी वठे हुए भासते हैं मेरे ज्ञान के 
भीतर रहने पर भी जो उन वस्तुओ मे वाह्यपन हमे भासता है वह वाहर से पदार्थ का भ्रश भाने के 
कारण से ही होता है। यदि बहिजंगत्‌ नही होता तो वाह्म पदार्थों का अश कोई भी ज्ञान में सम्मिलित 
नही होता । उस समय मेरा ज्ञान मेरी ही श्रात्मा के आधार पर होना माना जायगा तो ऐसी स्थिति में 
हमारे ज्ञान के भनन्दर प्रतीत हुई चीजो का जो बाह्य किसी देश काल से सम्बन्ध मालूम होता है वह 
निर्मल हो जाता है प्रतः हमारे इस ज्ञान में अन्त्जंगत्‌ झौर वहिजंगत्‌ दोनो की भावश्यकता स्पष्ट है । 


इस प्रकार ज्ञानोत्पत्ति की व्यवस्था मानी जाती है किन्तु इसमे वहुतो फ्री विश्रतिपत्ति है। वे कहते 
हैं कि किसी ज्ञान मे भी बाहर के पदार्थ का कुछ भी भ्रश सम्मिलित नही होता क्योक्ति ऐसा होने से 
जहाँ पर एक वस्तु को सहस्नो प्राणी देखते है तहाँ उन सहस्रो ज्ञानो मे उस वस्तु के सम्मिलित होने से 
वह वस्तु अवश्य ही कुछ न्यून हो जाती किन्तु ऐसा नही होता, इससे ज्ञात होता है कि वह वाह्य वस्तु 
भैरी इन्द्रियो पर केवल भाघात करता है उसी से मेरी इन्द्रियो का स्वरूप चदल जाता हैं उसी को हम 
ज्ञान कहते है। जिस प्रकार जल में वायु के आघात से लहरें उत्पन्न हो जाती है किन्तु वे लहरे केवल 


जल ही का विकार है उसमे वायु का भ्रश सम्मिलित नही होता इसी प्रकार यह भी जानो । जो काला- 
पीला रंग हमारे ज्ञान मे भासता है वह वस्तु का भ्रश नही वल्कि मेरा ज्ञान ही उस रग में वदल गया 
है भ्रत' कहना होगा कि केवल इन्द्रियों के विकार होते हुए सभी ज्ञान मेरे भात्मा टीका विकार है 
किन्तु फिर भी मेरे ज्ञान मे भासती हुई चीजो मे जो वाह्म प्रदेश का सम्बन्ध पाया जाता हे उसमे बाहर 
के पदार्थ का भ्रश सम्मिलित होना कारण नहीं है किन्तु बाहर से आते हुए वस्तुझ्रो का जो आधात 
पहुचता है उसमे समीपता श्रौर दूरी के कारण कुछ विशेषता भा जाती है उसी से ऐसा वाह्यपन का 
प्रतीत होना इन्द्रियो का स्वभाव है । 

इसी तरह भ्रम या सशय होने मे वाह्य वस्तुओ्नो के भ्रश का दोष प्रारण बताया गया रे फ्न्ति 
वास्तव में वह झाधात का दोय है। यदि इन्द्रियो की धरातल पर पूणं रीति ये प्राघात पह्चे तो :च्द्रिय 
का परिणाम पूर्ण रीति से होगा और ज्ञान भी रवच्छ होगा फिन्तु झ्राघात में कमी टोने से परिगाम 
दीक न होकर ज्ञान अघूरा रह जाता है । 
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डस प्रकार ज्ञानोत्पत्ति की दो व्यवस्था हैं-एक मे हमारी इन्द्रिय के श्रश के साथ वाह्म वस्तु के 
प्रश का मिल कर ज्ञान होना कहा गया है | और दुसरे मत मे वाह्म वस्तु के कुछ भी अंश न मिल कर 
केवल उनके झ्राधात मात्र से इन्द्रिय के अश का विकार होना ही ज्ञान का होना कहा गया है। यद्यपि 
इस मत मे ज्ञान होने में वाह्य वस्तु के कुछ अश की भी भ्रावश्यकता नहीं होती है तो भी केवल 
झाधात पहुचाने ही के लिए वाह्म वस्तु की सत्ता माननी पडती है। तात्पर्य यह है कि चाहे कोई मत 
हो, सव मतो से ज्ञान की उत्पत्ति में वाहर की वस्तु की सत्ता और आत्मा की सत्ता इन दोनो की आव- 
श्यकता है। उस प्रत्येक ज्ञान से वहिजंगत्‌ की सत्ता सिद्ध होती है । 


प्रत्येक ज्ञान का विषय तीन प्रकार का है--१ मौलिक, २. माण्डलिक, ३. प्रात्यगिक | मौलिक, 
जगह रोकने वाला और भौतिक है। किन्तु उसी मौलिक के चारो झोर उम्री के सभान भाकृति वाले 
ऋदक्‌ मण्डल रूप की कोई अ्रदप्ट प्रतिकृति ( 798० ) दूर तक फैली हुई है जो आँख पर आने से काच 
के समान प्रतिविम्वत होती है वही माण्डलिक है यह भी भौतिक है किन्तु स्थान नही रोकता भ्रतः इसको 
प्राणमय कहते हैं। यह मौलिक से लेकर श्रांख तक रहता है किन्तु प्रांख से मस्तक तक एक तीसरा 
मनोमय विषय पँँदा होता है उसको प्रात्ययिक या मानस कहते है मौलिक एक है किन्तु प्रायमय भौर 
मनोमय रुप श्रनन्त है । मनोमय का सम्बन्ध भ्न्तजंगत्‌ से शौर भूतमय और प्राणमय का वहिजंगत्‌ से है। 


यदि बाहर कोई वस्तु नही रहती है तो मेरे चाहने पर भी किसी वस्तु की सत्ता वाहर नही होने 
पाती इससे ज्ञात हुआ कि वाह्म सत्ता मेरे ज्ञानाधीन नही है। इस लिए कोई स्वतन्त्र बहिजेंगत्‌ मानना 
झावश्यक हुआ बाहर किसी वस्तु के ९हने पर जिस प्रकार मुझको उस स्थान पर उसका ज्ञान होता है 
उसी प्रकार जगत्‌ के प्रत्येक मनुप्य को उस वस्तु का ज्ञान उसी स्थान पर हुआ करता है.। इसलिए भी 
ब॒हिजेंगत्‌ की स्वतन्त्र सत्ता माननी पड़ती है श्ौर उसी के भ्राधीन ही मेरे ज्ञान का होना पाया जाता है। 
इतना होने पर भी हम कह सकते है कि जो वस्तु वहिजेंगत्‌ के रूप मे. बाहर है वही मेरे ज्ञान के प्रन्दर 
भी भासता है यह बात कदापि नही है वयोकि इस ज्ञान के श्रन्दर वाले पदार्थ मे लेश मात्र भी गुरुता 
नही है और वाहर में है, इससे सिद्ध हुआ कि बहिजंगत्‌ के साथ हमारी आत्मा का इन्द्रियो के द्वारा सयोग 
होने पर उसी वस्तु के रूप में हमारी आ्रात्मा का परिणाम होता है और वही परिणाम चिरकाल तक मेरी 
शात्मा मे स्थिर रहता है उसी को हम अन्तर्जगत्‌ कहते है । इस प्रकार भ्रन्तर्जगत्‌ भौर बहिजंगत्‌ भ्रवश्य 
ही पृथक्‌ पृथक्‌ मानने पड़ते है । 

यहाँ एक बात और भी जान लेना भ्रावश्यक है कि बहिजंगत्‌ का पदार्थ सूर्य किरणों &ारा हमारी 
प्रात्मा के ज्ञान धरातल में श्राकर जितना श्राघात करता है उतने ही श्रश वा ज्ञान होता है । इन्द्रिय 
रूप के उस ज्ञान धरातल पर जो अ्रश॒ नही झाता है अथवा भ्राकर हट जाता है उसका ज्ञान नही हो 
सकता | इस ज्ञान बरातल पर उसका आ्राघात जैसा होता है ठीक उसका चिन्ह उस आत्मा के ज्ञान पर 
वन जाता है वह सस्कार ( अतिशयाघान, बनावट ) कहलाता है और उसी के द्वारा पश्चात स्मरण 
हुआ वरता है। भ्राधघात भ्रधिक होने से अधिक से अधिक ज्ञान होता है तात्पयं यह है कि स्पर्श के तारम्य 


४० ३... बल... 


से ज्ञान उत्पन्न होने मे भी तारतम्य हुआ करता है । 


[ ६६ ] 
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यहाँ पर कितने ही श्राक्षेप किया करते है कि यह आत्मा या ज्ञान कमल पत्रवत्‌ निलेंप हैं श्रौर 
असग हैं भ्रतः वाह्य वस्तुओं का आत्मा या ज्ञान पर आकर झ्राधात करना श्र आधात से चिन्ह होना 
दोनो भ्रसत्य है। किन्तु इस पर हम कहेगे कि भ्ात्मा या ज्ञान अवश्य ही निर्लेप या प्रसद्ध है किन्तु 
इसका यह है कि जिस प्रकार जल भर वायु मरकर एक नई वस्तु फेन पैदा होता है उसी प्रकार यह ज्ञान 
किसी के साथ इस प्रकार मिले कि मर कर नई वस्तु पैदा करे ऐसा सज्भ उसमे नही होता । किन्तु जब 
हम प्रत्यक्ष देखते है । कि हपे, शोक होने का प्रभाव हमारे ज्ञान पर पडता है और ज्ञान सकुचित और 
विकसित होता है और इस सकोच, विकास का कारण बाह्य वस्तु का सयोग ही कहा जाता है तो हम 
अवश्य कहेगे कि वाहर की वस्तु का प्ाघात पआत्मा या ज्ञान पर अवश्य पडता है किन्तू वह वाह्य वस्तु 
उस आत्मा के स्वरूप के प्रन्दर घुस नही जाता । इतने इतने ही से उसको निलेप था भ्रसद्भ कह सकेंगे । 
एक बात झौर जानना चाहिये कि इस प्रात्मा या ज्ञान पर वाह्म वस्तु का भ्राघात प्रात्मा के भ्रशों को 
व्याप्त करके नही होता किन्तु किसी न किसी प्रदेश मे सयोग होकर उतने ही ज्ञान के श्र श मे उस वस्तु 
का ज्ञान प्रकट होता है यद्यपि झात्मा प्रकाश को ही हम ज्ञान कहते है इसलिये आत्मा ज्ञानमय है किन्तु 
यहाँ ज्ञान से अ्भिप्राय अर्थे-ज्ञान से हे। जबकि आझ्रात्मा किसी वस्तु के रूप में परिणत होता है तो उसी 
को वस्तु ज्ञान कहते है । भ्रत झात्मा के जितने भ्र श से किसी वस्तु का प्रकाश हो रहा है वही भाग ज्ञान 
है | इसके अतिरिक्त जितने आ्रात्मा के श्रश शेप हैं वे उस समय किसी भी वस्तु का ज्ञान नही करा रहे 
हैं। इसलिये उस अवस्था को हम अज्ञान कहेगे । 


प्रत्येक वस्तु के ज्ञान के समय झात्मा का बहुत भ्रल्प भ्रश वस्तु के रुप में परिणत होकर ज्ञान 
का रूप धारण करता है श्रौर शेप श्रधिक अश भज्ञान के रूप मे रहता है श्रतः प्रत्यके समय जान का 
झश चारो श्रोर प्रधिक अज्ञान के अश से घिरा रहता है इस कारण यह जीवात्मा सर्वे नही कहलाता 
भौर प्रज्ञान की मात्रा अ्रधिक रहने के कारण दु स झौर भय की मात्रा जीवात्मा में भ्रधिक रहा करती 
है श्रत गीता में भगवान्‌ ने कहा है -- 


अ्रज्ञानेनाव॒तं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तवः 
यह बहुत ठीक है क्योकि यह मेरी आत्मा जो इस शरीर मे इन्द्र है वह अपने इन्द्रियवर्गों के द्वारा 

ही प्रथंवर्ग का स्पर्श करती है। बिना इन्द्रियो के किसी श्र से साक्षात्‌ सम्बन्ध नही करता । उिन्तु ये 
इन्द्रियाँ सभी सब श्रर्थों को स्पर्श करने की क्षमता या योग्यता नही रखती । इसलिये किसी विशेष हन्द्रिय 
से भी ज्ञान करते समग्र किसी विपय का ज्ञान आत्मा को होता है किन्तु उसके अतिरिक्त किसी भी अन्य 
वस्तु का ज्ञान उस समय नही होता इसी से यह आत्मा अल्पञ्ञ कहा जाता हूँ । परन्तु इसकी यह मान 
सोग्यता अ्रम्यास से बढाई जा सकती है । यदि विद्या के द्वारा अथवा योगाम्यास आदि तपनश्नर्या के द्वारा 
उस झात्मा की शक्ति बढाई जावे तो शर्नें. शर्ने बढकर सभव है कि प्रनेक जन्म के पश्चात्‌ यह जीव 
सर्वज्ञ होकर ईश्वर हो जाय । झतः गीता मे कहा है --- 

बहुनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते । 


झनेक जन्मसंसिद्धस्ततो याति परांगतिम्‌ । 


[ ६७ ] 
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एक बात और जाननी चाहिये कि इस जगत्‌ की वाह्य कामनाप्नों का त्याग करता हुआ यदि कोई 
प्रपनी ही आत्मा की कामना रखता हुआ अन्तर्मूख इत्ति करे तो वह जिस प्रकार वाह्म पदार्थों को जान 
लेता था उमी प्रकार अब वह अपनी झात्मा को अन्तर दृष्टि से देखता हुआ जान लेता है। यदि यह ज्ञान 
उसको पूर्ण हो जावे तो वह केवल आरात्मज्ञान से सपूर्ण जगत्‌ का ज्ञानी हो जाता है क्योकि ऊपर कहा 
जा चुका है कि जगत की सपूर्ण शक्तियों का घन मेरी आत्मा है झ्तः आत्मा का ज्ञान ही सपूर्ण जगत्‌ 
का जानना है और यही जानना सर्वज्ञ ईश्वर का लक्षण है, अतः जो योगिराज वाह्म कामनाओ्रो को त्याग 
कर पग्रात्मा की कामना करते हैं उनको अन्त में सपूर्णा जगत्‌ की प्राप्ति भ्रपने श्राप हो जाती है और अन्तर 
झौर बाह्य जगत्‌ एक हो जाता है किन्तु जब तक जीवात्मा और ईश्वर का भेद है तब तक दोनो जगतु 
झवरय प्रथक-पृथक रहते हैं 

पराज्चि खानि व्यतृखत्स्वयंभ्‌स्तस्मात्पराड पश्यति नान्तरात्मन्‌ । 
कश्निद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत्तचक्षुरमृतत्वसिच्छन्‌ ॥| १॥॥। 
( कठोपनिपद्‌- २॥१ ) 
ज्ञानोत्पादनसूत्र का सारांश 

प्रन्तर्जगत्‌ भौर वहिजंगत्‌ मनुष्य ज्ञान के प्रधान कारण हैं, इनमें जैसे बहिजंगत्‌ अन्तर्जगत्‌ का कारण है 
वैसे ही अन्तर्जगत ज्ञान उत्पन्न करने का कारण है। देखिये--अ्रनन्तशक्तियों के घत या समूह का नाम 
जीव या “मै! हूँ श्रथवा जीवात्मा या अहम्‌ अनन्तशक्ति-सम्पन्न हैं | इन शक्तियों मे से कितनी ही उद्भूत 
भौर कितनी ही तिरोहित रुप मे रहती है। तिरोहित का उत्तेजना पर विकास होता है किन्तु कितनी ही 
सदा जन्म से मृत्यु तक उद्भूत रहती हैं। ये उद्भूत शक्तियाँ तीन हैं - १ ज्ञान शक्ति, २ क्रियाशक्ति, हे 
भ्रथ॑ या द्रव्यशक्ति। मूल ज्ञानशक्ति से पृच्च॒ज्ञानशक्ति शाखाए हुई जो ह्वानेन्द्रिय कहलाती हैं । ऐसे 
ही मूत्र क्रिया-गक्ति से पाँच करमेंन्द्रियाँ है भौर अर्थशक्ति से सव शरीर स्थित हुआ, जीवात्मा की उद्भूत 
शक्तियों में से ५ ज्ञानेन्द्रियाँ ही बहिजेंगत्‌ के द्वार हैं विचारिये कि जगतु के पत्च महाभूतों की सुक्ष्म मांत्राप्रो 
रुप, रस, गन्धादि का सुर्य वायु आदि के द्वारा जब ज्ञानेन्द्रिय पर योग होता है तव इन दोनों के भ्रश 
से एफ नई बिफारी वस्तु प॑दा हो जाती है इसी का नाम रूप-रसादि का ज्ञान होना कहते हैं । इस ज्ञान 
में रुप, रसादि की भिन्नता तो वाह्य भौतिक वस्तु है और इस भिन्नता का भास कराने वाला प्राति- 
भागमिक इन्द्रियज्ाव हैं। इस भौतिक भिन्न भाव का श्रश झौर प्रातिभासिक इन्द्रिय अश दोनो अ्ंशों के 
योग से ही किसी ज्ञान का स्वरूप सभव है । एक के अभाव से ज्ञान का स्वरूप संभव नही । देखिये कि 
एस वाद्य और अन्तर के योग से ज्ञान का स्वरूप पैदा करने में परस्पर इतना घनिष्ठ सम्बन्ध है कि 
वाह्म पदार्य सूक्ष्म या तम से आच्छादित होने के दोप से भ्रस्पष्ट भान होता है| ऐसे ही इन्द्रिय ज्ञान मे 
भी दोप होने से वहिर पदार्थ का स्पष्ट भान नही होता । इसी से इस अ्रस्पष्ट भासने को ही संशय या भ्रम 
कहने है । यह भ्रम कदापि नहीं होता यदि इन दोनो का परस्पर सम्बन्ध न होता । ज्ञान में भ्रन्दर भौर 
बाहर वा भेद मालूम होने मे स्पष्ट विदित है कि अन्तर और थाह्य जगतु का श्रश ज्ञान में बाहर से 
प्रवश्य झ्राया है जिसमे कि यह भेद मालूम हुआ करता है वाह्मपन बाहर से और अन्तरपन श्रन्दर से 
उत्पन होकर वाद्य श्ौर अन्तर का भेद बताते है । यदि ऐसा न होता तो जान के ही आधार पर रह 


[ ६इु८ ] 
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कर वाहरी-भीतरी वस्तु का जो देश, काल से भेद सम्बन्ध प्रतीत होता है वह निर्मल हो जाता । प्रतः 
हमारे इस ज्ञान में अर्थात्‌ ज्ञान का स्वरूप उत्पन्न कराने में अन्तर और वाह्य उभय जगत कौ पूरी-पूरी 
आवश्यकता निःसदेह प्रतीत होती है | 


ज्ञानोत्पत्ति के विषय मे २ मत है--१ वस्तुओ का अ्रश ज्ञान में सम्मिलित होता है ( यह मत 
पहले कहा जा चुका है ) २ अशो के मिलने से वस्तु मात्रा कम हो जानी चाहिए थी किन्तु ऐसा नही 
होता । ज्ञानोत्पत्ति का वास्तविक कारण वाह्य वस्तुओो के प्रतिफल का इन्द्रियो पर श्राघात होना ही 
है । वस्तुओ की समीपता, दूरी, सूक्षमता, विशालता आदि का भिन्न रे रूप से श्राघात पडने से ज्ञान 
होता है । प्रत्येक वस्तु के विशेष श्राघात से उसका विशेष प्रकार का ज्ञान होता हैं। आघात में कमी 
होने से परिणाम ठीक नही होता । वाह्म वस्तु के प्रभाव पर झाघात का होना सभव नहीं झतः इस 
झाघात से वाह्म जगत्‌ पूर्णरीति से सिद्ध होता है । 


प्रत्येक ज्ञान का विषय हे प्रकार का हैं--£ मौलिक श्रर्थात्‌ जगह रोकने वाला भौतिक है, २ 
माण्डलिक मौलिक की प्रतिकृति जो ऋक्‌-मण्डल रूप मे है यह माण्डलिक है परन्तु यह भौतिक श्रवण्य 
है पर जगह नही रोकता केवल प्राणमय है । यह रूप मौलिक से लेकर आँख तक रहता है, ३ प्रात्य- 
यिक या मानसिक थह विपय आँख से लेकर मस्तक तक रहता है | 


इन मे मौलिक तो एक ही है किन्तु शेप दोनो रूप अनन्त रहते है। इनमे केवल मनोमय का 
सम्बन्ध भ्रन्तजंगत्‌ से है और भूतमय और प्राणमय का बहिजंगत्‌ से है । 

वाह्म वस्तु मेरे चाहने पर उपस्थित नही होती | जिस बाह्य वस्तु को जिस स्थान पर मै देखता 
हू उसी स्थान पर दूसरे भी उसको वैसी ही देखते है अत. वाह्य वस्तुसत्ता स्वतन्त्र है। वह मेरे ज्ञान 
के झआाधीन नही बल्कि मेरा ज्ञान उसके झाधीन है । वाह्य वस्तु आत्मप्रकाश के सामने श्राती हं तब 
यह झात्मप्रकाश ज्ञान कहलाता है श्र जव कोई वाह्म वस्तु सामने ही नही प्राती तो यह झात्मप्रकाश 
प्रकाश होते हुए भी किसी वल&तु का रूप न घारण करने से पभ्रजान कहलाता है ज्ञान के स्वरत्र के लिए 
बाह्य जगत्‌ की झावश्यकता है किन्तु ज्ञान का झाधार होने पर भी ज्ञान पे स्वय नही घुसता। वहि- 
जंगत्‌ के केवल रूपमात्र मे ध्रात्मा का परिणाम ही ज्ञान कहलाता हैं। यह रूप आ्लात्मा मे चिरकाल तक 
रहता है । आत्मा मे वाह्मजगत्‌ के रूप के परिणाम का ज्ञान ही अ्रन्तर्जंगत्‌ कहलाता है । वाह्मजमगत्‌ 
वस्तुतः साक्षात्‌ है किन्तु भ्रन्तर्जंगत्‌ आत्मघरातल पर वाह्मजगत्‌ का केवल चित्रमात्र हैं। वाह्मजगत्‌ 
भूतमात्र और झअन्तजंगत्‌ ज्ञानमय है | जगत्‌ जैसा है वैसा ज्ञान के वाहर भूतरूप प्रौर वही चित्ररुप से 
ज्ञान के घन्दर है । अन्त्जंगत्‌ का मनोमय व्यापार है वह वाह्मगगत्‌ के न रहने पर भी उसके चित्ररूपों 
के साथ क्रीडा किया करत है | इस तरह भूतमय वाह्य गगत और ज्ञानमय अन्तजंगत्‌ सिद्ध हुए ॥ 

झन्‍्तर्जंगत्‌ के विषय मे निम्न विषय स्मरणीय है -- 

झात्मा का एक ही मूल स्तम्भ पाँच भिन्न २ शाख्ताशों मे विभक्त है। इनको ही उन्द्रियाँ नहते 
है । प्रात्मा के ये पाँचो घरातल है किन्तु प्रत्येक का विशेष कार्य पृथक्‌ २ नियत है। रूप का झ्रॉँस, 
शब्द का कान इत्यादि है। वाह्यगगत्‌ का पदार्थ जितना सूर्य किरणों से ज्ञान घरातल पर जाता हूं 


[ ६६ ॥] 


क शगह्ाविनान हि 
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इनसे हैं होता है विजेष छा नहीं । ज्ञान धरातल पर उसके आधार से जो चिह्न होता है 
बहने हैं. इसके द्वारा पीछे स्मरण हुआ करता है। आघात की न्यूनाधिकता पर ज्ञानो- 
भत्ता निर्मर है) आधात के तारतम्य से जानोत्पन्न होने मे तारतम्य हो जाता है । 








कोर्ट कहे कि उमलपत्रवत्‌ ज्ञान पर जयतु का कोई प्रभाव नही होता तो यहाँ पर यही कहना 
£ै कि बाबु भर जल के मर जाने से फेन होता है वैसा ज्ञान के वियय में नही है । वाह्म वस्तु ज्ञान मे 
ने मिल कर केवल उसका छाथात मात्र है अतः बाह्यवस्त से यह निलप है । 


बानोत्पत्ति के विषय में एक वात और है कि ज्ञान के सकल प्रदेश मे ज्ञाव एक ही समय मे 
ही होता । कुछ श्रण ज्ञान का एक समय में ज्ञान कराता है वही ज्ञान कहलाता है शेप श्रज्ञान है प्रतः 
गीता में कहा है. ; ९७ 
भ्रज्ञानेनाव॒तं ज्ञानं तेन मुह्मन्ति जन्वः । 
बयोकि मेरी आत्मा इन्द्रस्प है यह अपने इन्द्रिववर्गो द्वारा अर्थवर्गों का स्पर्ण करती है किन्तु 
ये उस्द्रिया अपना पृथक्‌ २ कार्य करती है । एक इन्द्रिय से ज्ञान होते समय दूसरा ज्ञान उत्त समय नहीं 
होता उमी भे श्रात्मा अल्पन कहलाती है । 


किन्तु विद्या और तपस्या के अभ्यास से ज्ञान की वृद्धि हो सकती है। विद्या और तपस्या से 
झन्तदे्शी या झात्मदर्शी होकर सर्वेज ईश्वरतुल्य हो सकता है । इसी भ्राशय को लेकर गीता में कहा है - 
वहुनां जन्मनामन्ते, ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्चते । 
झथवा 
अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परांगतिम्‌ । 
प्रन्तमु रा छत्ति मे भ्रपन्ती आत्मा को श्रन्तंदप्टि से देखने से सम्पूर्ण जगत को देखने की 
योग्यता हो जाती है । आत्मा में जगतू की सब शक्तियाँ विद्यमान्‌ होने से झआत्मदर्शी सर्वशक्ति सम्पन्न 
दो जाता है श्र सकल जगनत्‌ को जान लेता है । सर्वज ईश्वर का यही लक्षण है। वाह्य श्र प्रन्तर 
जगत का भेद दूर हो जाता है क्योकि इन्द्रियों से तो अत्पज्ञान ही होता है किन्तु भात्मज्ञान से सर्वे- 
जगतु पा ज्ञान ही जाता है क्योकि सर्व जगतु आत्मा में विद्यमान रहता है | जीवात्मा में अन्तर और 
वहिजंगन्‌ था भेद रहता है और ग्ात्मदर्शी होने पर यह भेद दूर हो जाता है और जीवात्मा परमात्मा 
यी कक्षा में हो जाता है । 
पराध्चि खानि व्यतृणत्त्वयंभृस्तस्मात्पराडः पश्यति नान्तरात्मन । 
कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत्तचक्षुरमृतत्वमिच्छन )॥ १ ॥। 


( कठोपनिपद्‌ २॥६ 
ईश्वर सिद्धिसूत्र जी 


नान का प्रकाज हूं उमका मूलकेन्द्र मान कर “प्रहम्‌” अर्थात्‌ जीवात्मा की सिद्धि 
जिस्मा के विकास को ज्ञान ऊहते हैं और उसी जान के धरातल पर स्थित जो कुछ हमे 


[ ७० ] 


बे 


जो 
मी 


न 

र्ड 

था 
ज 


3) 
३१३१ 
| 


६8 ब्रह्मविजान #हे 





४ ०७०७छ७ऋछछऋऋऋऋऋऋफऋ  ऋ ऋऋखफऋऋऋऋऋऋऋऋऋऋऋऋचऋनन्‍शन्‍ऋऋऋ ऋऋ  -्‌ ; ['"र चै्य्ड्य््य््य्ड््य 


भासता है उसी को जगत्‌ कहते हैं । किन्तु इस जगत्‌ के निर्माण फरने में हमारी श्रात्मा अथवा हमारे 
ज्ञान को हम स्वतन्त्र नही पाते हैं प्रतः एक दूसरा जगत्‌ भ्रौर मानना पडता है। इन दोनों में एक को 

प्रन्तजंगत्‌ भौर दूसरे को वाह्यजगत्‌ या वहिजेंगतु कहना होगा। जो जगत्‌ मेरे ज्ञान के धरातल पर 
बैठा रहता है उस ही को श्रन्तर्जंगत्‌ कहते है। किन्तु जो जगत्‌ ज्ञान पर चढा हुआ्ना नही है जीव के 
ज्ञान के. घरातल से वाहर है उसको बहिजंगत्‌ कहते है । किन्तु यहा प्रश्न यह उठता है कि जिस प्रकार 
भ्रन्तजंगत्‌ हमारे ज्ञान के धरातल पर है उसी प्रकार इस ज्ञान के वाहर वाला वह वहिजंगत्‌ क्रिस 
घरातल प्र है | क्योकि यह निश्चित हो चुका है कि हमारा भ्रन्तरजंगत्‌ हमारे ज्ञान में से ही वनकर 
ज्ञान मे ही रहता है और ज्ञान ही मे लीन हो जाता है । तो इसी प्रकार वह वहिजंगत 
भी एक जगतु है वह भी किसी ज्ञान से उत्पन्न होकर उस ही ज्ञान मे रहता होगा और उसी में उसका 
लय होगा ऐसा ज्ञान किसी जीवात्मा का नद्ठी हो सकता क्योकि एक जीवात्मा के ज्ञान से उत्पन्न हुए 
जगत को दूसरे जीवात्मा का ज्ञान कदापि सहयोग नहीं करता भ्रतः उसके सयोग से अपने में जगत्‌ नही 
वना सकता किन्तु बहिजंगत्‌ के साथ सपुर्णं जीवात्माओं का ज्ञान सयोग करके उसी साथे मे ढाल कर 
झपने मे जगत्‌ बनाते हुए दिखाई पडते है अत' भ्रवश्य ही यह वहिजंगत्‌ किसी ऐसे ज्ञान के श्राधार पर 
विचार किया जा सकता है जो ज्ञान किसी जीवात्मा का नहीं है 


यहाँ यदि कोई प्रश्न करे कि इस बहिजंगत्‌ के लिए किसी ज्ञान के धरातल होने की श्ावरय- 
कृता ही क्यो मानी जाती है, क्यो नही वह स्व॒तन्त्र रूप से मान लिया जाता ? इसके उत्तर में हम कहेंगे 
कि हमारा ज्ञान भ्रथवा प्रनन्त जीवो का ज्ञान ही यह सव कुछ है उन ज्ञानों के अतिरिक्त कौनसा स्थान 
खाली रह गया है कि जिसमे वहिजंगत्‌ का रहना माना जावे क्योकि कोई भी जयत्‌ यदि ज्ञान से वाहर 
नही दीखता तो वहिजंगतु को विना ज्ञान के आश्रय पाये स्वतन्त्र रूप से कही मान लेना भ्रसमजम 
( गडवड़ ) होगा । क्योकि इस सपूर्ण जगत्‌ को हम भग्म्भीर ्ृष्टि से देखते हैं तो ज्ञान और ज्ञान के 
बने हुए जगत्‌ दोनो के भ्रतिरिक्त कही भी कुछ नही भासता । जवकि यह यहो दोनो सपुर्ण विश्व मण्डल 
हैं तो कहना होगा कि सम्पुर्ण जगत्‌ ज्ञानमण्डल मे है भौर ज्ञानमण्डल ही विश्वमण्डल है। ऐसी स्थिति मे 
इस ज्ञान के जगत्‌ तथा ज्ञान मण्डल के भ्रतिरिक्त उस बहिजंबत्‌ के लिये कोई स्थान ही साली नही रह 
जाता कि जिस पर वहिजंगत्‌ की सत्ता मानी जावे । स्वतन्त्र र्प से जगत्‌ की सत्ता हमारे ज्ञान वाने 
जगत्‌ की यदि नही है तो उसी दृष्टान्त से उस बहिज गत्‌ की भी स्वतत्र सत्ता नही मान सकते हे ऐसी रियति 
में एक ऐसा विशाल ज्ञानमण्डल मानना उचित होगा कि जिस ज्ञानमण्डल के घरातल में यह सपूर्णों बहि- 
जगत प्रतिप्ठित है भौर उसी ज्ञान से उत्पन्न होकर उसी ज्ञान में लीन भी हुश्ा बचता है ! तात्पयें यह 
है कि जिस प्रकार हमारे ग्न्तजंगत्‌ का हमारे ज्ञान से सम्बन्ध है उसी प्रकार उन सब बहिजंगतो का उस 
एक विशाल मण्डल से सम्बन्ध है इस प्रकार जबकि एक महाव्यापक ज्ञानमण्टल सिद्ध हश्ना तो उसका 
भी कोई केन्द्र होगा उसी को हम ईश्वर करते हैं। झ्रथवा जिस प्रकार हमारा नान हमारी बात्मा का 
विशाल है अतः सम्पूर्ण ज्ञानमण्डल ही हम हैं इसी प्रकार वह विशाल ज्ञानमण्डल भी उस ्ैखर वा ही 
विकास होगा प्त, व सम्पूर्ण एक विशाल ज्ञानमण्डल ही परमेज्वर है । 
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जबकि सम्पूर्ण जीवों के भिन्न ज्ञानमण्डल उसी विशाल जानमण्डल के पदार्थों क' संग्रोग करके प्पन 
जगन्‌ धनाया करते हैं तो इसमे सिद्ध हुआ कि सभी जीवो के सत्र ही ज्ञानमण्डल उस ही विशाल ज्ञानमण्डल 
के भीतर व्यप्टि रुप मे विद्यमान हैं तो इसमे यह भी सिद्ध हुआ कि जिस प्रकार ईश्वर मे सम्पुर्ण वहि- 
जंगनु है उसी प्रकारसव जीवो के ज्ञानमण्डल भी हैं, उससे वाहर और कही कुछ भी नही हैं | झौर न वहां 
भीतर-वाहर का कुछ भेद है क्योकि जीवो का ज्ञानमण्डल परिभित होने के कारण सीमाबद्ध है अत उसके 
बाहर कहाँ जा सऊता है किन्तु इस विशाल ज्ञानमण्डल की कोई भी सीमा निश्चित रूप से प्रमाणित नही 
होती भ्रत- बढ़ भ्रगीम है इसलिए उससे बाहर कुछ भी कहा नही जा सकता तो सिद्ध हुआ कि यह सब 
बुछ एफ ही ईशर वा रुप है । 

उदाहरणः 


जब हम इस जगत्‌ की शोर इप्टि डालते हैं तो हमे चारो श्लोर तारामण्डल से भरा ,हुआ एक 
झाकाशमण्डल दीराता है वस वही तक हमारी दृष्टि पहुँचती है उतने ही मण्डल को हम जगत्‌ कह कर 
देश रहे हैं। किन्तु हमारी अ्रन्तरात्मा इस विपय की साक्षी दे रही है कि इतना ही नही भ्रपितु जितने 
तारो से घिरा हुआ जगत्‌ मण्डल हमारे ज्ञान मे भासता है उससे भी आगे, ऊपर-नीचे चारो झोर भनन्‍्त 
प्रदेश या श्रनन्त लोक और भी होवेंगे। यह कदापि सम्भव नही जितना हम देख रहे हैं या जहाँ तक 
हमारे ज्ञान की पहुँच है उतना ही बड़ा यह जगतु है। इस प्रकार भ्रपने ज्ञान के वाहर जो जगतु का 
विस्तार बाँधा जाता है अथवा अनन्त सीमा तक माना जाता है यह ज्ञान हमारे जीव के ज्ञान के श्रन्दर 
विस्तृत ईश्वरीय ज्ञान का ग्रंश है। ईश्वरी ज्ञान होने के कारण यद्यपि उस वाह्म जगत्‌ के रूप को हमारी 
ग्रात्मा व ज्ञान स्पष्ट नही पकडता तथापि वह ईश्वरी ज्ञान हमारे ज्ञान भ्रन्दर है इसी कारण उस वाह्म 
जगत्‌ की भलऊ पुणे विश्वास को बारे हुये सत्यरूपेण हमारे ज्ञान मे है । 


झाकाश में कितने ही तारे अथवा ग्रह चलते हुए और कितने ही सैकडो वर्षों से एक स्थान मे इष्टि- 
गोचर हैं । प्रत्येक मनुष्य भ्रपनी माता के गर्भ मे जब उत्पन्न होता है तव सब के झ्राँख, कान, नाँक, मुख, 
हाथ, पाँव आदि प्रत्येक श्र ग यथा स्थान भ्रपने श्राप उत्पन्न होते हैं उनमे कुछ भी अन्तर नही पडता । 


तेज की लौ ऊपर को भ्रौर पानी सर्वदा नीचे को झ्रपनी दिशा वनाते हैं इन सव मे इन सब क्रियाग्रो के 
निये एक प्रकार का सत्य इन सव मे स्थित प्रतीत होता है वही सव का नियन्ता है भौर नियमानुसार वही 


प्रत्येक वस्तु को अपने अपने कार्य पर नियुतत करता है | यही सत्य जो प्रत्येक वस्तु मे भिन्न रूप से कार्य 
करता हुप्ना सर्वत्र व्यापक प्रतीत होता है वही सत्य ईश्वर का रूप है। तात्पर्य यह है कि सम्पूर्ण जगत्‌ मे 
जदाँ जो कार्य होता है वह सब एक नियति के श्रनुसार ही होता हुआ दीखता है। यह नियति भ्रकृत्रिम 
नियम है इस नियति को ही सत्य कहते हैं और वही परमेश्वर का रूप है| 

जीव जिस समय जाग्रत अवस्था मे रहता है उस समय » वहुत कुछ चेष्टा करता है किन्तु ये 
उमऊी चेप्टायें दच्छानुमार होती है अर्थात्‌ प्रथम मन मे जैसा विचार झाता है वेसे ही प्राण मे यत्न 
होता है और तदनुपार शरीर में क्रिया होती है। इससे जाना गया कि उसकी सव क्ियाये उसके 
नानाधीन हैं और उसीके प्रनुसार हैं किन्तु जब मनुप्य सुप्तावस्था मे रहता है उस समय उसके शरीर 
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जो २ चेष्ठा होती है इसका क्या मूल कारण है क्योंकि वे उसकी इच्छानुसार नही हैं ! जाग्रत्‌ अवस्था 
में भी कितनी ही क्रियायें ऐसी है जो जीव की इच्छा के झ्राधीन नही है जैसे हृदय का स्फुरण होना, 
खून का वहना, नाडियो का पकडना, भोजन का रस वनना और फिर मल विभाग होना इत्यादि २। 
इन सब का सम्बन्ध जीव के ज्ञान से नहीं है और जितना जीव मे ज्ञान होता है वह भी एक प्रकार 
के शरीर मे स्तायु-यन्त्र द्वारा होता रहता है जिसको मनुष्य ज्ञान होने पर अ्रनुभव करता है। किन्तु 
वह ज्ञान कैसे होता है इन सव विषयो के जानने मे जीव अ्रसमर्थ है। जबकि जीव के शरीर में ही 
अनन्त क्रियायें ऐसी हैं जिनके जानने मे न जीव की इच्छा है और न जीव उसका प्रयास ही करता है, 
न जीव को उसका ज्ञान ही है किन्तु उन क्रियाओ के द्वारा ही उसकी जीवन सत्ता है श्रौर सम्पूर्ण ज्ञान 
या चेष्टा है और उनकी चेष्टाओ के श्राधीन जीव का जन्म और मृत्यु है, तो ऐसी स्थिति मे यह प्रश्न 
होता है कि जिस क्रिया के श्राधीन जीव की सत्ता है शर जीव की इच्छा या यत्त के विना ही जीव के 
शरीर मे हुआ करतो है वह क्रिया किसकी इच्छा से उत्पन्न होती रहती है क्योकि जीव के ज्ञान के 
झन्दर होने वाली क्रियाओं को जीव की इच्छा के आधीन होते हुए देखते है श्रत यह अनुमान बांधा 
जाता है कि वह दूसरी क्रिया जो जीव की इच्छा के आधीन नही है वह भी किसी की इच्छा के आश्राधीन 
अवश्य होगी । बस वह इच्छा जिसकी हो सकती है वही ईश्वर है और वह ईश्वर का श्रश जो हमारे 
शरीर के यन्त्र को चला रहा है वह हमारे ही शरीर के भ्रन्दर रहता है भर वही हमारा कर्त्ता, हर्त्ता 
विधाता है भ्रौर वही हमारा भ्राराष्य देव है उन्ही की हम सेवा या प्रार्थना करते हैं, उसी के श्राधीन 
हम है । इसी भ्रभिप्राय को लेकर गीता का वचन है -- 
ईदवरः सर्वभुतानां हद्ेशेडज्ु न तिष्ठति । 
भ्रामयन्सवेभृतानि यन्त्रारूढ़ानि सायया ॥। 
( श्र० १८ श्लोक ६१ ) 
भ्र्थात्‌-हे भ्रजु न सब प्राणियो के हृदय प्रदेश मे ईश्वर निवास करता हे। भ्रपनी माया से वह सव 

प्राणियों को माया से जगत्‌ रूपी यन्त्र पर चढा कर घुमाता है । 

सभी प्राणियो के जन्म काल से लेकर भ्रन्त तक प्राय कितनी ही वातो में ऐसा ज्ञान देसने 
मे भ्राता है जो शिक्षा से सम्बन्ध नही रखता जैसे जानवरो के नये बच्चो को प्यास लगने पर पानी की 
भ्रोर को भुकना और उस पानी से भपनी तृपा निद्ृत्ति का ज्ञान होना, फौप्ना और घूधू तथा मेंस झौर 
घोडा इन जीवो मे परस्पर विना किसी व्यवहार के भी वर भाव का ज्ञान होना अथवा किसी टेलेया 
प्रस्त्र-शस्त्र के झाते ही उध्से हटने का यत्न करना इत्यादि २। इस प्रकार के सभी जान जीव के अपने 
विचार से उत्पन्न नही होते किन्तु इस शरीर के भ्रन्दर जो ईश्वरीय कला है उसी से ये सग्वन्ध रपते 
है अतः ये स्वभावप्तिद्ध धर्म कहे जाते है । 

प्राचीन काल मे मनुष्य गड्ा तथा हिमालय को देखते थे उम्ी रघान पर प्ाज हम भी श्नको 
देखते हैं । पहले कह चुके हैं कि प्रत्येक मनुष्य के शरीर में जो जीवात्मा है सो अपना ज्ञानमण्डल नित- 
भिन्न बनाता है | किसी जीव के ज्ञानमण्डल से धन्य जीव के ज्ञानमण्डल का अणुमात्र भी संसर्ग नही होने 
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दाता । प्रत्येह का ज्ञानमण्डल स्वतन्त्र रूप से अ्रपना कार्य करता है किन्तु इन हिमालय-गद्भा आदि 
पदायों ते ज्ञान में दिना दिसी शिक्षा के भी एक ही स्थान पर सव का ज्ञान सामान्य रूप से हो जाता 
£ "साया क्या वार है। यदि यह ज्ञान कसी जीव के विचार से होता तो अवश्य सम्भव है कि जीवों 
के विचार में अ्तर होने के कारण इनकी इप्टि सब के ज्ञान में एक स्थान पर न होती । इसमे जात 
होता है कि उस प्रहार के ज्ञान हमारे अन्दर ईश्वरी कला से सम्बन्ध रखते है जो ईश्वरी कला प्रत्येक 
जीवों के जगीर में एक रूप से वर्तमान रहती है तदनुमार प्रत्येक जीव मे एक सा ही ज्ञान का उदय 
होता है । 

जबकि हम कह चुके हैं कि प्रत्येक जीव का ज्ञानमण्डल भिन्न है तो प्रत्येक ज्ञानमण्डल मे प्रत्येक 
इन्द्रिय से बना हआ श्रन्त्जंगत्‌ भी भ्रवज्य ही भिन्न होगा । तात्पयं यह है कि जहा हम एक हाथी को 
देस रहे £ उस हाथी का अन्तर्जगत्‌ वाला रूप देखने वाले १०० मनुष्यों के भिन्न १०० ज्ञान मण्डलो मे 
भिन्न १०० हैं उनमे से कोई भी हाथी का रूप दूसरे हाथी के रूप से दिक्‌ देश, काल, द्रब्य, 
सख्या सभी विपयो में भिन्न है तथापि ले हाथी के रूप भिन्न २ न दीख कर वाहर किसी 
एक ही स्थान में १०० या अधिक मनुप्य उस एक हाथी को एक ही रूप से देखते हैं 
प्रौर अपने देखे हुए हाथी को दूसरे के देखे हुए हाथी से तुलना करते हुए सर्वथा 
एक ही हाथी होने का विश्वाम रखते है । इस प्रकार भिन्न-भिन्न हाथियों में एक ही हाथी का ज्ञान जो 
प्रत्येक जीव में एक रूप से रहता हुआ ईश्वरी कला के कारण से है उनमे जो भिन्‍नता प्रतीत होती है वह 
जीवो के निज के ज्ञान से सम्बन्ध रखती है किन्तु जो एकता है वह ईश्वरीय ज्ञान से सम्बन्ध रखती है । 

जब हम किसी बाह्य चीज को देखते हैं उस समय मेरी आत्मा बहिजंगत्‌ से सम्बन्ध करती है 
फिन्‍्तु मेरी आत्मा जिस प्रकार मन, प्राण भर वाक्‌ इन तीनो तत्त्वो से वनी है उसी प्रकार वहिजंगत्‌ भी 
टन तीन तत्वों मे बना हुआ है अत जब उन दोनों का सहयोग होता है उस समय आत्मा के तीनो तत्त्व 
बहिजंगत के तीनो तत्वों रे सजातीय क्रम होकर इस प्रकार से मित्र जाते हैं कि उन दोनों के भिन्न मन 
मिलकर एक मन, भिन्न प्राण मिल कर एक प्राण झौर दोनों वाकू की एक वाक हो जाती है तात्पय यह 
हैं कि प्रात्मा और वहिजंगत्‌ दोनों परस्पर मिलकर एक मन, प्राण, वाक्‌ का पदार्थ वन्‌ जाता है। श्रतः 
जो “श्वर के मन, प्राण और वाकू से बना हुआ वहिजेंगत है उसके साथ जीव के मन, प्राए और वाक्‌ के 
मिलने मे उस वस्तु की जीव के जान से पृथक्ता जाती रहती है। अठः वह वहिर्जगतु जीव के ज्ञान 
सूप में परिणत होकर जीव के ज्ञान के अभिन्न रुप में एक अन्तर्जंगत्‌ बन जाता है जिसको कि जीव अपने 
नात के अन्दर की वस्तु को समभने लगता है । 

जब हम घट को देसने है तो सर्व प्रथम उस घट का रूप अर्थातु उसका आकार जिसको हम बस्तु- 
भीमा बह गयने है दियाई देता है । तत्पज्चात्‌ उस आकार के भीतर उस झ्ाकार को भरने वाले कितने 
ही द्व्यगृगग दीसते हैं और इन दोनो पर जमी हुई वस्तु की सत्ता अलग दीखती है वस इन तीन के 
श्दाय मौर बुठ नहीं है। उन पृथक्‌ पृथक्‌ होने पर भी जिस किसी ग्रूढतत्व के द्वारा एकता की प्रतीति 
हैंपर हम एड वस्नु वा ज्ञान होता है वह तत्त्व हमारे ज्ञान मे मिश्रित ईश्वरीय ज्ञान का भाग है । उस 
ज्यट्‌ रुसा की बुद्धि घट की उपलब्धि अर्थात घट के जान से अलग नही है । ठात्पयें यह है कि घटमत्ता 
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को ज्ञान ही घट का ज्ञान है। अथवा घट का ज्ञान होना हो घट की सत्ता है और उस घटरुय या रुप के 
भीतर वाले द्रव्य गुण मेरे ज्ञान के वाहर होने पर भी स्वंदा स्थिर रहते है हमारे ज्ञानाधीन नहीं है । 


झ्रत- उन रूपो को रूप के अ्रन्दर वाले द्वव्यगुणो को और वस्तुसत्ता को व इन तीनो को मिलाने वाले एक 
तत्त्व को हम ईश्वरीय महाज्ञान कह सकते हैं । 


इसी प्रकार हम देखते हैं कि जो तेल पानी के आकार मे था कितने ही उनके गुण पानी के समान 
थे किन्तु वह दीपक जलते समय अकस्मात्‌ भिन्न रूप मे परिणत हो जाता है भ्रर्थात्‌ उसमे ऊपर उठने 
की शक्ति, जलाने की शक्ति, श्वेत या स्वशंमय रगत झादि कितने ही धर्म उसमे अ्रकस्मातु ऐसे भ्रा जाते 
हैं जिनका वहा भी प्रादुर्भाव न था | यदि ईश्वर न माना जावे तो यह शक्तियाँ कहाँ से आकर अकस्मान्‌ 
उपस्थित हो जाती हैं इस प्रश्न का उत्तर श्रत्यग्त कठिन होगा, तात्पयं यह है कि सम्पूर्ण श्रनन्तानन्त 
शक्तियो का धन सर्वेव्यापक रूप से सर्वत्र कोई भ्रवश्य प्रतीत होता है उस ही सान में से जहाँ चाहे उस 
स्थान पर सब प्रकार की शक्तियाँ मिल जाया करती हैं श्रौर पश्चात्‌ वे सव उसी घनशक्ति मे लग हांती 


रहती है । इसी सर्वशक्ति घन को हम विश्वमृतति परमेश्वर कहते है । 
नास्तिक प्रश्नो का उत्तर 

नास्तिको ने सशयोपनिपद्‌ मे ईश्वर खण्डन करते हुए जो प्रश्न किये थे उनऊझा यहाँ सम्भव तब 
होता यदि ईश्वर भी मनुष्यों के अनुसार ही रचना करता किन्तु जीवो का किया हुश्रा वस्तुरचना का 
प्रकार और ईश्वर की रचना का प्रकार भिन्न-भिन्न है प्रत्युत यो कहना चाहिये कि जिस प्रकार मनुष्य 
वस्तु की रचना करता है वह प्रकार भी जगत्‌ का ढ ग॒ है जिसको जगत्‌ की रचना फरने थाले परमेश्वर ने 
एक प्रसाधारण व्यवस्था के साथ नियत किया है किन्तु ईश्वर का किया हुप्रा रचना का प्रकार सर्वेवा 
निराला है भ्रतः उस पर यह प्रश्न करना कि परमेश्वर ने किस स्थान पर बैठ कर किस सामी को लेकर 


कसी चेष्टा करके और किस कामना से इस जगत्‌ को कँसे रचा है इत्यादि प्रश्न सर्वेया व्यय ्ट ययोफि 
ये सब ढ ग शरीर धारियो के भर परतल्त्रो के है परन्तु ईश्वर जो किसी के परतन्त्र नही हैं शरीरधारी 


नही है जो सर्वव्यापक हे स्व॒तन्त्र रूप से अपनी इच्छा मात्र से अनहोनी को होनी कर सकता है उसके 
उसके लिये न किसी सामग्री की अपेक्षा है और न किसी स्थान की | जब हम परमेश्वर के स्वरूप को ही 
मनुष्य के समान नही देखते हैं तो मनुष्य के समान क्रिया करने का आक्षेप उस पर कँसे कर सकते है । 

दूसरा प्रश्न यह है कि परमेश्वर विज्ञानरूप हैं या विज्ञान वाला हैं ? इसका उत्तर यह है कि 
यदि हम मानले कि वह विज्ञानस्वरूप ही है तथापि उस पर जड होने का श्राक्षेप नही हो सकता । जिम 
प्रकार सूर्य का प्रकाश अपने स्वरूप को प्रकाशित करने के लिये दूसरे प्रकाश की म्रावरयक्ता नही रसता । 
जो स्वय प्रकाशित नही हैं वह दूसरे को भी प्रकाशित नही कर सकता | इसी प्रकार यदि यिनान जड़ हो 
तो उससे दूसरे का प्रकाश नही हो सकेगा, श्रत मानना होगा कि वह स्वत प्रकाश है भौर उनी विजान- 
घन को हम ईश्वर कह सकते हैं भौर यह कहते भी हम नदी रुकते कि विजान रूप होता हुप्रा परमेश्पर 
विज्ञानवान्‌ भी है। तात्पयं यह है कि हमारा परमेश्वर झ्रानन्द, विज्ञान जौर सत्ता उन तीनो का घन ४, 
उसमे यद्यपि ये तीनोे-धर्मझहूप से विद्यमान है तथापि उसका घन-वर्मी कहा जा सत्ता है । जिय प्रकार 
दक्षो को ही हम वन कह सकते है और मनुष्यों को ही सेना कहते है तवापि यह उ्टेने में भी हमरा 
सकोच नही है कि वन मे चृक्ष हैं शोर सेना मे मनुष्य है, जिस प्रकार इन्षमाला वन है प्ौर मतुस्प शनी 
सेना है उसी प्रकार विज्ञान वाला ईश्वर है । 
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झयवा यदि हम परमेण्चर को जड भी कहे तो कुछ हानि नही है क्योकि इस जगत्‌ मे जितने 
विरुद्ध धर्म है कोई भी परमेश्वर से भिन्न चीज नही है। जड हो या चेतन, काला या श्वेत, छोटा या 
बटा तात्पय यह है कि जो कुछ जगत्‌ का रूप है सव परमेश्वर है। अ्रतः इस परमेश्वर के ऊपर किसी 
विपय होने न होने का कोई भी प्रश्न लागू नही हो सकता । 
सम्पूर्ण जगतु जो कुछ भासित है परमेश्वर रूप है वह सम्पूर्ण शक्तियों का घन है एक है भौर 
प्रविनाशी है। कपड़े में जिस प्रकार रुई की सत्ता हे वर्फ मे जिस प्रकार जल की सत्ता है उसी प्रकार इस 
जगत्‌ में परमेश्वर की सत्ता है 
परमेश्वर का इस जगतु के साथ पड्विकल्प सम्बन्ध है श्रर्थात्‌ परमेश्वर से इस ज गतु का मिलाव 
६ प्रकार का हैः--- 
१--जगतु मे ईश्वर है । 
२--ईश्वर में जगत है 
३---ईश्वर ही जगत्‌ है या जगतु ही ईश्वर है। 
४--जगत्‌ से भिन्न ईश्वर या ईश्वर से ही भिन्न जगत्‌ है। 
५--3श्वर से भिन्न जगत है किन्तु जगतु से भिन्न ईश्वर नही है । 
६--असली ईश्वर मे प्रातिभासिक रूप से जगतु भासता है । 


ईश्वरसिद्धिसूत्र का साराश 


१--सो ब्रह्माण्ड हमारी श्ाँख से पकडा जाता है उसके श्रतिरिक्त कई अन्य ब्रह्माण्ड जिनकी गंणनां 
नही हो सकती उनको जब हमारा ज्ञान निश्चयात्मक वुद्धि से अनुमान करता है तो इस अनन्तता 
अयवा अमीमता का ज्ञान में भान होना ईश्वरीय ज्ञान को हमारे ज्ञान मे सिद्ध करता है क्योकि 
अत्पन मनुष्य के ज्ञान मे भ्रनन्तता या असीमता का विश्वास होना सर्वज्ञता की कलक को प्रद- 
शित्त कर रहा है । 

२--समस्त विश्व के कार्य ऐसे नियमो से सदा सचालित रहते हैं कि उनमे कुछ भी कदाचित किसी 
प्रकार का अन्तर नही होता। जंसे जो ग्रह चलते हैं तो नियमवद्ध चलते-ही रहते हैं भौर जो ग्रह 
जिस नियम से अचल है तो श्रचल ही रहते हैं कभी नियममग नही करते । माता के गर्म में प्रत्येक 
जीव के नियमानुसार सब, अ्द्ध, हाथ, पाँव, आँख, नाँक इत्यादि-इत्यादि सदा बनते रहते है । 
पानी स्वेदा नीचे को ओर श्रग्नि की लौ सदा ऊपर को नियमानुसार चलते रहते हैं | ऐसे ऐसे 
उदाहरण अनन्त है कि जिनमे नियमवद्ध सब कार्य होते रहते है । ये नियम सदा अचल, अमिट, 
अटल, स्तन व्यापक एक ही रूप को धारण किए हुए ससार को चलाते रहते हैं। इन नियमों 
में कभी कोर्ट भूल नहीं होती । उन नियमों की अचूक और निरन्तर दढता से इनका सत्यरूप 
प्रकद होता है। उन नियमो की सत्यता ही ईश्वर का रूप है । यही सव नियमों में सत्यरूप से 
विराजमान होकर सब क़ियाप्रो का नियन्ता हो रहा है समस्त विश्व को ऐसे अटल नियमों के 
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साथ चलाने वाला जो सत्यरूप है झौर जो कभी प्रसत्यता किंचितमात्र भी नहीं दिखाता वही 
सत्यरूप ईश्वर का रूप है। ये विश्वव्यापकत्त नियम सर्वव्यापी सत्यस्वरूप ईश्वर को प्रकट 
कर रहे हैं । 

३---मनुष्य मे मानसिक, वाचिक और कायिक व्यवहार करने वाली शक्ति को जीव श्रात्मा कहते हैं । 
इन भानसिक, वाचिक और कायिक व्यवहारों को चलाने के निमित्त मनुष्य शरीर मे एक बडा 
यन्त्रालय है जिस पर मनुण्य का कोई भी झ्राधिपत्य नही है । इस यन्त्र की श्रद्भुत भौर विलक्षण 
क्रियाओं को सचालित करने वाली जो ज्ञानरूप शक्ति है वही ईश्वर है। मनुष्य शरोर के यन्‍्न 
की समग्र कौशल कलाश्नो का यथार्थ प्रेरणा करने वाला केन्द्र जो हृदय प्रदेश मे स्थित हुप्ला विरा- 
जमान है उसी को ईश्वर कहते हैं। यह ईश्वर ही जीवात्मा का श्राधार है । यह ईश्वर शरीर 
यन्‍्त्रों को इस प्रकार चला रहा है कि जिसके द्वारा जीवात्मा स्थिर रह रहा है। इस प्रकार 
मनुष्य जीवन का ईश्वर हेतु है प्रतः हमारा कर्त्ता, हर्ता विधाता होने के कारण हमारा प्राराध्य 
देव है उसी की हम सेवा, प्रार्थना करते हैं श्ौर उसी के श्रधीन है। इस श्रभिप्राय की लेते हुए 
गीता का वचन हैः-- 


ईबवरः सर्वेभुतानां हद शेड्जुन तिष्ठति । 
भ्रामयन्‌ सर्वभुतानि यन्त्रारूढ़ानि मायया।। 
( गी० भ्र० १८ श्लोक ६१ ) 
ईश्वर जिस प्रकार मनुष्य शरीर का झ्रधार होकर शरीर के हृदय केन्द्र मे स्थित है वेसे ही सब 
प्राणियों का झ्राघारभूत है । 


४---सकल प्राणियों के जीवन भर मे कितने ही ज्ञान ऐसे हैं कि जिनका शिक्षा से सम्बन्ध नहीं है 
जैसे--जन्मते हुए बच्चो का पानी या दूध से तृपानिदृत्ति का ज्ञान होना, कौवे श्रौर घृधू में जन्म 
से ही वर भाव रहना, अस्त्र शस्त्र से हटने की क्रिया करने का ज्ञान होना। ये सव ज्ञान जीवों के 
विचार से उत्पन्न नही होते ये सव जो ईश्वर की कला शरीर में है उससे सम्बन्ध रखते है भ्रत. 
ये सब ईश्वरोक्त है । 


१३--जीव और ईश्वर का साधम्यंवेधम्य सूत्र 


१---सबसे प्रथम झात्मा के दो भेद जानने चाहिये--९ व्यष्टि और २ समप्टि | भ्रनेक भेदों को व्यप्टि 
कहते है श्रौर उन सब को मिला कर यदि एक वृद्धि की जावे तो उसको समप्टि कहेंगे | एक 
समष्टि में अनन्त व्यष्टियाँ होती है। यदि झात्मा की किसी समष्टि मे झनन्त व्यप्धियों को हम 
देखे तो वे ही जीव होवेंगे और उन सब जीवो को यदि समप्टि रप मे देखें तो उसी वो ईश्वर 
कहेगे । 
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२--ज्िम प्रकार एक ही सूर्य के अनन्त स्थानों मे अनन्त प्रतिविम्व हुआ करते है झौर उन प्रतिविम्वो 
का मूलस्वरूप विम्बवान्‌ सूर्य एक होता है उसी प्रकार किसी एक वड़ी आत्मा के अनन्त 
प्रतिबिम्ब हो गये हैं उन्ही को जीव कहते है और उन प्रतिविम्वों का विम्वी एक मूल आत्मा 
है उमी को ईश्वर कहते है । 

३--जिस महाजान का नाम ईश्वर है उसको 'श्रोम' शब्द से शोर जिन अनन्त ज्ञानो को जीव कहते 
हैं उनका 'अहम्‌' शब्द से व्यवहार होता है । 

४--जो जहाँ कुछ हम देसते हैं स्थूल पुद्गल हमे इष्टिगोचर होता है। इन पुद्गलो को शरीर कहते 
है। ये छोटे-बडे अनेक प्रकार के हो सकते है । उन सब को भिन्न-भिन्न शरीर कहेगे । कितने ही 
शरीर कितने ही शरीरो से वनते है। जिस प्रकार मनुष्य का एक शरीर है ऐसे कई शरीरो से 
एक सेना का शरीर बनता है और कई शरीरो से एक जाति का शरीर बनता हैं भौर कई जातियो 
के शरीरो से एक जमात या ग्राम बनता है। तात्पयं यह है कि कितने पुदूगलो को हम एक दृष्टि 
से देखें, वे एक वस्तु होने के कारण एक शरीर हो जाते हैं। इस प्रकार जितने इस जगत मे 
छोटे-बर्ड शरीर हैं सव के भ्रन्दर उस शरीर के चेष्टा करने का कोई शक्ति केन्द्र रहता है उसी 
शक्ति केन्द्र को उस शरीर की भ्रात्मा कहठे है। इस प्रकार छोटे-बडे जितने शरीर है उनकी भ्ात्मा 
को भ्र्थात्‌ उनके प्रत्येक शक्ति केन्द्रो को हम जीव कहते हैं किन्तु यह सम्पूर्ण महा विशाल जो 
जगत्‌ अ्रनादि काल से वर्तमान है जिसका शरीर अनन्त पुद्गालो से वना हुआ है उसको चलाने 
वाला भी श्रनन्तानन्त शक्ति वाला अवश्य ही कोई शक्ति केन्द्र हो सकता है, वही ईश्वर है इसमे 
विशेषता यह है कि जीवो का शरीर परिमत होने के कारण उसका शक्ति केन्द्र एक नियत स्थान 
में आ'जाता है, किन्तु जो असीम अनन्तरूप से जगत को शरीर बनाता है उसकी पआ्रात्मा 
कोई नियत शक्ति केन्द्र न रख्त कर प्रत्येक बिन्दु को अपना शरीर बनाये रहती हे इसी से परमे- 
श्वर के प्रत्येक स्थान में हृदय, मस्तक, पाँव, आँख, कान, आदि माने जा सकते है श्रतः महपियों 
में उसका स्वरूप कहा है-- 


सर्वेतः पारिग पादम्‌ तत्‌ सर्वेतोषक्षिशिरोमुखस्‌ । 
सर्वेतः श्ुतिमल्‍लोके सर्वमावृत्य तिष्ठति ॥ 

प्र्थात्‌ यह सव हाथ-पैर वाला, सव तरफ आँख मस्तक भौर मुख्त वाला और सब तरफ कान 
वाला होकर सव को ढक कर ठहरा हुआ है । 

५--ज्ञान के स्वरूप मे श्लौर जगतु की कल्पना करने मे ईश्वर और जीव दोनो वरावर धर्म रखते हैं 
भ्र्थात्‌ जिस प्रकार जीव को हमने ज्ञान रुप मे देखा है उसी प्रकार ईश्वर भी महा ज्ञान का धन 
है। यद्यपि जीव ज्ञान का एक छोटा घन है किन्तु ईश्वर अनन्त अपरिमित और सम्पूर्ण ज्ञानो 
का भण्डार है। धतना अन्तर होने पर भी ज्ञान स्वरुप होने मे कुछ भी भेद नही है इसी प्रकार 
दोनो ही अपना-अपना जगत्‌ भी रखते हैं। जिस प्रकार जीव का ज्ञानमण्डल श्रन्तर्जगतु से सर्वदा 
ध्याप्त रहता हैँ ओर अपने ही ज्ञान की सामग्री से नया-तया भ्रन्तजंगत्‌ चनाया करता है और 
उस भन्तर्जगत्‌ को अपने ही में रवता हुआ अपने ही में लय कर लेता है। इसी प्रकार ईश्वर 
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भी अपने ज्ञानमण्डल मे रुवंदा वहिजंगत्‌ को वनाकर अपने में रखता है भ्ौर श्रपने ही में लय 
करता है। तात्पर्य यह है कि इन दोनो वातों मे जीव की और ईश्वर की समानता देसी जाती 
है किन्तु इन दोनो मे वडा भारी अन्तर यह है कि जीव सवंदा अपनी स्थिति के लिये किसी 
कोष की श्रावश्यकता रखता है किन्तु ईश्वर को किसी कोप की आवश्यकता नही । जीव के कोप 
इस प्रकार है--१ इन्द्रियवर्ग, २ श्रथंवर्ग, ३ मन भौर ४ बुद्धि । इन ४ तहो के अन्दर 'प्रहम्‌' 
की मात्रा विहार करती है । इस प्रकार जीव चतुष्कोप के विना कदापि नही रहता। हमारा 
जीवात्मा ज्ञानमय है। ज्ञान का विकास इन्द्रियो द्वारा होता है। हम देखते है कि किसी इन्द्रिय 
के द्वारा जो कुछ अनुभव होता है वह भिन्न-भिन्न होने पर भी उसका भ्रभिमान एक ही प्ात्मा 
अर्थात्‌ मुभको होता है । देखती श्राख है, सुनता कान है इन दोनो के कार्य में दूसरे का कुछ 
भी सम्बन्ध नही है तथापि हम अ्रभिमान करते हैं कि मैंने देखा, मैंने सुना श्रत निश्चित है 
कि देखने का फल या सुनने का फल दोनो एक ही केन्द्र मे जाकर उसी का भ्रश बनते हैं वही 
मेरी आत्मा है। यह तब ही हो सकता है कि यदि सभी इन्द्रियो का उसी एक केन्द्र से सम्बन्ध 
माना जावे यह उस केन्द्रढ्प झ्ात्मा का सबसे बाहरी कोश है किन्तु इसके भ्रन्दर दूसरा पर्थ 
कोश है । शब्द, स्पशं, रूप, रस, गन्ध ये ५ ही भूतमात्रा है। ये पाँचो ही थोड़े वहुत् अत्यन्त 
सुक्ष्म वीज रूप से झात्मा मे वर्तमान रहते हैं। जिस आत्मा मे कदाचित्‌ इनका कोई भ्रश न रहे 
या किसी आधात से पश्चात नप्ट हो जावे तो उस मात्रा का ज्ञान इन्द्रियो के हरा सिद्ध नही 
होता । कितने ही मनुष्य को लाल रग बिल्कुल नही दीखता और किसी को किसी रग का बोध 
नही द्ोता तो यह रूपमात्रा के न होने के कारण से है। किसी के सिर मे चोट लगने के कारण 
प्राचीन ज्ञान का कुछ भी स्मरण नही रहता भ्रत. जाना गया है कि इन्द्रियो के द्वारा जो रूप 
हमारे चक्षु मे श्राते है वह इन्द्रिय के भ्रन्दर वाले स्थायी रूप से ससग॑ करते हैं तव आ्ात्मा के 
केन्द्र मे पहुँच सकते है । यदि यह कोश न होता तो उस व्यक्ति को भी बाहर से रूप देसने पर 
उस रूप का ज्ञान भ्रात्मा को श्रवश्य हो जाता । अत इन्द्रिय कोश के भीतर प्र॒वंकोश का मानना 
झावश्यक हुआ । भ्रव इस कोश के भीतर मनकोश की सत्ता है क्योकि यदि मन किसी दूसरी 
भ्रोर लगा हुआ रहे तो आँख के सामने भ्राती हुई वस्तु का भी ज्ञान नही होता इससे जाना गया 
कि बाह्य पदार्थों का ज्ञान मन मे पहुँच कर भ्रात्मा मे पहुँचता है, मन यदि न पहुँचे तो झात्मा के 
केन्द्र मे न वह पहुँचने पाता है और न झात्मा को उसका ज्ञान होता है किन्तु मन, इन्द्रिय अर्थ 
को पकड कर अपना कार्य आरम्भ करता है श्रत मन का तीसरा कोश है। इनके भी प्रन्दर 
बुद्धिकोश है बयोकि हम देखते है कि एक ही वात १० मनुष्यों को सुनाई जाती है, गुरु का उप- 
देश एक ही भाव से एक ही रूप से होता है किन्तु उससे भिन्न-भिन्न मनुप्यों को भिन्न-भिन्न रूप 
से ज्ञान उत्पन्न होता है। इसका कारण उन सब मे वुद्धि का नेद है । जो झधिक बुद्धिमान होता 
है उसका मन शीघ्रता से यथाथ भ्रथे को ग्रहण करता है झौर स्थूल बुद्धि के मनुष्य का मन प्रधि- 
कृतर प्रयत्न करने पर भी यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने मे भी समर्थ नहीं होता | ्रत जाना ज्यता है 
कि यह मन बुद्धि के श्राधार पर चलता हैऔर उसी के झनुसार झात्मा मे ज्ञान उत्पन्न करता है 
बुद्धि एक प्रकार का ज्ञान है भौर आत्मा भी ज्ञान स्वरूप है भ्रतः इन्द्रिय में वृद्धि तक जो जितना 
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झ्रात्मा के समीप आता चाता है उसमे प्रकाज की मात्रा बढ़ती जाती है| वृद्धि आत्मा के अत्यन्त 
समीप है इन दोनो के भीतर किसी दूसरे का व्यवधान (रोक) नही है भ्रतः दोनों के स्वरूप एक 
ही प्रकार से हैं प्रथांत्‌ ज्ञानमव है । इनमे अन्तर इतना है कि बुद्धि नाम का ज्ञान स्वंदा विपयक 
है अर्थात्‌ किसी विषय को पकड़े हुए ज्ञान का स्वरूप घारण करता है किन्तु आत्मा ज्ञान विशुद्ध 
निविपयक् है वह जिस बुद्धि की ओर होता है उसी बुद्धि का विपय झात्मा का विषय वन जाताहै। 
बुद्धि हेमारी सीमावद्ध है, वाल्यकाल से लेकर भ्राजतक शिक्षा के द्वारा जितनी बुद्धि हमने उपा- 
जित की है उतनी ही मेरे पास है किन्तु मैं वह ज्ञानरूप आत्मा हूँ कि जिसने इन बुद्धियो का 
का सग्रह किया है, करता हैं और करेगा । उसी के प्रकाश से वुद्धि, मन, अर्थ और इन्द्रिय मे 
चारो जड़ होने पर भी प्रकाशमान्‌ दीखते हैं, इन चारो मे आत्मा वेंधा हुआ रहता है भौर 
इनके साथ ही शरीर छोडने पर जाता है भरत: ये चारो आत्मा के कोप कहलाते है भ्रत भगवान्‌ 
का वचन है.-- 


इन्द्रियेभ्यः पराह्मर्था प्र्थेम्यभ्व परं मनः । 


मनसस्तु पराबुद्धियोबुद्धेंः परतस्तु सः ॥॥ 

अर्थाव्‌--इन्द्रियो से परे श्रर्थ याने विपय हैं श्रौर उनसे परे मन है,मनसे परे वुद्धि है भौर बुद्धि से 
भी परे वह भव्ययात्मा है । हि 

बुद्धि, मन, अर्थ और इन्द्रिय ये चारो आत्मा के साथ इस प्रकार दृढ वन्धन से वधे हैं कि इनमे 
एक के भ्राने से चारो ही प्रकट होते हैं श्रौर एक के नाश होने से सब नप्ट हो जाते है । भ्रतः किसी 
का यह मत कि पशुओं में न श्रात्मा है, न बुद्धि है और न मन है सर्वथा भ्रम मूलक ज्ञात होता है वयोकि 
टनमें काले-पीले रूपो का भी ज्ञान पाया जाता है और साथ ही इनमे मत भी है क्योकि इनमे विचार 
शक्ति भी पाई जातो है। चारा-घास नित्य देने वाले को ये शान्ति भौर प्रेम की इष्टि से देखते हैं, किन्तु 
प्रस्त्र शस्मधारी को तथा हिंसक जीवो को देख कर भागते है, कोई अद्भुत वस्तु को देख कर अकस्मात्‌ 
चमक पड़ते हैं भौर बडे आतडूु; तथा विचार की इष्टि से देखने लगते हैं। ये सव इनमे मन के होने का 
प्रमाण है । बुद्धि भी इनमे पाई जाती हैं। बहुत से पशु-पक्षी ऐसे है जिनको शिक्षा क्रम पर लाने से 
लगभग मनुष्य के सरश शिक्षित होकर कार्य करने लगते हैं । शिक्षा का ग्रहण करना तथा उससे संस्कार 
का उत्पन्न होना उसी विद्या से झ्ात्मा का सम्बन्ध होना बुद्धि का काम हैं । और जव इस प्रकार वाह्म 
सामग्री उपस्यित है तो इनको एक सूत्र मे वाँचने वाला इन चारो का झाश्रय एक अवश्य होना चाहिए, 
वही आत्मा है। इस प्रकार पाचो धर्म मनुष्यों के अनुसार पशु, पक्षी, कीट झ्रादि सव जीवो में अवश्य 
है किन्तु यह कहना भ्नुचित न होगा कि मनुष्य की अपेक्षा इन ४ की मात्रा न्यूनाधिक रहती है, किन्तु 
सर्वेया न होने का श्रभिमान करना मिथ्या है । 

प्रत: जीव मात्र में चारो कोश्न भ्रवश्य ही सर्वत्र पाये जाते हैं किन्तु ईश्वर मे इनका एक भी नहीं 
होठा क्योडझि यह असीम है अतः दूमरे से उसका वन्धन नही हो सकता । परमेश्वर मे न बुद्धि है, न मन 
है प्रौर ने इस्दियाँ हैं उिन्‍तु इनकी अनुपस्यिति में भी इनके कार्यो की हानि परमेश्वर में नहीं है। वह 
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श्न्क्ल 


वस्तु के उत्पन्न करने मे इस प्रकार स्वतन्त्र है कि विशेष इन्द्रिय न होने पर भी अ्रपने जरीर के प्रत्येक 
स्थान से देखता है, सुनता है, विचारता है, समझता है--- 


अपारिपादो जबनोग्रहीता, पश्यत्य चक्षुः स श्ृणोत्यकर्णे: । 
स.वेत्ति वेद्यममू न च तस्य वेत्ता, प्राहुस्तमग्रचम्‌ पुरुष पुराणम्‌ ॥। 


भ्र्थात्‌--जिसके हाथ और पैर नही है किन्तु वेग वाला है, पकडने वाला है भौर जिसके नेत्र 
नही हैं किन्तु देखता है जिसके कान नही है किन्तु सुनता है श्लौर वह सब को जानता है किन्तु स्वय 
जाना नही जाता, उसको आदि परम पुरुष कहते हैं । 


जीव की विचार शक्ति मे दोप आ सकता है, कमी हो सकती है, गलती हो मकती है किन्तु 
ईश्वर का विचार निर्दोष और सदा एकरूप में रहने वाला होता है। अत जीवके इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
परिछिन्न है उसकी अ्रपेक्षा भ्परिमित बुद्धि, विचार भर इन्द्रियज्ञान रखने वाले ईश्वर मे अ्रवश्य विशे- 
पता पाई जाती है | यहाँ पर एक वात कहना और झावश्यक है कि जिस प्रकार मनुष्य में इन्द्रियों के 
द्वारा कभी अर्थो का ज्ञान होता है और कभी नही होता और मन भी उस श्रर्थ का निश्चय फरने के 
लिए नया व्यापार आरम्भ करता है किन्तु ईश्वर मे इन्द्रिय या मन के द्वारा किसी ज्ञान का नवीन तौर 
से आरम्भ नही होता । सृष्टि के झ्रादिकाल से श्रन्तकाल तक जिस पदार्थ को परमेश्वर ने जंसा जान 
लिया है वह पदार्थ वैसा ही हो गया भौर वैसा ही रहेगा। परमेश्वर का ज्ञान ही वस्तु की सत्ता है । 
उसकी कोई भी वस्तु न जानी हुईं नही है भ्रतः जानने के लिए नया व्यापार नही करता । यह भी जीव 
से ईश्वर मे वेधम्यं है। 

जीव के लिए जगत्‌ मे कितने ही पदार्थो का त्याग या ग्रहण करना भ्रावश्यक होता है। बिना 
त्याग या विना ग्रहण किये श्रात्मा की हानि होने की सम्भावना हो जाती है। किन्तु परमेश्वर इस 
प्रकार परिपुर्शारप है कि वह किसी वस्तु को त्याग नहीं सकता शभौर न धपने से श्रलग कर सकता और 


न उसको कोई वस्तु भ्रश्नराप्य है कि जिसकी प्राप्ति के लिए वह यत्न करे किन्तु इतना होने पर भी विना 
किसी आवश्यकता के ज्ञान क्रिया रूप होने के कारण सवंदा जानता और करता रहता है भ्रत गीता में 


लिसा है +-- 
न से पार्थास्ति कर्तंव्यं त्रिषुलोकेषु किचन । 


नानवाप्तमवाप्तव्यं वर्ते एवच कर्मरिंग ।। 
([ गी० ३॥२२ ) 


अर्थात्‌-है अजुन | यद्यपि तीनो लोको मे मेरा कुछ कतंव्य नहीं है और न कोर पदार्घ ऐसा 
है कि जो मुझको प्राप्त नही होकर भ्रव पाने योग्य हो तथापि मैं कर्म करने में प्रदृत है । 


ससार मे जितने अर्थ है वे स्वभावत परिवतंनशील हैं । उनके रूपो का परिवर्तन टोने पर जीव 
की अवस्था का परिवर्तन होना स्वभावसिद्ध है। भ्रवस्था परिवतंन से प्रथवा जीवो के न्न्थों के परिवतेन 
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से जीव फा ही पन्विर्तन कहा जा सकता है । इस प्रकार जीव प्रतिक्षण नाशवान्‌ होने पर भी उनके 
श्रयों की उत्पत्ति या नाश का चिरकाल त्तक भनुवर्तव रहने से जीवो को संख्या मे अ्रननन्‍्त कह सकते हैं 
किन्तु उनके विन्द्ध ईश्वर अविनागी और सल्या में एक है। जीव विनश्वर है श्रौर ईश्वर अविनश्वर है । 
जीव परिवर्ननणील है और ईश्वर अ्रपरिवत्तेनीय है । 


यदि स्वरुप की ओर विचारें तो जीव का स्वरूप त्रिद्वत्‌ भ्र्थाद्‌ तीन सामग्रियों से वना हुम्ना 


ध्ि > न 
ह--उत्थ, भर्क और अ्रशीति । जिस प्रकार प्रकाशमय सूर्य का बिम्ब प्रकाश के मध्य मे है और उसके 
चारो ओर प्रफाशमण्डल उस विम्ब से वद्ध है भ्ौर उस प्रकाशमण्डल की सीमा के अन्दर पृथ्वी, मजूल, 
शनि, बृहस्पति झादि नाना प्रकार के पिण्ड उस प्रकाश के भ्राधीन विद्यमान हैं तो इन तीनो में वीच 
वाले विम्ब को 'उक्य” कहेगे झौर प्रकाशमण्डल को 'भ्रक॑' तथा उसके श्रन्तगंत पृथ्वी आदि पिण्डो को 
उसकी 'अ्रशीति' कह सकते है । इसी प्रकार जीव का भी स्वरूप समझना चाहिये। ज्ञानमय जीव के 
मध्य में जो एक चमकता हुआ बिन्दु हैं उसको 'उक्थ” कहते है किन्तु उसके श्राधार से विद्यमान ज्ञान 
भण्डल को उसका 'श्रकँ' कहते है और उस मण्डल के श्रन्तर्गत जो नाना जगतु के रूप भासते है वे सब 
उस मण्डल की 'अशीति' है। अभशीति से मतलव अन्न से है कि जिसके हारा झात्मा का अश वनता रहता 
है । यह निश्चित हो चुका है कि शनि आदि पिण्डो से सूर्य सवंदा रस चूसता रहता है। इसी प्रकार यह 
आत्मा भी श्रपने अ्न्तर्जंगत्‌ से रस लिया करता है । जिस प्रकार पृथ्वी आदि पिण्डो के न होने पर उन 
पिण्डो के चारो शोर वायुमण्डल भी न रहेगा तो सम्भव है कि इन्ही वायुमण्डलो के श्राघात या धप्पणा 
से उत्पन्न होता हुआ सूर्य का प्रकाश भी नही होगा प्रकाश के न होने पर रहता हुआ सुर्य भी प्रकाशित 
न होने से न होने के बरावर होगा । इसी प्रकार अभ्रन्तर्जंगत्‌ वाले विपयो से ही ज्ञान का रूप बनता है। 
यदि कदाचित्‌ एक भी विपय ज्ञान में न भ्रावे तो ज्ञान का स्वरूप ही नही बनेगा । ज्ञान का प्रकाश न 
होने पर जीव की सत्ता भी होकर न होने के वरावर होगी । भ्रत पृथ्वी आादि पिण्डो के सद्ृश्य भ्रन्त्ंगत्‌ 
के रूप भी अशीति कहे जा सकते हैं| श्रशीति का यह भी भ्र्थ है कि जो किसी झकक में व्याप्त होकर 
उस भ्रन्न चने भ्रर्थात्‌ जिससे भ्रक॑ की स्वरूप सिद्धि हो । सव ही भ्रात्मा स्वभावत. भ्रपने शरीर को 
ज्यो का त्गों बनाये रसने के लिए कुछ न कुछ भ्रन्न खाया करती हैं और वह अन्न श्रात्मा के आधीन हो 
जाता है उसी को ग्रशीति कहते हैँ किन्तु अर्क वह वस्तु है कि जिसमे इन भ्रन्नो को सग्रह करने के लिए 
यत्न पाया नाता है और स्वयम्‌ किसी मध्य बिन्दु के अधीन रहता है श्रथवा उसी मध्य बिन्दु से उठता 
हें, ध्ससे उत्पन्न होकर श्रन्न के लिए अर्चना करता है, अर्थात्‌ व्यापार करता है इसीसे उसको अ्र्क॑ कहने 
है । यह भ्र्क जिससे उठता है उसे ही उक्थ कहते है । जैसे सूर्य के विम्व से उठ कर चारो ओर प्रकाश 
फंलता है शनः वह उकथ है और चारो ओर फंल कर अन्न को पकड़ने वाला और उस श्रन्न के रस को 





सॉोट.-- < उपब--5त4७-उठना । 


26 भ्रक--अचे5-स्तुति करना, प्रस्ताव करना, किसी उद्देश्य को कार्यक्षेत्र मे लाता। 
+ भगीति--अश र भोजन करना; अशू-व्याप्त होना, फैलना । 
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उकथ तक पहुचाने वाला प्रकाशमण्डल ही प्र है >थवा जीव का मध्य बिन्दु जिसको सहग्‌ कहते हैं उसी 
से ज्ञानमण्डल उठ कर दूर २ तक विषय रूपी पअ्नन्नो को ग्रहण करके उक्य अर्थात्‌ आत्मा तक पहुचता 
है अतः ज्ञान अर्क है और वह ज्ञान जहाँ से उठता है वही आत्मा उक्य है इसी प्रकार सूर्य के झनुमार 
जीवात्मा भी श्रपना निव्वत्रूप रखता है। 


यहाँ एक बात श्र भी जानना चाहिए कि सुर्यमण्डल में रहते हुए जितने पिण्ड हैं वे सब सूर्य 
से ही बने हुए हैं इस विपय का किसी झअन्य प्रकरण मे विस्तार पूर्वक निर्णय किया गया है | इसी 
प्रकार यह अन्तर्जंगत्‌ भी जो प्रात्मा के ज्ञान मे बने हुए दीखते है वे भ्रात्मा की इच्छा से बने हुए है । 
उनके बनने मे इच्छा भ्र्थात्‌ श्रात्मा का काम प्रधान कारण है क्योकि जीव आ्रात्मा मे मन, प्राण, वाक्‌ 
थे भाग सदा वने रहते हैं उनमे सब से प्रथम मन से इच्छा करता है, पीछे प्राण से यत्न करता है तत्प- 
श्रातु वाक्‌ अर्थात्‌ भूत भाग मे क्रिया उत्पन्न हो जाती है तो सिद्ध हुआ कि झात्मा से जो कुछ उत्पन्त 
होता है उसमे प्रथम काम ही प्रधान कारण है श्रतः ज्ञान के अन्तर्जंगत्‌ जो कुछ जगत्‌ का रप दीसता है 
उसको काम कहते है । महरपियो का मत है कि यह जीवात्मा काममय है भर्यात्‌ चारो श्लोर कामों से 
व्याप्त है। ये सब काम जीवात्मा के रूप हैं भौर भ्न्न भी है भ्रत. निष्काम कर्म करते २ जबकि प्रात्मा 
से सब काम निवृत्त हो जाते हैं तो श्रकाम होने पर जीवात्मा का रूप ही नही रहता वह अ्रपने मूलाधार 
ईश्वर के रूप मे लीन हो जाता है । जिस प्रकार किसी कारण से पानी राग के रूप मे श्राता है भौर 
उस कारण के निवृत्त होने पर वह भाग अपने पानी के रूप मे फिर भ्रा जाता है इसी प्रकार काम के 
निदृत्त होने पर भ्रकाम आत्मा ईश्वर हो जाता है भौर काम रूप भ्न्न न मिलने से फिर जीव का रूप 
नही बनने पाता भ्र्थात्‌ जन्मादि बन्धन जो जीवात्मा के लक्षण है जिनके उत्पन्न होने का कारण क'म है, 
काम के निवृत्त होने पर फिर जन्म बन्धन नहीं होता । इसी को मोक्ष कहते हैं। इस मोक्ष को क्षीणो- 
द्क और इससे अतिरिक्त दूसरे मोक्ष को भूमोदक्क कहते हैं । यह सव धर्म जीव के है किन्तु ईश्वर में यह्‌ 
सब कुछ नही हैं । प्रथम उसके रूप मे उक्थ, भ्॒र्क, अशीति का भेद नही है क्योंकि जीव में जो उक्‍यथ का 
भाग है वह प्रज्ञा भर्थात्‌ बुद्धिरुप है उसी भ्रज्ञा पर जो ईश्वर का रूप भ्रतिविम्बित होता है उस। को चिदा- 
भास कहते हैं यही चिदाभास जीव कहलाता है । परन्तु यह भ्रतिविम्ब ईश्वर में नहीं हों सकता क्योंकि 
ईश्वर से परे कोई दूसरा ईश्वर नही है कि जिसके प्रतिविम्ब से ईश्वर वनता झौर भ्रपना प्रतिविम्ब पपने 
पर नही पडता । प्रतः ईश्वर के रूप मे उकथ नहीं हो सकता । उक्थ के न रहने से भ्रकं भौर भ्शीति 
भी नही हो सकते अतः जीव के अनुसार ईश्वर का त्रिद्वत्‌ रूप नही हैं यह दोनो में भेद सिद्ध हुजा । 

दूसरी बात यह है कि जीव को जिस प्रकार काममय कहा गया है उसी ही प्रकार इंश्वर भी 
काममय है किन्तु विशेषता यह है कि जीव का काम पझ्ननित्य है और सव्वदा सभी काम ज्ञान म रहने 
भी नही अर्थात्‌ उनका भ्रविर्भाव, तिरोभाव होता रहता हैं झौर सभी काम उसम उत्पन्न भी नहों हो 
सकते क्योकि वह झलपज्ञ भी है किन्तु ईश्वर के काम नित्य है और सवंदा एक रुप हैं उनके यामो का 
तिरोभाव नही होता झौर सर्वेज्ञ होने के कारण सभी काम ज्ञान में एक साथ वर्तमान हूँ घिसको कि 
जगतु कहते है । यदि ईश्वर अपने काम को भ्रुलता तो जगत्‌ ही नष्ट हो जाता । अत- कदना चाहिए कि 
बह सदा झ्ाप्त काम है। काम के प्राप्ति होने से इच्छा की निदृत्ति हो जाती है भ्रत ईश्वर मे एच्था नहीं 
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मानी जा सडधी । उसके सब काम इच्छा के ही सव्वंदा परिपूर्ण रहते है श्रथवा किसी नियम के वद्ध रहते 
ह अन उच्छा न होने के कारण उस शआ्राप्त काम को भी हम झ्रकास कह सकते हैं । यही जीव से ईश्वर 
में भेद है । 

सभी जीव श्रपने ज्ञानमण्डल के भीतर के जगत्‌ को ग्रहण करते हैं और दूसरे जीव के ज्ञान मण्डल 
के भीतर गले जगत्‌ को कदापि ग्रहण नही करते । किन्तु ईश्वर के ज्ञान मण्डल मे जो जगत्‌ विद्यमान है 
उससे सभी जीवो का संपर्क होता है इससे भी ईश्वर को जीव से भिन्न कहते है। जीवो मे जन्म-तप्रृत्यु 
सुस-दुःस भ्रादि व्यवहारों का इस प्रकार भेद प्रतीत होता है कि जिससे जीवो'का भेद स्पष्ट दीखता है 
किन्तु इस प्रकार का कोई भेद ईश्वर को भ्रनेक मानने के लिए नही पाया जाता अत हम कह सकते है 
कि जीव अनेक है और ईश्वर एक है । 


सभी भृत्त श्रात्मा मे रहते हैं भौर सव भूतो मे आ्रात्मा रहती है इस प्रकार आत्मा और भूत का 
परस्पर सम्बन्ध जीव भौर ईश्वर दोनों मे बरावर है क्योकि दोनों ही अपने भ्रपने जगत के साथ इसी 
सम्बन्ध रखते है। दोनों के ज्ञान मण्डल से उनके जगत्‌ बनते है। वे जगत्‌ उस ज्ञान से कदापि पृथक्‌ 
नही रहते । श्रत कहा जा सकता है कि ज्ञान मे जगतु है और जगत्‌ भे ज्ञान है। परन्तु इसके प्रतिरिक्त 
एक बडा अ्रन्तर यह है कि जीवात्मा का अन्तर जगतु एक जीव का नहीं प्रत्युत अ्रनन्तानन्त जीवो का 
पृथकू-यृथक्‌ भ्रनन्तानन्त जगतु मण्डल सभी ईश्वर, के ज्ञान मण्डल में सदा विद्यमान रहते है | यह ईश्वर 
जिस प्रकार श्रपने जगत्‌ को अपने ज्ञान मण्डल मे रखता है उसी ही प्रकार जीवो के ज्ञान मण्डलो को भी 
रगता है कारण यह हे कि जड पदार्थों के शनुसार जीव विभाग भी ईश्वर के ज्ञानसण्डल का एक जगत 
है जब सभी जीव ईश्वर के ज्ञानमण्डल के अन्तजंगत्‌ है तो जीवो का श्रन्त्ंगत्‌ कदापि ईश्वर के ज्ञान 
में बाहर नहीं रह सकता भ्रत हम कह सकते है कि यद्यपि जीव टूसरे जीव के ज्ञान विपय को नही 
देखता त्थाषि ईए्वर सम्पूर्ण जीवो को अपने ज्ञान मे रखता हुआ उनकी चेष्टायें, उनका ज्ञान, उनके मन 
का विपय आदि सभी को सर्वंदा देखता रहता है भ्रतः ईश्वर को साक्षी कहा जाता है। 


बहिजंगतु जिस प्रकार का होता है उसके योग से ठीक उसी प्रकार की सृष्टि अन्तर्जंगत्‌ मे हुप्रा 
करती है जिस नाम-सपवाले वहिजंगत्‌ से हमारी श्रन्तरात्मा मिलती है उस अन्तरात्मा की कल्पना 
की हुई श्रन्तजंगत्‌ की वस्तु का भी वही रूप वही नाम उत्पन्न (साबित) होता है किन्तु कही कही हमारा 
अन्तरात्मा वाह्य के जगत्‌ वाली वस्तु के सब धर्मों का सहन न करने के कारण श्रथवा वहिजंगत्‌ के बिना 
ही नये पदार्थ की कतपना करने के कारण कभी-कभी वहिजंगत्‌ के विरुद्ध भी श्रन्तजंगत्‌ का रूप बना 
लिया करता है उसको अ्म या सशय कहते है । इसमे कुछ झंश तो वहिजंगत्‌ के अनुसार है भौर कुछ 
रुप नया कल्पित रहता है अ्रत इस को ज्ञान कहते है । 


डिन्‍्तु कही-कही हमारा अन्तरात्मा वहिजंगत के अनुसार अन्तर्जंगतु न वना करके स्वतन्त्र श्रपनी 
पच्चानुमार प्रन्तजंगत बनाया करता है। किन्तु फिर ऐसी चेप्टा करता है कि उस अन्तर्जगत्‌ के श्नुसार 
बहिजेंगतु का नया रुप बन जावे जैसा घर, रथ, छत्र, आसन आदि आदि मे सव प्रथम वहिजंगत्‌ मे न थे 
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६ ब्रह्मविज्ञान ६8 
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किन्तु प्रथम अन्तर्जंगत्‌ मे आकर पीछे बहिजंगत्‌ में चले गये है । जो प्रथम जीव की सम्पत्ति घी वह पीछे 
से ईश्वर की सम्पत्ति हो गई। | 


किन्तु कभी-कभी यह श्रन्तरात्मा वहिजंगत्‌ के भ्नुसार सूर्य, चन्द्र, पर्वत, दक्ष, गाय, घोडा आदि 
पदार्थों का अ्रपने प्रन्तजंगत्‌ मे रूप कल्पना करके श्रपनी चेष्टा से फिर अपनी उस आत्मसपत्ति को ईरवर 
के जगत्‌ मे दे दिया करता है भौर फिर वह ईश्वर की सम्पत्ति हो जाती है किन्तु स्मरण रहे कि यह 
दोनो प्रकार शिल्प के है ऊपर के परे मे जो प्रकार लिखा है उसको अपूर्व शिल्प कहते हैं जैसे---कपड़ा 
बतेन, तख्ता, विछायत, काच आदि किन्तु इस परे के प्रकार की प्रतिरूप शिल्प कहते हैं जैसे हाथी, घोडा, 
पर्वत आदि की प्रतिमा या चित्र वनाया जाय। ये दोनो ही प्रकार अ्न्तजंगत्‌ के पश्चात्‌ वहिजंगत्‌ के हुये हैं । 


अ्रव एक प्रकार ऐसा भी है जहाँ हमारी भ्रन्तरात्मा वहिजंगत्‌ से विशेष रूप से सम्बन्ध न करके 
स्व॒तन्त्र श्रपनी इच्छा से भ्रन्तर्जेंगत्‌ बनाया करती है जैसे किसी कवि के मन में नये नये भाव उत्पन्न होते 
हैं और कभी कोई विश्षिप्त नया २ मनोराज का सगठन किया करता है श्रथवा सोता हुआ मनृप्य स्वप्ना- 
बस्था मे नये २ अ्रन्त्जंगत्‌ की कल्पना किया करता है कभी आकाश मे उडता हुआ चलता है, कभी स्वय 
को मरा देखता है, कभी सर्प मे हाथी का मस्तक देखता है। तात्पयं यह है कि जो बहिजंगत्‌ मे कही 
नही है वह भ्रन्त्जंगत्‌ मे भासता रहता है यह जीव का सामथ्ये है सौर यह उस की निज की सम्पत्ति है । 


जीव के ज्ञान मण्डल का जीव से उसी प्रकार सम्बन्ध है जैसे दीपक की लौ से दीपक के प्रकाश 
का है । दीपक के प्रकाश को साफ करना, चलाना या ढकना तभी हो सकता है कि दीपक की लो जब 
उस श्रकार की जावे । इसी प्रकार जीवात्मा का ज्ञान भी तव ही पकडा जा सकता है यदि मूल बिन्दु 
झन्तरात्मा सस्कार के द्वारा श्रपने अधीन किया जावे जिस प्रकार श्रनेक दीपको के रहते किसी एक दीपक 
के बिगाडने या बुझाने से दूसरे दीपक न विगडते है भौर न बुभते है श्र्धात्‌ इक दीपक का धर्म दूसरे 
दीपक पर लागू नही होता इसी प्रकार जीव अनन्त हैं भ्रतः किसी एक जीव के मूर्ख या विद्याहीन होने से 
रोग या मृत्यु पाने से दूसरे जीव कदापि वेसे नहीं होते। एक दीपक के बुभने पर दूसरा दीपक जला 
करता है उसी तरह एक जीव के मरने से दूसरा जीव जीवित रहता हैं जंसे बुके हुए दीपक का प्रकाश 
मण्डल नष्ट हो जाता है उसी प्रकार मरे हुए जीवात्मा का ज्ञानमण्डल या अन्तर्जगत्‌ भी नप्द हो जाता 
है किन्तु यह वहिजंगत्‌ ईश्वर के ज्ञानमण्डल की वस्तु है, यदि ईश्वर नप्ट होता तो सम्भव होता कि 
जगत्‌ भी नष्ट हो जाता कितु ईश्वर के नित्य सनातन होने के कारण वहिजंगत्‌ की कोई वस्तु न भपने 
स्थान से च्युत होती है और न नष्ट होती है और न जीवो की इच्छा से उसमे कोई अन्तर पटता हैं । 
जीव के ज्ञान का उसमे कुछ सम्बन्ध नही है श्रत किसी जीव के मरने मे भी यह जगत भ्रनादि काल से 
नित्य सनातन रूप से इसी प्रकार भासता हुआ चला झ्रा रहा है भर्थात्‌ ईर्बर भौर जगत्‌ दोनो ही नित्य 
सनतन है भर वास्तव मे दोनो ही एक है । 


जीव और ईश्वर का साधम्यें वेबम्यं सूत्ष का सारांश 


१---समष्ठि आत्मा ईश्वर है और व्यप्टि आत्मा जीव है । 
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के ब्रह्मविज्ञान के 
निज लक आन अल आप अब क या उ २ पक पाक अ पाप उअप रा अब नायर 
३--एक सूर्य के भ्रनन्‍्त प्रतिविम्बों के समान एक मूलात्मा के झनन्त प्रतिबिम्व झ्रात्माओ को जीव और 
मूलविम्बी श्रात्मा को ईश्वर कहते है । ॥॒ 
३--महाज्ञानरूप ईश्वर को झोमु” झौर ध्नन्‍्त ज्ञानरूपी जीवो को अहम कहते है । 
४--जीव पृथक-पृथक परिमित पुदूगल होने से अपना शक्तिकेन्द्र नियत स्थान मे रखता है। किन्तु ईश्वर 


प्रसीम अनन्त न होते के कारण अपना शक्तिकेन्द्र किसी नियत स्थान पर न रखकर प्रत्येक स्थान मे 
हृदय, मस्तक, पाँव, आँख, कान आदि माना जा सकता है सहपियों ने उसका स्वरूप कहा हैः-- 





सर्वतः पाणिपादं तत्‌ सर्वतो5क्षिशिरोमुखम्‌ । 
स्वतः श्रुतिमल्‍लोके सर्वेमावृत्यतिष्ठति ॥१॥ (गीता १३१श) 


पारिपाद शिर श्रॉख मुख, करण सहित सब ठोर । 


सकल जगत घेरे हुए, वह व्यापक सब ओर ॥३१॥। 
( पु० गोपीनाथ जोशी ) 


५---जीव और ईश्वर, ज्ञान और जगत्‌ कल्पना में समान हैं अन्तर इतना ही है कि जीव श्रत्पन्न है 
और ईएवर सर्वज्ञ है । जीव भ्रन्तजंगत्‌ की कल्पना करता है और ईश्वर बहिजेंगत्‌ की। ज्ञान 
झौर जगत्‌ कल्पना करने मे समान होने पर भी इनमे बडा अन्तर है। जीव अपनी स्थिति के 
लिए कोशो की आवश्यकता रखता है और ईश्वर नही रखता । जीव के ४ कोश हैं--इन्द्रिय, 
अर्थ, मन औौर बुद्धि । जीव इन चतुष्कोशो मे विहार करता है । इनके विना स्थित नहीं रह 
सकता । आत्मा ज्ञान स्वरूप है। पाँच इन्द्रियों का भिन्न २ ज्ञान होने पर भी इनका 
भनुभव एक ही केन्द्र में होता है जो आत्मा कहलाता है। पाँच इन्द्रियो का पाँच भिन्न २ ज्ञानफत्र 
एक ही आत्मा के भ्रन्न होने के कारण ये पाँचो इन्द्रियाँ उस आत्मा का एक प्रकार का कोश या 
स्तर है। इन्द्रियाँ अपने केन्द्रढ्प आत्मा के सब से वाह्य कोश है । इन्द्रियो के भीतर भ्रथंकोश है | 
पाँचों इन्द्रयों के भीतर शब्द, स्पर्ण, रूप, रस, गन्ध, श्रथें या भृतमात्रा के अत्यन्त सुक्षम 
रुप की तह श्रवश्य ही है । किसी इन्द्रिय के भीतरी श्रथंमात्रा के नष्ट होने से उस मात्रा का 
ज्ञान आत्मा को नही होता । कान और आँख मे शब्द भर रूप मात्रा के न रहने से आत्मा 
को उन दोनो का ज्ञान नही होगा । झतः सिद्ध है कि इन्द्रिय कोश के पश्चात्‌ श्रथेंकोश प्रवश्य 
है। भ्रथंगेशान्तर मनकोश की सत्ता है जिस इन्द्रिय मन का प्रादुर्भाव न होवे तो श्रात्मा को 
ज्ञान नही होता अत. जाना गया है कि इन्द्रियो से श्र्थ मे और अर्थ से मन मे वाह्म वस्तु ज्ञान 
होकर आत्मा मे पहुँचता है। इस प्रकार तीसरा मन कोश है। इसके पश्चात्‌ चौथा कोश बुद्धि 
का है । मन, बुद्धि के आबार पर कार्य करता है । तीत्र, मन्द और नष्ट बुद्धि अनुसार मन 
वस्तुम्तों को पकुडता है । बुद्धि अपने धरातल पर चञ्चल मन के व्यापारों के ज्ञानों को एकत्र 
करती है । झात्मा के ज्ञानरपी प्रकान से ये ४ जड़ होने पर भी चैतन्य और प्रकाशित रहते हैं । 
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४४ ब्रह्मविनान हे 


झ्रात्मा के निकटस्थ रहने से बुद्धि भी जानमय है। अन्तर केवल इतना ही है कि वुद्धि सविषयक 
है भ्ौर आत्मा शुद्ध, निविपयक है भर भ्रात्मा जिस बुद्धि की शोर होती है उस बुद्धि का विपय 
भ्रात्मा विषय बन जाता है । बुद्धि सोमावद्ध है-वाल्यकाल से अ्रव तक शिक्षा द्वारा जितनी बुद्धि 
उपार्जन की है वह तो मेरे पास है ही किन्तु मैं वह ज्ञानरूप झ्ात्मा हूँ जिससे यह वुद्धिनान उत्पन्न 
हुए हैं भर भागे भी होते रहेगे | इस श्रात्मा से ही चारो कोण प्रकाशमान्‌ हैं। आत्मा ये ४ बंषे 
रहते हैं भ्ौर इनके साथ शरीर छोडने पर ग्रात्मा जाती है श्रत चारो श्रात्मा के कोश कहनाते है 
अतः भगवान्‌ ने कहा है :--- 


इन्द्रियेस्यः पराह्मर्था श्रथेस्यश्च परं मनः इत्यादि । 


इन्द्रिय परे तो श्रर्थ है श्र्थ परे मन जान । 

मन के आगे बुद्धि है, फिर है आतस ज्ञान ॥१॥ 

इन्द्रिय, श्र्थ, मन, बुद्धि के, कोश आतमा सान। 

इनसे आतम जीव है, इन बिन ईश्वर जान ॥२।। 

कोश सहित जो आतमा जीवमातन्न का रूप । 

कोश रहित जो आातमा, ईश्वर रूप अनूप ॥।३।॥ (पु० गोपीनाथ जोशी) 
झात्मा के साथ चारो कोशो का दृढ सम्बन्ध है। एक के रहने से संव रहते है भ्ौर एक के नप्ट 
होने से सब नष्ट हो जाते हैं । जीव जन्तुप्रो मे ४ कोश पाये जाते है तो उनमे श्रात्मा का होना भी सिद्ध 


है किन्तु ईश्वर स्वय आात्मास्वरूप है उसका नियमन किसी कोश से नही है वह सर्वदर्शी और सर्वज्ञ है 
विना इन्द्रिय के सब कार्य करता है। जैसा कि महपियों का वाक्य है'-- 


अ्पारणिपादो जवनोग्रहीता, पद्यत्य चक्षुः सश्वणोत्यकर्ण: । 
स॒ वेत्ति विद्यम्‌ न च तस्य वेत्ता, प्राहुस्तमत्नर्थ पुरुषं पुराणाम्‌ ।। (उपनिषद्‌) 
पाणिपांद बिन पकड़ता श्रौर दौड़ना दूर । 
चक्षु करण बिन देखता, सुनता सब भरपूर ॥। 
वह नहीं जाना जा सकत, वह सकता सब जान । 
ऐसे को ऋषि कहत है, श्रग्नयं पुरुष पुरारा ॥। ( पु० गोपीनाथ जोगी ) 
जीव की बुद्धि श्रादि परिदिप्त हैं किन्तु ईश्वर की प्रपरिद्धिन् झौर प्रपरिमित बुद्धि भ्रादि है। 


मनुष्य जानते जानते कुछ जानने लगता है किन्तु ईखबर झादि जन्त तक सब कुछ जानना है उसके स्वत 
जान मे नवीन पुरातन का भेद नही है। जीव प्रपनी रक्षा निमित्त कुछ त्यागता है छुछ ग्रहग्गा बरता है 
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रिन्‍्तु उसवर परिपूर्ण होने से ऐसा नही करता । परिपूर्ण होने के उपरान्त भी अपने ज्ञान क्रियारूप के 
अनुमार सदा जानता रहना है भौर सव कुछ करता रहता है। जैसा गीता में कहा है -- 


न मे पार्थास्ति कर्तंव्यं, त्रिषुलोकेश्ु किचन । 
नानवाप्तमवाध्तव्यं, वर्ते एकच करसंरिंग ।। (गीता) 


पार्थे घुकको है नहीं करना कोई कर । 
श्रप्राप्य वस्तु कोई नही कर्म होत यही सर्से ।। (पु०गोपीनाथ जोशी) 


परिवर्तन से जीव के क्षण-क्षण रूप अनेक माने जाते हैं. किन्तु ईश्वर मे . श्रदल-वदल कुछ नही 
होता, वह निरन्तर एक है । है 


जीव का स्वरूप त्रिवतु है किन्तु ईश्वर का त्रिवत्‌ नही है। ससार की समस्त वस्तुओं के स्वरूप 
त्रिवत्‌ है। जीव का प्रिवत्‌ होना सूर्य के समान जानो । सूर्य त्रिवत्‌ इस प्रकार है-पहले सूर्य विम्व, दूसरे 
उसका प्रकाश, तीसरे उस प्रकाश में ग्रहों आदि तथा वहुत सी वस्तुओं का होना । सुयये विम्व को 
'उक्य', प्रकाश को 'अक, प्रकाश की वस्तुओं को 'अ्रशीति' कहते हैं। इसी प्रकार ज्ञानमय जीव के मध्य मे जो 
एक चमकता हुआ बिन्दु है उसको 'उक्य' भौर उसके भ्राधार से विद्यमान ज्ञानमण्डल को अर! शर इस 
शानमण्डल के भ्रन्तजंगतु जो अन्तर्गत है उसको 'अशीति' कहते है। भ्शीति के द्वारा भात्मा का भ्रण बनता 
रहता है। भात्मा भ्रन्तजंगत्‌ से रस लिया करता है । अन्तर्जंगत से ही ज्ञान का स्वरूप बनता है भौर भ्रन्त- 
जंगतु सहित ज्ञान प्रकाश से ही आत्मा की सत्ता भी है । यदि भन्तजंगत्‌ न रहे तो ज्ञान का कोई स्वरूप ही 
नहीं बनेगा श्रौर श्रात्मा की सत्ता रहने पर भी न रहने वरावर है । इस प्रकार अन्तर्जंगत्‌ ही भशीति है 
श्र्यात्‌ ज्ञान के द्वारा आत्मा का भोजन आ अन्न है। झश्‌ धातु का श्रर्थ व्याप्त होना भी है भ्रतः भ्रगीति 
श्र में व्याप्त होकर उसका अन्न वनता है । कई अपने मध्य बिन्दु से उठकर इसके लिए भ्रन्न व्याप्ति के 
प्र्थ यत्न करता है । जिस विन्दु से यह उठता है उसको उक्थ कहते हैं। जीव के मध्य दिन्दु को जो 
अहम्‌' या आत्मा” कहलाता है जिससे ज्ञानमण्डल उठता है भौर बेंधा हुआ है 'उक्थ' कहते हैं। जो 
ज्ञानमण्दल इससे उठा हुझ्ना है उसी अर्क श्रौर ज्ञानमण्डल के अन्तर्जंगत्‌ को अशीति कहते है । इस प्रकार 
जीव, उबव, श्रकं, भ्रशीति से त्रिवत्‌ कहलाता है । 





न्स््च्स्च्च्न्ल्ि 





ऋषियों ने जीव को काममय कहा है | जीव मे इच्छा पेदा होती है भौर इच्छा ही से श्रन्तर्जगत्‌ 
पैदा हो जाता है । इसी जगत्‌ को काम कहते हैं । यह इच्छा या काम धीरे-धीरे आत्मा में से हटा दिया 
जावे तो झात्मा निप्काम होकर ईश्वर रूप हो जाता है। काम सहित आत्मा जीव है भौर काम रहित 
पात्मा ईश्वर है। काम वन्धन से जन्म-मरण होता है। श्रौर इसके न रहने से मोक्ष मिल जाता है 
(कीणोदर्फ मोक्ष) ये सव जीव के धर्म हैं। ईश्वर मे यही घ॒र्म नहीं है उकथ, अं, भ्रशीति जीवः का धर्म है 
इ्थर का नटो क्योकि उस वास्तव मे वह प्रज्ञा का रूप है जिस पर ईश्वर का रूप प्रतिविम्वित होता 
है भौर जिसको चिदामान कहते है। यह चिदाभास ही जीव का स्वरूप है। यह ईश्वर नही है भ्रतः ईश्वर 
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के रूप में उकथ नही है श्ौर जब उवथ की सत्ता नही तो भ्र्क और अशीनि भी नहीं हो समते पग्रतः 
जीव के सदश ईश्वर त्रिवत्‌ रूप नही है। यह दोनो मे भेद सिद्ध हुआ | 

जीव काममय है और ईश्वर भी काममय है किन्तु विशेपता यह है कि जीव का काम भनित्य है 
क्योकि वह भ्रल्पज्ञ है किन्तु ईश्वर के काम नित्य हैं भौर सर्वदा एकरूप हैं। इनका तिरोभाव नही होता 
और सर्वेज्ञ होने के कारण सभी काम ज्ञान मे एक साथ मौजूद रहते हैं प्रत. ईश्वर श्राप्त काम है । ईश्वर 
को बिना इच्छा ही सब प्राप्य हैं और सव काम सर्वज्ञ होने से परिपुर्णं तथा अचल नियमों से बद्ध रहते 
5 हा आप्त काम होकर भी भ्रकाम कहा जा सकता है। अतः जीव काममय है भौर ईश्वर 
झ्रकाम है | 

एक जीव का ज्ञानमण्डल दुसरे जीव के ज्ञानमण्डल को नही जानता किन्तु ईश्वर के ज्ञानमण्डल 
मे जो जगत्‌ है उसको सभी जीव जानते है । जीव आपस के अन्तर्जंगत्‌ को नही गानते डिन्तु ईश्वर के 
ज्ञान पर ठहरे हुए बहिजंगत्‌ को सब जानते हैं । 

जन्म-मरणादि के कारण से जीव श्रनेक हैं किन्तु भेद न होने से ईश्वर एक है | जीवो का भ्रन्त- 
जंगत्‌ जीवो के ज्ञान से इस प्रकार बना है कि उनके ज्ञान में अ्न्तर्जंगत्‌ है और उनके प्न्तर्जगत में उनका 
ज्ञान है। इसी प्रकार ईश्वर का बहिजंगत्‌ है अर्थात्‌ सकल पाव्चभौतिक विश्व ईश्वर के ज्ञान मे है और 
ईश्वर का ज्ञान विश्व मे है जसे घडे मे मिट्टी श्रौर मिट्टी मे घड़ा कहा जा सकता है । जीव झौर 
ईश्वर, ज्ञान मे जगत्‌ और जगत्‌ मे ज्ञान होने के सम्बन्ध से सावमिक हैं किन्तु भेद इतना सा है कि 
जीव तो अपने अ्न्तजंगतो को आपस मे नही जानते किन्तु ईश्वर के ज्ञानमण्डल मे सव जीवो के प्रन्त- 
जंगत्‌ विद्यमान है अतः ईश्वर को साक्षी कहते हैं । 


वहिजंगत्‌ के भ्रनुसार भ्रन्तजंगत्‌ बना करता है किन्तु कभी-कभी वहिजंगत्‌ का भ्ंश या कभी 
वहिजंगत्‌ के विरुद्ध अन्तजंगत्‌ हो जाता है । इन दोनो भ्रवस्थाओो को संशय श्र भ्रम कहते हैं। दोनो 
को ही भ्रन्यथा ज्ञान भी कहते हैं। जीव वहिजंगत्‌ के ध्रनुसार तो भपने प्नन्तजंगत्‌ बनाया ही करता है 
किन्तु प्रायः बहिजंगत्‌ के पदार्थों से विलक्षण वस्तुएँ झपने अन्तर्जंगत्‌ बना कर उसके श्रनुमार वहिजंगनत्‌ 
के पदार्थों को तोड-मोड़ कर नये २ स्वरूप जगत्‌ मे श्रपनी इच्छानुसार निर्माण कर देता है जैसे घर, 
नगर, घड़ी, रेल, कपडे इत्यादि जितनी मनुष्य की वनाई हुई वस्तुएँ हैं और जो मनुप्य उनति की 
सामग्री है । ये सव नवीन निर्माण की हुई वस्तुएँ जीव के भ्रन्तजंगत्‌ मे तो जीव सपत्ति है डिन्‍्तु बाहर 
प्रकट रूप में होते ही ईश्वरी सम्पत्ति हो जाती है| वहिजंगत्‌ के पदार्थों को हेर-फेर कर नवीन वस्तु 
मिर्माण को ही शिल्प कहते है। यह दो प्रकार का है एक अपूर्व शिल्प जैसे घर, दुर्सी, विमान उत्त्यादि 
दूसरा प्रतिरू्प शिल्प है जैसे कृत्रिम घोडा, हाथी, मनुष्य इत्यादि। ये दोनों ही जीव सम्पत्ति ईश्वर 
सम्पत्ति हो जाते है । भ्रन्तर्जंगत्‌ मे जीव की और बहिजंगत्‌ मे ईश्वर की सम्पत्ति है । 

जीव वहिजंगत्‌ के प्रनुसार तो भ्न्त्जंगत्‌ बनाया ही करता है किन्तु प्रायः वहिजंगन्‌ से भिन्न २ 
नये भावों की घटना करके अपने झन्दर जगत्‌ रचना किया करता है। अपनी कत्पनाअक्ति से अपने 
मन में लया जगत्‌ रच लेता है जैसे कवि झ्रादि विया करते हैं यह सगठत उनका मनोराद दे बढ मनुष्य 
की निजी नवीन सम्पत्ति है । 


[ उऊछे | 
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दीपक का प्रकाश दीपक की लौ के अनुसार अपना काम करता है। ऐसे ही जीवात्मा के मूल- 
बिन्दु के सम्कारानुसार ही उसके ज्ञानप्रकाय का व्यवहार है | जीव के नष्ट होने से उसकी अन्तरात्मा 
नष्ट हो जाती है किन्तु जीवो का वहिजंगत्‌ ज्यों का त्यो रहता है। वहिजंगत्‌ ईश्वर के नष्ट होने पर 
नप्ट हो सकता है किन्तु ईश्वर नित्य और सनातन है अ्रतः उसके ज्ञान का वहिजंगत्‌ नष्ट नहीं होता। 
यह जगरत्‌ भी नित्य और सनातन है, ईश्वर और जगत दोनो ही नित्य भौर सनातन है और वास्तव मे 
दोनो ही एक हैं वयोंकि जगत्‌ ईश्वर के ज्ञान का ही रूप है। 


१४. जीव ईश्वर की पृथक सत्ता 


चित्त की सत्ता के भ्राश्नय से जितनी वस्तुएँ हैं उनकी सत्ता चित्त की सत्ता से भिन्न कहनी 
. चाहिए जैसे कि भ्रज्ञा एक वस्तु है जो कि चित्त की सत्ता के झ्राश्नय से विद्यमान है उसकी सत्ता पृथक है 
भ्रत. वह चित्त के अश को घारण करके कितने ही भ्रहं तत्व भ्र्थात्‌ जीवो को उत्पन्न करती है। यदि 
* प्रज्ञा की सत्ता चित्त से पृथक न होती तो वह चित्त को अपने पर धारण नही कर सकती । जिस प्रकार 
मिट्टी की सत्ता ही घट की सत्ता है तो उस घट के ऊपर वही मिट्टी चढ नही सकती । जहाँ वस्तु की 
सत्ता भिन्न २ होती है जैसे सूर्य की सत्ता और जल की सत्ता भिन्न २ है तो वहा जल पर सूर्य का प्रति- 
विम्ब होना सम्भव होता है । जब प्रज्ञा पर चित्त का प्रतिम्विम्व है तो प्रज्ञा की सत्ता चित्त की सत्ता से 
पृथक माननी चाहिए | मैं झर्थात्‌ जीव भी अपने ज्ञानमण्डल से जो भ्रपने जगत्‌ की कल्पना किया करता 
हु वह भी मिट्टी के घड़े के सदश नही किन्तु अपनी सत्ता से उनमे पृथक्‌ सत्ता उत्न्न की जाती है। वे 
भेरी सत्ता से ही सत्ता वाले नही हैं यही कारण है कि वे अन्तर्जंगतु सस्काररूप से हमारे भ्रन्तःकरण मे 
विद्यमान रहते है जिनका स्मरण करता हुम्ना मेरा ज्ञान पृथक्‌ रूप से पकड़ता और देखता है । यदि भप्रन्त- 
जगत की सत्ता मेरेज्ञान की सत्ता से पृथक्‌ न होती तो ज्ञान अपने को आप पकडने मे भ्रसमर्थ हो ज़ाता । मेरे 
ज्ञान में वैठी हुई वस्तु दीखती है जिसको ज्ञान ग्रहण करता हुआ पृथक रूप से देखता है सो ऐसा कदापि 
नहीं होता श्रतः विश्वास करना चाहिए कि यह सम्पुरण अन्तर्जगत्‌ जो झात्मा के ज्ञानमण्डल से उत्पन्न 
हुधा है वह आत्मा से ही उत्पन्न होने पर भी झात्मा से सदा पृथक्रूप मे आत्मा में भरा रहता है 
धर्यात्‌ भ्रन्तजंगत्‌ के बनने के पूर्व ग्रात्मा की जितनी मात्रा थी आज अनन्त जगत्‌ बनने पर भी या अनते 
रहने पर भी उस मात्रा में कुछ भी कमी नहीं होती । वह अपने स्वरूप मे--अपने प्रमाण मे ज्यो का 
त्यो बना हुआ है। यह अत्यन्त भ्राश्चर्य का विपय है कि इस श्रात्मा से अनन्तानन्त जगत्‌ वन गया किन्तु 
धात्मा उससे पृथक्‌ अपने स्वरूप मे ज्यो का त्यो मौजुद है। दूसरा आश्चयं का विपय यह भी है कि 
यह भन्तजंगत्‌ ज्ञानमण्डल से इस प्रकार चिपका हुआ है कि उससे पृथक्‌ एक क्षण के लिए, भी उसका 
कोर्ट स्थान नहीं है किन्तु श्रात्मा उस अन्तर्जंगत्‌ से सर्वेधा असज्भ है। जिस प्रकार आकाश मे अनन्ता- 
ननन्‍्त जल की घाया रात दिन रहने पर भी आकाश कभी नही भीगता और श्राकाश के सिवाय जल के 
लिये स्थान नहीं है किन्तु ग्राकाश उन जलो से सदा पृथक्‌ अ्रसद्भ रहता है, यह वस्तु धर्म है, इसी प्रकार 
ज्ञान और अन्वर्जगत्‌ का भी सम्बन्ध जानना चाहिये । यह सम्बन्ध जीव के साथ जिम प्रकार श्रन्तर्जंगरत 


का है उसी प्रकार परमेश्वर के ज्ञान के साथ भी वहिजंगत्‌ का सम्बन्ध है अतः कहा जाता है कि जगत्‌ 
गी सत्ता ईश्वर की सत्ता से भिन्न है । अर पु ; 
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जब घट हम देखते हैं तो घट का ज्ञान घट से मिला हुआ हमे भासता है यहाँ तक कि नान॑ 
झौर धंट को पृथक करना भी कठिन है तथापि जब वह ज्ञान घट को छोड कर हाथी पर जाता है तो 
घट को इस प्रकार वेलाग छोडता है कि जेसा उसका घट से कोई सम्बन्ध ही नहीं था। इसी प्रकार 
स्फर्टिक के पास जिस प्रकार ग्रुडहल का फूल रखने से स्फटिक जो निरा सफ द होता है बह सर्वधा लाल 
दीखनें लंगता है यहाँ तक कि स्फटिक की वह लाली भ्रपनी निज की मालूम होती है परन्तु जब गुडहल 
को ह॒टांतें हैं तो वह लाली इस प्रकार वेलाग छूट जाती है कि जैसे वह लाली स्फटिक में थी ही नही । 
इसी प्रकार ज्ञान का और अर्थ का सम्बन्ध जानना चाहिये । 


यदि जगत्‌ की सत्ता ज्ञान की सत्ता से पृथक्‌ है तो यह प्रश्व उठता है कि ज्ञान से उत्पन्न होते 
हुए जगत्‌ मे वह सत्ता कहाँ से भ्राई | इसके उत्तर में तीन मत होते है पहला यह है कि ज्ञान ही से 
जगत्‌ मे सत्ता आई है श्रर्थात्‌ ज्ञान की सत्ता ही जगत्‌ की सत्ता है क्योकि ज्ञान के नाश में जगत्‌ का नाश 
देखते हैं, जगत्‌ ही ज्ञान का आकार है न जगत्‌ बिना ज्ञान रहता है और न ज्ञान विना जग्रतु, पश्नत 
जगत ज्ञान का ही विकार है, ज्ञान की सत्ता वाला है| दूसरा मत है कि ज्ञान की सत्ता ही जगत्‌ को 
सत्ता तव मानी जाती कि यदि घास से दुग्ध, दुग्ध से दही भ्रथवा सूृत से कपडा प्र मिट्टी से घटा 
इनके सरश ज्ञान से जगतु बना होता किन्तु जैसा हंम देखते हैँ कि दुग्ध बनने पर घास नही रहता उसी 
प्रकार जगत्‌ बनने पर ज्ञान का रूप न रहे ऐसा नही होता | ज्ञान मे ही बैठा हुआ जगत्‌ भाप्तता है 
प्रतः कहना होगा कि जल मे बुद्बुद्‌ या भाग के अनुसार ज्ञान मे जगत्‌ की उत्त्पत्ति है किन्तु इसमे भी 
विशेषता यह है कि भाग के बनने मे खर्च हों जाने से पानी भ्रवश्य घट जांता है और पानी श्पने स्वरूप 
से बिगड कर भाग बनता है किन्तु ज्ञान मे वह दोनो बाते नही । जगत्‌ के बनने से न ज्ञान मे कोई 
विकार पाता है न उसकी मात्रा की कमी होती है ऐसी स्थिति मे ज्ञान की सत्ता से जगन्‌ की सत्ता कहना 
असगत है । हम कह सकते है कि ज्ञान मे जो जगत्‌ उत्पन्न हुमा है उसमे नाम, रूप और फर्म ये तीनो 
ही अ्रकस्मात्‌ उत्पन्न हो जाते है । जो वस्तु लाल या काली दीखती है उसकी वह रगत वह झ्ाफ़ार नान 
मे न थी वह उस जगत्‌ के अर्थ मे कहाँ से भ्रा गया इसका उत्तर केवल अनिर्वचनीय है जिस प्रत्गर 
ज्ञान मे न रहता हुआ रूप भ्र्थात्‌ रग तथा भ्राकार उस वस्तु में अकस्मात्‌ प्रा गया उसी प्रकार सत्ता का 
भी झा जाना सम्भव हो सकता है । ज्ञान के भेद से ज॑से वस्तु का रूप नष्ट हो जाता है उसी प्रकार 
उस वस्तु की सत्ता भी नष्ट हो जाती है यही मत यथार्थ ज्ञात होता है। तीमरा मत यह भी हे कि जैसे 
रस्सी मे सर्प उत्पन्न हो जाता है वह सर्प मिथ्या है उसकी सत्ता भी मिथ्या है केवल रत्सी की सत्ता से 
प्रातिभासिक सत्ता सर्प की बन गई है सो मिथ्या है इसी प्रकार ज्ञान पर जगत्‌ मिथ्या बन गया है उमरी 
सत्ता मिथ्या है केवल जान की सत्ता से ही जगत्‌ की प्रातिभासिक सत्ता वन गई है वह जन्म है जौर मिथ्या 
है । यह मत भाजकल दाशंनिको मे प्रचलित है किन्तु यह वि्ार अधिक प्रवल नहीं है । 


जीव ईइवर की पृथक सत्ता का सारांश 


चित्त सत्ता अर्थात्‌ ईश्वर की ज्ञानसत्ता श्राश्नय से जगत्‌ वस्तुप्रों की मत्ता स्थिर है । विन्तु निन 
सत्ता वस्तु सत्ता से भिन्न है। चित्त सत्ता के झ्ाश्रय से जगत्‌ नत्ता की रचना होने पर भी चित्त झुत्ता 
कर्म नही होती भर चित्त सत्ता के ग्राश्नय सम्पूर्ण जगत्‌ सत्ता रहने पर भी चित्त सत्ता ज्गद मना से 
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च्य्श्त््््््य्स्ध्य्य्ल्य्श्््य्य्च्च्च्च्च्च््न्भ्स्स्च््चचचचचख्च्चि््स्स्य्््सम्स्स्सल्स्ल्स््स्््ल््ल्लसशिक्थिकटटप्लचल 
पगंग है । तात्पर्य यह है कि ईश्वर जगत्‌ को पेट मे रखते हुए भी जगत्‌ से भिन्न है जगत्‌ को रचना 
करने हुए भी घटता नहीं श्रौर जगत्‌ को अपने आश्रय रखता हुआ भी सदा असज्भ रहता है) निम्न- 
लिसित उदाहरण से इस सिद्धान्त को समझना चाहिए---दो समान सत्ता मे प्रतिविम्ब सम्भव नही किन्तु 
भिन नसत्ता में ही श्राभास देखा जाता है। इस नियमानुसार प्रज्ञा पर जो चित्त से भिन्न है चिदाभास 
हु करता है । चिदाभास सहित प्रज्ञा ही को जीव या अहम्‌ कहते है । प्रज्ञा पर चिदाभास ही मनुष्य 
की आत्मा है। इस आत्मा के प्रकाश का नाम ही ज्ञान है। इस ज्ञान मे जो अन्तर्जगत्‌ पैदा होता है 
उमकी सत्ता और इस ज्ञान की सत्ता सर्वथा भिन्न है क्योकि अन्तर्जंगत्‌ मेरे ज्ञान मे केवल संस्काररूप से 
रहता है वह ज्ञान की सत्ता मे परिणत कभी नही होता । ये दोनों पृथक्‌ २ है झ्रतः ज्ञान भ्रन्त्जंगत्‌ को 
पकड़ने में समर्थ है यदि एक होते तो ज्ञान श्रन्तर्जगत्‌ को पृथक्‌ देखने मे श्रसमर्थ होता भोर ज्ञान मे भरा 
हुआ प्रन्त्जगत्‌ कुछ भी भान नही होता भ्रत. सिद्ध है कि ज्ञान सत्ता अन्तर्गत सत्ता से भिन्न है। ज्ञाना- 
श्रय में श्रन्तर्जंगत्‌ श्रनन्‍्त हो जाने पर भी ज्ञान की मात्रा कुछ भी कम नही होती क्योकि भ्रन्तर्जगतु का 
ज्ञान केवल प्रकाश करने वाला है श्र श्रन्तजंगत्‌ के अनन्त झरूपो को धारण करता हुआा सा दीखता 
हुमा भी उस भ्रन्तजंगतु से सवंथा पृथक्‌ भौर प्रसद्भ है। जैसे ज्ञानसत्ता अ्रन्तजंगत्‌ सत्ता से पृथक्‌ है, 
भ्रन्तजं गत्‌ के अनन्त रूपो को घारण करने पर भी परिपुरां मात्रा वाला है भौर श्रन्तजंगतु को अपने 
उदर में रसते हुए भी भ्रसज्भ है वंसे ही ईश्वर की ज्ञान सत्ता जगत से पृथक्‌ है, जगत्‌ रचने पर भी पर 
भी परिपुरणं है श्रौर जगतु को धारण करने पर भी भ्रसंग है । 


जग-सत्ता से पृथक है, ईदवर ज्ञान श्रपार । 
परिपुर्ण निर्लेप है, जग रचना भण्डार ॥१॥। 


जिमि है श्रन्तर्जंगत्‌ का, जीव ज्ञान आगार । 
तिसि सारे संसार का ईश्वर ज्ञानाधार ।॥२॥।( प० गोपीनाथ जोशी ) 


जान और भ्रर्थ का सम्बन्ध स्फटिक भर भरुडहल के फूल के सदश भ्रसजभ है । ज्ञान भौर पन्त- | 
जगत्‌ की मत्ता जब पृथक्‌ रे है तो जगतु की सत्ता के विपय में तीन मत है--१९ ज्ञान जगतु का उपादान 
कारण है| ऐमे मतानुसार जगत्‌ की सत्ता ज्ञान की सत्ता ही से आती हैं। २. उपयुक्त पहले मत्त को 
दूध, दही, मिट॒टी, घडा, भाग, बुदबुदे के उदाहरण से काट कर दूसरा मत कहता है कि बहिजंगत्‌ के 
माम, रूप, कर्म जैसे ज्ञान में आकर अरन्तंजगत्‌ बनाते है वंसे ही श्रन्तजंगत्‌ की सत्ता भी श्रा जाती है भौर 
उनके साय-साय चली भी जाती है। यह मत यथार्थ ज्ञात होता है। ३. ज्ञान पर ज्ञान से ही जगत्‌ की 
प्रातिभासिक सत्ता रस्सी में सर्प के समान बन गई है। यह मत श्राजकल दाशंनिको का प्रचलित है 
किन्तु यह विचार प्रधिक प्रवल नहीं है । | 
१५- जान और सत्ता का पौर्वापय सूत्र 


शान झौर सत्ता मे पहले कोन, पीछे कौन इस प्रश्न का उत्तर भी जगत के दो होने से सरल हो 
गया हैं । हम कह सकते हैं कि जगत्‌ जबकि सत्तामय है श्र्थात्‌ 'है” इस बुद्धि ही को जगत्‌ कहते हैं भौर 
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यह ज़गत्‌ ज्ञान से बना हुआ है तो माना गया कि ज्ञान पहले है भौर सत्ता पीछे है। वहिजंगतु की सत्ता 
ईश्वरीय ज्ञान के श्राधीन है भ्ौर भ्रन्तर्जंगत्‌ की सत्ता जीव रूप ज्ञान के आधीन है तात्पय यह है कि 
बिना ज्ञान के सत्ता नही झतः ज्ञान पहले है और सत्ता पीछे । 


किन्तु स्मरण रहे कि जिस प्रकार बहिजंगत्‌ ईश्वर के ज्ञान के आधीन है उसी प्रकार जीव की 
सत्ता भी ईश्वर के श्राधीन है क्योकि जीव भी एक प्रकार का वहिजंगत्‌ है श्रर्थात्‌ प्रज्ञा के ऊपर चिदा- 
भास होता है उसी की जीव कहते हैं । प्रज्ञा वहिजंगत्‌ है । प्रज्ञा के न होने से चिदाभास नही हो सकता 
झत कहा जा सकता है कि चिदाभास का ज्ञान श्रर्थात्‌ जीव का ज्ञान की सत्ता के आधोीन है भ्र्थात्‌ 
सत्ता पहले है भ्रौर जीव का ज्ञान पीछे है । 


झथवा यो समभना चाहिए कि भ्रन्तर्जंगतु का शान वाह्य जगत्‌ की सत्ता के आधीन है, यदि 
बाहर घट की सत्ता नही है तो हमको घटका ज्ञान कदापि नही होगा । हम को जो कुछ भी ज्ञान होता 
है उस ज्ञान को, उत्पन्न होने के लिए वाहर किसी न किसी वस्तु की सत्ता भ्रावश्यक है श्रर्यात्‌ पहले 
सत्ता रहती है तत्पश्चात्‌ ज्ञान होता है । 
तीसरी बात यह है कि इस प्रकार वहिजंगत्‌ की सत्ता के आधीन श्रन्तर्जगत्‌ का ज्ञान भल्र ही 
हो किन्तु ईश्वरीय ज्ञान के आाधीन बहिजंगत्‌ की सत्ता और जीव के ज्ञान के ग्राधीन भन्तजंगत्‌ की सत्ता 
पहले कही जा चुकी है उस पर किसी का मत है कि ज्ञान भौर सत्ता इन दोनो मे पहले-पीछे का विचार 
बाँधना भ्रसमजस है क्योकि जो वस्तु का ज्ञान होता है वही वस्तु की सत्ता है-धट है-यही घट का ज्ञान 
है। 'है! को बिना पकडें ज्ञान का रूप नही वनता झौर ज्ञान के बिना वस्तु की सत्ता कुछ भी नही कही 
जा सकती प्रतः वस्तु ज्ञान भर वस्तु सत्ता दोनो एक है। इनको प्रागे-पीछे कहना भ्रम है इसी तात्पर्य 
को लेकर एक महपि का वचन है'-- 
नेन वाचा न मनसा, प्राप्तु शक्‍्योन चक्ष॒ुषा । 
अस्तीति ब्रुवतो उन्‍्यत्र, कर्थ तदुपलस्यते ॥॥ 
भ्रस्तीत्येवोपलब्धस्थस्तत्व भावेनचोभयोः । 


अ्रस्तीत्येवोपलब्धस्य, तत्वभावः प्रसीदर्ति ॥ 
भ्र्थात्‌ न तो वाणी से न मन से न नेत्रो से वह प्राप्त हो सकता है। जो 'है” यह कहता है उसमे 
दूसरी जगह वह कैसे प्राप्त हो सकता है । है इसीलिए वह प्राप्त हो सकता है दोनो के रहने से ही 'है 
इस रूप मे प्राप्त होने पर सत्ता भाव सिद्ध हो जाताहै । 
ज्ञान और सत्ता पौर्वापर्य सूत्र का सारांश 


ज्ञान तो प्रकाशमय है भौर समस्त जगत्‌ ज्ञान का विषय है। ज्ञान का जो विषय हो वही 
सत्तामय है या सत्ता का रूप है । है' बुद्धि का नाम सत्ता है। जगत्‌ है! बुद्धि के सिवाय झौर ठु 
नही है भ्रत. जगत्‌ सत्ता मय है। जगत्‌ २ प्रकार का है--अन्तैर पौर वहिरु। प्रन्त्जंगत्‌ दा बारण 
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ज्ञान टन ही बहिलेंगनु का भी वारण ईररीय ज्ञान है। झत- दोनो जगतु का कारण ज्ञान है झौर 
हजुग्तु मत्तामय हैं उत्तः ज्ञान मत्ता का फारण है अतः ज्ञान सत्ता से पहले है क्योकि कारशं कांये से 
पहले होता है । 

जा पर चिदामास का नाम जीव है। प्रज्ञा वहिजंगतु है अतः सत्तामय है। प्रज्ञा की सत्ता 
होते से चिदाभास का होना सम्मव है श्र्यात्‌ प्रजा की सत्ता होने से चिदामास या जीव का ज्ञान होतो 
है छत. पहले सत्ता और ज्ञान पीछे है । दूसरी तरह समझो कि अन्तर्जेगत्‌ का ज्ञान बहिजंगतु की सत्ता 
के आधीन है झतः सता पहले और जान पीछे कहा जा सकता है । 


जो यह वात कही गई कि ज्ञानाधीन अ्रन्त्जंगत्‌ है और अन्तर्जंगत्‌ का ज्ञान बहिजंगत्‌ के 
ग्राधीन है और वहिर्जंगतु की सत्ता ईश्वरीय ज्ञानाधीन है और इससे ज्ञान पहले भौर सत्ता पीछे 
बताई जाती है तो इस पर यह विचारणीय है कि ज्ञान का स्वर्प ही सत्ता से कायम होता है भ्ौर 
पत्ता का भास ज्ञान मे ही हो सकता है अ्रतः कोई ज्ञान कभी भी विना सत्ता के नही होता और कोई 
मत्ता बिना ज्ञान के स्विर नहीं होती अ्रतः ज्ञान और सत्ता दोनो ऐसे अविनाभूत है कि एक दूसरे विना 
कभी नही रहते | ऐसी स्थिति में ज्ञान और सत्ता मे से किसी को भी पहले पीछे नही कह सकते । 


मन वारसी अरु चक्षु से नहों पकड में आात । 
है! उपलब्धि के परे, कछु न समझा जात॑ं ॥ 
(पु० गोपीनाथ जोशी ) 
उपसंहार 


इन प्रकरणों से यह सिद्धान्त निकला कि एक जगत्‌ स्वतन्त्र रूप से हे जो जीव के श्राधीन नही' 
हैं भ्ौर दूमरा जगत्‌ जीव के ज्ञान से बना हुझ्ना उसके झाधीन है भौर इन दोनो जगतो से अतिरिक्त एक 
जीव है जो जगत्‌ के भ्रनुसार देश या काल के सबन्ध से छोटी सत्ता रखता है और भनन्त है किन्तु जगतु 
के अनुसार जठ नहीं है । इन सबका प्रभु पृथक्‌ एक ईश्वर है वह चेतन है। चेतनता मे जीव ईश्वर के 
तुल्य हैं श्लौर छोटी सत्ता या ग्रनन्त सस्या में जीव जगतु के तुल्य है । 


ऐसी स्थिति मे न विश्व को सत्य कह सकते हैं और न जीव भ्रयवा ईश्वर को । बस इन तीनो से 
अर्थात्‌ जगतु, जीव झौर ईश्वर से पृथक और कुछ नही है। इन्ही तीनो को तत्वत्रय भ्रथवा त्रिसत्य 
कहते हैं । इन तीनो में मुख्य परमेश्वर हैं। जीव श्रौर जगत्‌ उसके आधीन में रहकर उसकी उपासना 
फरते है किन्तु सत्यता की परीक्षा मे जीव की कक्षा प्रथम है क्योकि आपामर सभी को 'मैं हैँ! इस प्रकार, 
पपना साक्षात्कार स्पप्ट रूप से होने के कारण जीव की सत्यता सबसे प्रथम सिद्ध होती है। फिर पअन्त- 
जेगनू की सत्यता जीव ज्ञान की सत्यता पर निर्मर है। अन्तर्जगत्‌ की सत्यता वहिजंगतु की सत्यता पर 
निमर है और वहिजंगत्‌ की सत्यता ईश्वर की सत्यता पर निर्मर है। इस प्रकार जीव की सत्यता प्राप्त 
करके ही जगनू को नत्यता के द्वारा ईश्वर की सत्यता तक हम पहुँचते है भ्रतः जीव की परीक्षा प्रथम है, 
ये तीनों ही एक से एक इस प्रकार सम्मिलित॑ रहते हैं कि एक के विना अन्य दोनों नही रह सकते अ्रतः 
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तोौनो का संयुक्त रूप होने के कारण इसको विशिष्ट धिसत्य कहते हैं घसी विशिष्ट त्रिसत्य सम्मिलित 
सिद्धान्त को आधार मान कर उपासक लोगो के नाना प्रकार के उपासना घम्मे प्रचलित हुए है 





उपासना सूत्र 


.. कितने ही वल किसी एक बिन्दु मे मिलकर सयोग से झापस में गूथ जावे तो उसका दृद भ्न्धि 
कहते हैं । वल एक ऐसी वस्तु है जो बिना झ्ाश्य के नहीं रहता | उसके झाश्रय को हम यहाँ. 'रस' शब्द 
से व्यवहार करेंगे । रस एक ऐसी वस्तु है कि जो सदा शान्त एक रुप पर रहता हैं क्योंकि वह क्रिया 
रूप नही है केवल सब वलो का वह प्राश्रय है परन्तु वल वह वस्तु है जो क्रिया के रूप मे परिणत हुप्ला 
करता है क्रिया ही उसका रूप है। विना क्रिया के भ्र्थात्‌ विना परिणाम के कभी रहता दी नही। जैसे 
रस शान्त रूप है उसी प्रकार उसके विहद्ध वल क्षुव्ध रूप है। विना वल के रस नही रहता और बिना 
रस के बल भी नही रहता । यही कारण है कि बल भ्रपना क्षोभ करके नष्ट हो जाता है किन्तु उस 
क्षोभ का फल रस पर छोड जाता है और वह रस का सस्कार होकर रस के स्वरूप में परिवर्तन वन 
जाता है । इसी कारण से एक विन्दु पर बलो के परस्पर मेल से जो हूद्‌ प्रन्थि बनती है उस में रम ही 
हो जाता है । इस रस को हम श्रात्मा कहते है । यह आत्मा यद्यपि क्रिया रुप न होने से वन्धन में कदापि 
नही भा सकती तथापि अ्रपने वल के कारण वँधी हुई सी हो जाती है। इस ग्रन्थि के कारण यह प्रात्मा 
का बन्धन कहलाता है । इसी वन्धन के छुटकारे को मोक्ष कहते है और मोक्ष सबसे वडा पुरुपार्य हैँ । 


जहा हृदग्रन्थि से रस मे बलो की गाठ एक प्रकार की वेंघ चुकी है उस ही बिन्दु मे उस गाँठ पर 
जब दूसरा वल लगाया जाता है तो उससे दूसरी गाठ फिर वनती है। हूसरा वल पहले वल से न मिलने 
के कारण दूसरी गाँठ अलग ही वनती है भौर अलग ही ढग से खुलती है। वल जब किसी वस्तु पर 
लगता है तो उप्तकी दो गति होती है कभी पहले ही रस पर केवल शुद्ध नया बल आता है तो वहाँ गाँठ 
नही वनती केवल बल अपना क्षोभ दिखा कर नष्ट हो जाता है किन्तु जबकि रस पर वँठा हुत्रा बल 
श्रपते रस को साथ लिए हुए किसी वस्तु पर लगाया जाता है तो वहाँ वह नवीन गाँठ पैदा करता है जैसा 
कि कोई तीर या-गैद ऊपर या तिरछा फैक दिया जावे तो वहा वल उस तीर या गैद मे पैदा किया गया 
किन्तु उसमे नया रस नही मिलाया गया है अ्रतः गैंद या तीर वल के भनुसार कुछ दुर चलकर फिर ज्यों 
का त्यो हो जाता है उसमे सदा के लिए उस बल से कोई नया परिवर्तन नही होता किन्तु एक मिद्टी 
को भट्टी पर चढा कर जब ओऔटाया जाता है तो वह विशेष प्रकार के वल को पाकर काँच बन जाता है 
उस मे उस बल से सदा के लिए एक नया परिवर्तन हो जाता है । पानी के परमाणुओं में विशेष प्रकार 
के बल लगने से वलो की एक गाँठ बंध गई थी उस ही गाँठ को मिट्टी कहते हैं भ्रव उस गाँठ पर दुनरा 
बल लगाने से दूसरे प्रकार की गाँठ वेधी गई है जिसको काँच कहते हैं। उस काँच वाली गाँठ को यदि 
प्रयत्व से खोलें या प्रकृति के अनुसार अपने भाप खुल जादे तो सभव है कि काँच फिर मिट्‌टी हो जावे 
उसे ही प्रकार मिट्टी की भी गाँठ खोल देने से वह पानी के रूप मे थ्रा जाती है। यही गाँठ का 
बेंघना झऔर खुलना है। 
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इस प्रकार हद ग्रन्यि के मुक्ति से आत्मा के बन्धन की मुक्ति हुआ करती है जिसमे रस, बल का 
आश्रय होने के कारण अपने आप वंघ कर जगत्‌ के रुप मे आ जाता है श्ौर फिर अपने झाप खुल कर 
प्रात्मा के स्प में श्र्यात्‌ स्वरूप में श्रा जाता है । इस प्रकार एक ही झात्मा कभी जगत्‌ वनता है और 
कभी अपने रूप में रहता है । दोनो भेद एक ही तत्व के हैं । जो आत्मा पहले सर्वेथा श्रखण्ड था, व्यापक 
था भ्रौर एक सप था उसी में वल के वन्धन से हृदग्रन्यि वन कर भिन्न रूप आ जाता है और परिभाण 
प्र्याद्‌ बल की न्यूनाधिकता के अनुसार परिदधिन्न वस्तु वन कर उसी भात्मा के भिन्न २ भ्रनेक खण्ड बन 
जाय करते हैं। पहली ग्रन्थि से जो वस्तु वनी थी उस पर दूसरी ग्रंथि से दूसरी वस्तु, तीसरी से तीसरी वस्तु 
इस प्रकार नाना वस्तुओं की सृष्टियाँ एक ही वस्तु के रस मे हुआ करती हैं जेसे एक पानी की वृू'द से 
प्रंकुर, शाखा, पत्र, पुष्प, फल, वीज होते है श्रौर उस बीज का गऊ के पेट मे जाने पर दूध, दही, मलाई, 
मवसपन झादि नई २ सृष्टियाँ एक ही रस की हुई हैं इत सव मे रस नही बदला है केवल बल नया-२ 
चढता गया है | यह ही बन्धन का सिलसिला जगतु का रूप है । ज्यों २ इन वस्तुओं से वल का वन्धन 
छुट्टाया जावे त्यो २ वस्तु अपने कारण के रूप मे क्रम से आते २ अन्त मे सब बलो का वन्धन मुक्त होने 
पर शुद्ध रस रह जाता है और उस पर बिना वन्धन के बल सब धरे रहते हैं। यही आ्रात्मा की मुक्ति 
कहलाती है । इस मुक्ति की दशा मे आत्मा या रस अपने स्वरूप मे ही रहता है । 


झात्मा क्रम से वन्‍्धन पर बन्धन पाकर मन, प्राण, वाक्‌ अर्थात्‌ श्राकाश वायु, तेज, जल, मिट्टी, 
सनिज, उदुभिज, दक्ष और जीव तथा जीवो के शरीर तक बन्धन मे झा जाते हैं और ये सव श्रर्थ कह- 
लाते हैं जो प्रथम न; के रूप में कुछ २ ज्ञान रखता था वही भ्ब वल की मात्रा बढने से श्त्यन्त जड़ 
के रूप में श्रा गया है किन्तु शरीर मे फिर भ्रपने स्वरूप से प्रवेश करके अपने उद्धार की चेष्टा के लिए 
ज्ञान स्वरूप का विकास करता है। यदि यह ज्ञान की मात्रा क्रम से बढाई जावे तो भूमोदर्क क्रम से 
भ्रयवा क्षीण्योदर्क के क्रम से वन्धन सव खुलते खुलते शरीर से बृक्ष, खनिज, मिट्टी, पानी, अग्नि, वायु, 
वाक्‌, प्राण, मन के रूप भे आकर शुद्ध रस वन सकता है भशौर जगत्‌ की सज्ञा मिट कर शुद्ध सच्चिदा- 
नन्‍्द की दशा मिल सकती है। जो शरीर के पकड में झ्ाकर परिछिन्त रूप भे रह कर भ्रत्पज्ञ, सुखी, 
दुली हो गया था वही अव परमानन्द के रूप मे श्रा गया है | इस प्रकार इस आत्मा का वन्धन पाकर 
जग्रतू बनना श्र मुक्ति पाकर निज स्वरूप में आना श्रवाहसिद्ध होने के कारण स्वाभाविक प्रतीत होता 
है किन्तु यदि विशेष प्रयत्त किया जाय तो वन्धन का आ्ात्यन्तिक मुक्ति के कारण वन्धन का बीज सर्वेथा 
निकल जाने से सम्भावना की जाती है कि फिर वन्धन का वीज सर्वधा निकल जाने से सम्भावना की 
जाती है कि फिर वन्धन न भावे इसी यत्न को विज्ञान कहते है । पूर्ण रीति से आत्मज्ञान होने पर यह 
विशुद्ध मुक्ति होना सम्भव है किन्तु यह झआरात्मज्ञान का प्रयत्न अत्यन्त कठिन है भ्रत* उसका एक सुगम 
मार्ग निकाला गया है उसको उपासना कहते हैं। 

जीव का मन अर्थात्‌ ज्ञान चज्चल है किन्तु परमेश्वर का मन श्रर्थात्‌ ज्ञान नितान्त शान्त है 
पर्योकि जीव का ज्ञान भ्ल्प या परिद्धिन्त होने के कारण अज्ञान से घिरा रहता है। इसी अज्ञान के वश 
नाना प्रकार के भय, शोक भ्रादि दुःख के कारण जीव के ज्ञान मे उपस्थित हुआ करते हैं. इसीसे जीव 
का ज्ञान चब्चल है किन्तु परमेश्वर का ज्ञान व्यापक होने के कारण उसमे अज्ञात का सबन्ध हो नहीं 
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सकता अत अज्ञानजन्य भय शोकादि दुःख को कोई भी कारण उपस्थित नहीं होता इसीसे उश्वर का 
ज्ञान सदा एक रूप है ऐसी स्थिति मे यदि जीव भी अपने मन से चब्चलता मिटा कर मन की वृत्ति को 
रोक कर योगाम्पास के द्वारा यदि अपने मन को स्थिर कर सके तो चिदराभात का मन शोर ईश्वर का 
मन दोनो ही शान्त रूप होने से एकतान हो जाते है भश्रौर इस प्रकार जीव का मन घीरे २ ईश्वर के 
मन मे लीन हो जाता है भौर धीरे २ ईश्वर के मन की कला वढाने लगती हे यह ही उपासना का 
रहस्य है । इस उपासना क्रिया मे जीव का मन ईश्वर के मन से इतना समीप होकर ठहर जाता है कि 
प्रन्त मे जीव का मन भी ईश्वर के मन की शक्ति भ्रर्थात्‌ श्रवमव वन जाता है। पास रहने से उपासना 
झौर भाग बन जाने से भक्ति कहते हैं । 


जिस प्रकार चक्षु को स्थिर करें किन्तु पानी मे प्रतिविम्व चञज्चल हो तो दोनो का पूरा एकतान 
योग नही हो सकता किन्तु यदि प्रतिविम्व भी स्थिर किया जाय तो वह प्रतिविम्व चक्षु के समीप में 
भ्रच्छी तरह थ्रा जाता है इसी मेल को योग कहते है । इसी पास श्राने को उपासना कहते हैं भौर इसी 
प्रतिबिम्व का भ्राख पर फिर प्रतिविम्व हो जाने को भक्ति कहते है; यदि यह क्रिया सयम शक्ति से 
स्थिर की जावे तो जिस प्रकार आँख प्रतिविम्ब के प्रत्येक भाग पर शभ्रपना प्रकाश डालती है उसी प्रकार 
भक्ति होने पर जीव के ज्ञान मे ईश्वरीय ज्ञान का प्रकाश खूब पडता है जिससे प्रप्टसिद्धि नाम का 
योग बल प्रत्यक्ष प्राप्त होते हुए दीखता है । यह प्रकृति का नियम है कि जब एक वस्तु दूसरी वस्तु से घोग 
करती है तो भ्ल्प मात्रा की शक्ति मे अधिक मात्रा की शक्ति घीरे २ श्राने लगती है जैसे एक ठण्डी 
वस्तु के पास गरम वस्तु का योग किया जावे तो उस ठण्डी वस्तु मे भी गरमी का भ्रवेश हो जायगा । 
इसी नियम के अनुसार अ्रत्पज्ञ जीव का सर्वज्ञ ईश्वर मे योग करने पर भल्पज्ञ जीव के ज्ञान की मात्रा 
बढ जाया करती है यही योगवल कहलाता है । 


योग तीन प्रकार का है--क्रियायोग, भक्तियोग, ज्ञानयोग । क्योक्ति क्रिया और ज्ञान में ही पर- 
भेश्वर के दो मुख्य स्वरूप है अत' जीव यदि चाहे तो क्रिया द्वारा परमेश्वर मे प्रवेश कर सकता है ग्रथवा 
ज्ञान के द्वारा उसमे लीम हो सकता है | इसी प्रवेश करने को योग कहने हैं । यदि केवल क्रिया के द्वारा 
योग किया जाय भ्रथवा केवल ज्ञान के द्वारा तो उसे क्रियायोग या ज्ञानयोग कहेंगे । किन्तु यदि ज्ञान 
सयुक्तक्तिया के द्वारा अथवा क्रिया सयुक्त ज्ञान के द्वारा योग किया जावे तो उसे भक्ति योग कहते है 
क्योकि भक्तियोग में कर्म का ज्ञान अथवा ज्ञान का कर्म भक्ति अर्यात्‌ भाग बन जाता है । इन तौनो योगो 
मे कर्मथोग से महत्व की प्राप्ति है क्योकि कर्म की शक्ति जीव मे वढ जाती है झौर शक्तिमान्‌ होने 
के कारण महत्व वढता है और भक्तियोग अत्यन्त सरल उपाय है जिसके द्वारा ज्ञानयोग प्राप्त करने वी 
सामथ्यं भरा जाती है भौर ज्ञानयोग से जीव भपने झल्पज्ञान वो परमेश्वर के पूर्ण ज्ञान में लय कर देने के 
कारण ईश्वर तुल्य हो जाता है इसी को साग्टंच मोक्ष भर्थात्‌ सायुज्यमोक्ष कहते है । 


स्वार्थ की लिप्सा ( लोभ ) न करके झ्णवा किसी सास व्यक्ति के पदार्थ की जिष्सा मे णर्मन 
किया जावे, केवल सामान्यभाव से सपूर्ण जगत्‌ की जनता के हित करने वाला कर्म यदि निष्णारण बुद्धि 
से किया जावे तो उसे योग कहते है। एकदम स्वार्य का कोई भी विचार न वरफ्रे विश्वहितिर्गरी कम 
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करने से विश्व के रूप में पुष्टि होती है जिससे विश्वमृति परमेश्वर से हमारा योग उत्पन्न होता है। यही 
कर्मयोग का मुख्य तात्पय है। उपासना का मुख्य लक्य जीव का ईश्वर में योग करना है भौर यह दो 
प्रकार मे होता है अपने आत्मा के अश को परमात्मा के अंश मे योग करना अथवा परमात्मा के अश को 
जीवात्मा के अ्रश में योग करना । इन दोनो झल्प मात्रा के जीव का पूर्ण पात्रा के ईपवर मे तुल्य सूप से 
झात्म समपंण हो जाता है और यही भात्म समपंण उपासना का मुस्य स्वरूप है। यह सपुर्ण जगत्‌ परमेश्वर 
का शिल्प है इसमें यदि जीव अपने निज के ज्ञान से उत्पन्न शिल्प को यदि वहिजंगत्‌ के रूप में रामपंण 
कर दे तो वह जीव के ज्ञान का ईश्वरीय ज्ञान मे आत्म समर्पण होगा । यह प्रथम उपासना है । 


जैसे वन का उत्पन्न होना प्राकृत होने के कारण ईश्वरीय शिल्प है किन्तु एक वगीचा लगाने मे 
मनुष्य की बुद्धि खर्च होती है भौर वहिजेंगतु के रूप मे परिणत हो जाती है । इससे कहना होगा कि जीव 
ने अपनी ज्ञान की मात्रा को वहिजंगत्‌ रूप ईश्वरीय ज्ञान की मात्रा मे सदा के लिये आत्म समर्पण कर 
दिया है । जब तक जगत में वह जीव का शिल्प विद्यमान रहेगा तब तक जीव का ज्ञान ईश्वरीय ज्ञान 
में समपित है । यह ही जीव की ईश्वर उपासना है । है 


जितने पदार्थ इस जगत्‌ मे दीखते है उन सब की विद्या पृथक्‌ २ है। प्रत्येक वस्तु की उत्पत्ति, 
स्थिति और नाश झौर परस्पर के सबन्ध का ज्ञान ही विद्या कहलाता है। जो एक महाज्ञान परमेश्वर 
का स्वरूप है। इन भिन्न-भिन्न पदार्थों का भिन्न-भिन्न सभी ज्ञान भी उसी महाज्ञान का भ्रद्ध प्रति भ्रज्भ है। 
श्रतः यह सभी विद्या रुपी ज्ञान परमेश्वर के अद्भ होने से परमेश्वर का स्वरूप कहे जाते हैं। जितना ही 
इन विद्याओ का उपाजंन किया जावे उत्तना ही ईएवर के स्वरूप का हम स्पर्श करते हैं भरथतवा यो समभो 
कि परमेश्वर की आत्मा से श्रपनी झात्मा का स्पर्श कराते हैं। यदि सभव होता की जगत्‌ के समस्त 
पदार्थों का हम ज्ञान कर लेते तो परमेश्वर की संपूर्ण भ्रात्मा भौर मेरी आत्मा एक हो णाती । किन्तु 
ऐसा कदापि नही । क्योकि कोई भी मनुष्य सपूर्ण जगत्‌ के पदार्थों का ज्ञान या अनुभव नही कर सकता 
भरत: बहुत अच्छा उपाय यह है कि जगत्‌ के सभी पदार्थों को छोड कर केवल अ्रपनी आत्मा को वाह्म 
जाने क्योकि सपूर्णं जगत्‌ के पदार्थों की रचना में जितनी शक्तियाँ लगी हुई हैं उद सब शक्तियों का एक- 
एक बिन्दु लेकर ही हमारी आत्मा बनी है जो सर्वे शक्तियों का छोटा घन है। उस हमारी एक श्रात्मा 
को जान लेना सम्पूर्ण जगत्‌ को जान लेने के वरावर है। यदि हम अपने ही श्रात्मा को यथार्थ रीति से 
जान ऐेतें तो सपूर्ण जगत्‌ को हमने जान लिया। और जगत्‌ से पृथक्‌ कोई ईश्वर का स्वरूप नही है 
परत. जगत्‌ को जानना ही ईश्वर को जानना है। तो इससे सिद्ध हुआ कि अपनी झात्मा का यथार्थ ज्ञान 
होने से हमारी जीवात्मा ईश्वरज्ञानमय हो जाती है प्रौर जीव ईश्वर मे भेद-भाव नही होने पाता । इसी 
को सामुज्यमुक्ति कहते है झौर यह सायुज्यमुक्ति भ्रात्म ज्ञान रूपी ज्ञानयोग द्वारा सिद्ध होती है। इस 
प्रकार गह ज्ञानयोग की उपासना हुई। 


श्स प्रकार करमंयोग, भक्तियोग और ज्ञानयोग तीन उपासना के मार्ग बतलाये गये हैं । इन मार्गों 
में यदि हम सपुर्ण मनोयोग न दे सके तो बहुत थोड़ा भी चलना परम लाभदायक है वयोकि उस मार्ग 
मैं जाने का सस्कार आत्मा मे हो जाने से दूसरे जन्म मे उतनी गति स्वभावतः सहज ही भे हो जाती है 


[| #ह |] 
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झौर आगे भी उसी मार्ग मे चलने के लिए प्रवल इच्छा और भ्रकृति होती है । एस प्रकार झनेक वन्‍्म मे 
कभी न कभी सायुज्य मुक्ति मिल जाती है | यही विपय गीता में भगवान्‌ ने कहा है;-- 


बहुनां जन्मनामन्ते, ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते । 
अ्रभेकजन्मसंसिद्ध, सततो याति परां गतिस्‌ ॥ 


अर्थात्‌ वहुत जन्मों के श्रन्त मे ज्ञानी मेरे को प्राप्त कर लेता है अनेक जन्मों में अच्छे प्रकार 
ज्ञान प्राप्त कर मुक्ति पा जाता है । 


ऐसी कोई भी उपासना नही है कि जिससे जीव का आत्मवल न वढे किन्तु उपासना करता हुप्ना 
मनुष्य यवि दु खी रहे यदि उसका द्वदय दुर्बल हो तो नि.सन्देह समकना चाहिए कि बह उपाराना नहीं 
करता है भौर उसकी उपासना विधियुकत नही होती वयोकि प्रकृति नियमानुसार तीनो 9वार की उपा- 
सना मनुष्य के झ्रात्मवल को ग्ढाने वाली है। 


उपासनासूत्र का साराश 


रस भ्ौर वल दो तत्वों से सकल जगत्‌ वना हुआ है । रस वारतव में शान्‍्त भ्रौर एफ रुप मे 
रहने वाला है किन्तु वल उसके विरूद्ध क्षुष्ध और वहुरूपा है। रस झौर बल वेधर्म्मी होकर भी जुदे-जुदे 
नही रहते वे सदा मिले हुए रहते हैं। रसबल सयोग का नाम ही जगत्‌ है ।जब रस पर वलो के ढेर मिलते 
है तब वह रसबलो सहित एक प्रकार की ग्रन्थि सी हो जाती है उसी को हृद्‌ ग्रन्थि कहते हैं । रस रो 
झ्रात्मा कहते हैं । हृद्ग्नन्यि के कारण भात्मा का वन्‍्धन हे झौर इस ग्रन्थि के छुटकारे या सुतने का नाम 
ही मोक्ष है मोक्ष ही सव ते वडा पुरुषार्थ कहलाता है हृदुग्नन्यि पर केवल बल के झाने से क्षोभ मात्र होता 
है किन्तु रससहित बल के श्राने से दूसरी भ्रन्थि वन जाती है जैसे जल पर रससहित बल आने से मिट्टी 
भौर फिर भिट्ठी से काच बन जाता है। इन गाँठो के खुलने मे फिर वस्तु अपने पूर्वंरप में चली जानी 
है । वही गाँठ का बधन या खुलना है । 


ग्रनादि, ध्नन्त, असीम, स्वव्यापी, शान्त, एकरस और ज्ञानमय जो तत्व है उराफ़ो रस, ग्रात्मा 
या बहा के नाम से कहते हैं। इनके विरुद्धवर्म वाला सादि, सान्‍्त, सीमावद्ध, प रिद्धिन, धुत्य, 
अ्रन्धकारमय, बहुरुपा, अनेक भ्राधार रस मे तिरोहित, उद्भूत होने वाला, जो निराला एक तस्ब ? उस 
को वल, जड, या माया कहते है । रस मे बल के उद्भूत होने का नाम यूप्टि हैं श्लीर रस मे वा के 
तिरोहित होने का नाम प्रलय है| सृष्टिदशा में वल, रस में ऐसा लिपट जाता है फि रस बन से बधा 
हुआ सा प्रतीत होता है । रस मे वलो के इतने ढेर के ढेर एकत्र हो रहे हैं क्रि साधारण दृष्टि मे मल 
जगत्‌ जड ही जड दीखता है। किसी न किसी कारण से कही कही बल इतना निब्ंत हो जाता हे दि 
वहाँ ज्ञानमय रस का भाव होने लगता है । ऐसी दशाश्रो को ही चेतना कहते है। उच हा जोर ण्म 
होने से ही जड ही चेतना कहलांता है, ये चेतन वस्तुयें ही जीवन कहलाते है । इन जीवो में दल पा फोर 
घटते 2 इतना घट जाता है कि ज्ञान जो रसस्वरूप है भली प्रकार दीखने लगता है ग्रौर ऐसे जीव ही 


[ ६्थ | 
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मनुप्य कहलाते हैं । जड से चेतन में वल आधार रह जाता है और जीवो की श्रपेक्षा मनुष्य मे बल और 
भी न्यून हो जाता है और ज्ञान की मात्रा इतनी वढ जाती है कि अपने शेप बलवन्धन से मुक्त होने का 
उपाय कर सकता है ॥ इस उपाय का नाम ही विज्ञान हैं । पूर्ण रीति से झ्रात्मक्षान होने पर वल का 
बन्धन, वल के रहते हुए भी द्रट जाता है इसी को मुक्ति कहते है किन्तु यह आत्मज्ञान का प्रयत्न अत्यन्त 
कठिन है अतः उसका एक सुगम मार्ग निकाला गया है, जिसको उपासना कहते हैं। 


विशिष्टत्रिसत्योपनिषद्‌ के निर्षण के अनन्तर और भी अधिक सूक्ष्म विचार करने के पश्चात्‌ 
जीव श्रौर ईश्वर के अतिरिक्त एक परमेश्वर भी ज्ञात होता है। यह जगत्‌ इन तीनो के श्रतिरिक्त और 
कुछ भी प्रतीत नही होता। भ्रत. जीव, ईश्वर और परमेश्वर इन्ही तीनो को सत्य भाव कर यह 
शुवलतिसत्य नाम का प्रकरण प्रारम्भ किया जाता है । इस मे निम्न परिच्छेद है । 


१ प्रजापतिपरिच्छिद । २ व्यूहानुव्यूहपरिच्छेद । रे आत्मपरिच्छेद । 
४ झात्मगत्तिपरिच्छेद । 
ग़्क्लतिसत्योपनिषत्‌ 


[५] 


१-प्रजापति-परिच्छेद का प्रथम “मूलेकत्वस्‌त्र' 


प्रजापतिपरिच्छेद का प्रथम सूत्र 'मूलेकत्व' है भ्र्थात्‌ इस जगतु का एक ही मूल है। इस बविपय 
का निहूपण इस परिच्छेद मे किया है ! 


जो जहाँ कुछ हम देखते हैं इन्ही सव को जगतु कहते है। यह जगत्‌ यद्यपि नाना प्रकार की 
वस्तुओं का रुमूह रष्टियोचर होता है तथापि इन सब को एक ही वस्तु से उत्पन्न हुआ समभना चाहिये। 
एक ही वस्तु क्रम से पश्चात्‌ श्रनेक रूपो में परिणत हो गई है । वह वस्तु जिससे यह सब कुछ उत्पन्न 
हुम्मा है उसको ब्रह्म कहते है । वह एक है, इसके जोड का कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। वह सब का 
प्रादि है श्लौर वह ही यह सव कुछ है।। ब्रह्म से अतिरिक्त यहाँ कुछ नही जाना गया है 


एक ही वस्तु से यह सब भिन्न २ पदार्थ वन कर इस प्रकार विस्तृत हो गये है जिनको हम 
अनन्त भिन्न २ रूपो में देखते है। इन सबको एक ही किसी तत्व से उत्पन्न होना मानने मे मुख्य प्रमाण 
यही हैं कि हूम इन सव भिन्न पदार्थों को आपस में परिवंत्तनशील पाते हैं। भ्रग्नि, श्राप भ्रौर मृत्तिका जो 
अत्यन्त भिन्न भ्रवस्या में है समय पाकर आपस मे बदल जाते है यहाँ तक कि पानी पापाण (पत्थर) 
हो जाता है और पापाण पानी । इसका विस्तास्पूर्वक वर्णन आगे कही होगा परन्तु इससे इतना अवश्य 
निश्चित हो गया कि अग्नि, आप और मिट्टी इत्यादि आपस मे पर्याय हैं। जो कड़ा (एक भूषण) 
धौर कुण्डलादि भूषणो के अनुसार आपस में परिवर्तनशील है उनका आपस मे किसी का कोई कारण नही 
हो सकता और जब बदलते है तो कार्य है और कार्य का कारण होना श्रावश्यक है। अत मानना होगा 
कि इन पर्यायों से भिन्न उन सब का मूल कारण कोई एक ही पदार्थ है । 


[ १०० ] 
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जिस प्रकार एक ही बीज से उत्पन्न होकर अकुर, पिण्ड, शाल्रा, पत्र, पुष्प, फ्लादि मिन रे 
प्रकार के पदार्थ वत कर उनके समूह से एक वृक्ष का रूप हो जाता है उसी प्रकार ब्रह्म रूपी एक 
तत्त्व से शत्ते शन' अननन्‍्तानन्त भाव उत्पन्न होकर उनके समूह से यह जगत्‌ का रूप खडा हो गया है । 


जिस प्रकार एक ही पिता के शुक्रविन्दु से शरीर के नाना प्रकार के भिन्न २ भाव जंसे 
रुधिर, श्रस्थि, मज्जा, वसा (चरवी ), स्नायु आदि बनते हैं और इनमे एक ही प्रकार के बिन्दु से एस 
प्रकार के भिन्न २ भाव कैसे वने और क्यो वने यह जाना नही जा सकता, ठीक इसी नियम के पनुसमार 
एक ही ब्रह्म से जगत्‌ के अ्रनन्त भिन्न २ भाव वन गये हैं, ऐसा जानना चाहिए । 


जेसे उसी शुक्रविन्दु से चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ ग्रादि भिन्न २ इन्द्रिया बनी हैं परन्तु चक्षु का काम 
श्रोत्र से नही होता भौर श्रात्र का कार्य वाक्‌ नही करती, इस प्रकार शक्तियों मे प्रन्तर क्यों पड गया, 
एक ही वस्तु से उत्पन्न होकर क्यो नही सब का कार्य सव करते हैं यह ज्ञात नही होता चेसे ही एक ही 
ब्रह्म से उत्पन्न होने वाले अग्नि, आप, वायु, शब्द आदि मे भिन्न २ प्रकार की शक्तिया कैसे उत्पन्त हुई 
यह विषय प्रचिन्त्य है किन्तु इसमे सदेह नहीं कि उस एक वस्तु से भिन्न २ प्रकार की शक्तियों का 
भिन्न २ प्रकार की वस्तुओ का विकास हुआ है । हम यदि इस पर विचार करें तो चक्ष्‌ में क्या शक्ति है 
वा श्रोत्रादि इन्द्रियो की शक्तियों में क्‍या भिन्नता है श्र॒थवा जल, वायु, अग्नि प्रभ्ृृति में क्या रे 
शक्तिया हैं इन वातो की भली प्रकार परीक्षा कर सकते है और सम्भवत उन शक्तियों को यथाघ॑ं रीति 
से जान सकते है किन्तु फिर भी उन शक्तियो के निज के वास्तविक रूप क्या हैं, उनका विक्रास कंमे 
हुआ इत्यादि विपय श्रव भी हमारे ज्ञान की सीमा से बाहर है भ्र्थात्‌ किसी मनृष्य की भी विचार 
शक्ति ग्रहण नही कर सकती । 


यहाँ पर किसी २ दाशंनिक का ऐसा विश्वास है कि इृक्ष का मूल ( बीज ) जिसमे दृक्ष उत्पन्त 
होता है स्थुलरूप से देखने पर एक ही वस्तु प्रतीत होती है किन्तु वह वीज, श्रकुर, पिण्ड, दाल, पात, 
फल भिन्न २ पदार्थों का सग्रह रूप है उसी का क्रमश विकास होकर ये सब पृथक्‌ २ दृप्टिगोचर हाते 
हैं। मनुष्य का शुक्र भी रुधिर, अस्थि, मज्जा, चक्षु, कर्ण न्रादि धत्यन्त नू्षमरूप से विद्यमान भिनर ३ 
पदार्थों का एक सग्रह है जिसमें से ऋ्मश विकास होकर भिन्न २ भ्रवयवों में विस्तृत होऋर घरोर का 
रूप प्रकट होता है । ये सब जो पहले भिन्न-भिन्न थे उन्ही से भिन्न २ जाति के पदार्थ पृ २ उत्पन्न 
हुए है। किसी एक ही वस्तु से भिन्न २ रूप या भिन्न २ शक्तिया उत्पन होना कदापि नहीं माना जा 
सकता । झत सपूर्ण जगत्‌ मे जितने प्रकार के पदार्थ विद्यमान है उन सब्र का ग्रत्यन्त सू्मरूप का नाम 
ही '्रह्म' है, वह भिन्न २ रूपो का एक मिश्रण मात्र है । जिस प्रकार किसी शरवत में सो (१००) प्रभार 
की वस्तुए मिश्चित हो और उसमे से एक बू द ली जावे जो देखने में एक बिन्दु के समान हैं डिन्‍्तु विश्वास 
करना होगा कि उस एक बू द मे भी उन सौ (१००) वस्तुओं का अग सूक्ष्मरप से मिश्रित &ै। पसी 
प्रकार ब्रह्म को भी मिश्रित पदार्थ मौनना चाहिये । यह एक मत है और इसमे दौद्ध भौर उंदिश विद्धानों 
का विश्वास है। ऐतरेय ऋषि के कथनानुसार विश्वास करने का कारण यह है कि प्राघी के परीर थे 
प्रत्येक झद्भ से तेजो रस निकल कर एक स्थान भ्रर्थात्‌ श्रण्डकोप मे जमा होता है । उसदा सनिवेश उसी 
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प्रागी कै अरज्ञ के अनुसार होने से उस प्राणी के झ्ाकार का एक कीट पेंदा होता है जिसको भ्र्‌ रु कहते 
है वह जल बिन्दु के समान भत्यन्त मृदु और तरल होता है भ्रत- सहस्नो ऋणों का समूह एक तरल शुक्र 





के रुप में प्रतीत होता है । उस शुक्र मे जो असख्या अ,ण कीट है उनका एक २ भनुष्य के आकार का 
होने से चक्षु, श्रवरा, मुखादि सभी भरज्भ प्रति प्रद्भ सुक्मता से विद्यमान रहते हैं जिनका ही पश्चात्‌ मे 
विकास होकर प्राणी का वडा भारी शरीर वनता है अतः कहना होगा कि वह एक ही किसी झमिश्चित्त 
बिन्दु में बना हुआ नहीं हैं। यदि कोई प्रश्न करे कि यह प्रक्रिया प्राणी से प्राणी उत्पन्न होने पर संभव 
हो मऊती है किन्तु इस सृष्टि मे जो सर्वे प्रधम प्राणी उत्पन्न हुआ वह झपने पिता के शुक्र से उत्पन्न न 
था झत. वह अर से उत्पन्न न होकर किसी एक ही जाति के अमिश्चित बिन्दु से भ्रवश्य बना होगा, तो 
उसके उत्तर में हम वौद्ध सिद्धान्तहूप से यह निर्णय करते हैं कि ऐसा कभी कोई समय ही न था जबकि 
प्राणी अपने पिता से उत्पन्न न हुप्ना हो । यह सृष्टि भ्रनादि है जैसे दक्ष का बीज अ्रवश्य ही दूसरे वृक्ष 
से पैदा हुआ है उसी प्रकार दूसरे के शरीर मे उत्पन्न हुए शुक्र से ही दूसरे प्राणी का शरीर बनने के 
नियम का सदा से प्रारम्भ है अतः शुक्र के अनुसार ब्रह्म का भी नाना विजातीय पदार्थों का सप्रहरूप 
एक मिश्रित पदार्थ होना ही निश्चित किया जा सकता है । 


अ्व इस उपयुक्त सिद्धान्त पर यह विचार करना है कि शुक्र के विपय मे यद्यपि यह कहना 
बहुत कुछ सत्य ठहरता है किन्तु हम देखते है कि संसार में सभी प्राणी योनिज ही नही है बहुत से 
अ्योनिज भी है। जैसे गोवर, केले का रस झौर दही मिलाकर वन्द घडे में रखने से विच्छू उत्पन्न होते 
है, किसी देश मे सदूक भर कर सब प्रकार के भेवे बन्द करके घृूष में ताप देने से हजारो कीटाणु उत्पन्न 
होकर पीछे उन सब का एक कीडा वन जाता है, लकडी में घुन पैदा होते है, फलो मे कीडे पैदा होते 
हैं। यहाँ देसना हैं कि फलो का रस जो सर्वथा एक ही प्रकार का है उससे भ्रस्थि, मज्जा, चक्षु, श्रवणादि 
भिन्न २ आकार के पदार्थ बनते दिसाई देते हैं यह कोई विश्वास नही कर सकता कि उन रसो मे आख 
और कान, हड्डी श्रौर माँस भिन्न रूप में वत्तेमान है । जिस रस से श्रस्थि बनीं है उस ही रस से चक्षु 
भी बना है भ्रत यह कहा जाता है कि इस जगत मे एक ही किसी पदार्थ से भिन्न २ प्रकार के पदार्थ 
भी उत्पन्न हो सकते हूँ भ्रत्तः ब्रह्म को भ्रमिश्चित पदार्थ मान सकते है । 


भर हम को वृक्ष के वीज पर भी कुछ विचार करना है । बौद्धो का विश्वास है कि एक वट 
फ्रें वीन में सारा बटवृक्ष ज्यों सुक््मरूप से विद्यमान है जिस का पीछे विकास होता है 
किन्तु यह विश्वास निरा ग्रजानता से भरा हुआ है किसी वृक्ष के वीज मे उस बृक्ष का कोई भी अवयव 
पहले से विद्यमान नही रहता । प्राय करके बुक्षों का वीज के डिब्बे के तौर पर दो पाट के सपुट से जुडा 
हुआ है। दोनो पाटो के अन्दर केवल दो पत्ते वत्तौर साचे के विद्यमान रहते हैं भौर उन दोनो पत्तों को 
जोडने वाला एक ब्रन्‍्त ( डाँउ ) भी होता है । इस बन्त भर पत्तो के जोड के रथान पर तीन प्रकार का 
प्राण नियम से रहता है। एऊ प्राण इन्त के द्वारा पृथ्वी मे से मिदूटी घुला हुआ पानी खीच कर ऊपर 
चढाता है जिन गे पत्त, डाली वर्गरह बनते रहते है । । दूसरा प्राण दोनो पत्तो की अणी के द्वारा आ्राकाश 
का रस अर्थात्‌ सूर्य, चन्द्र की झमी पीता रहता है, श्र तीसरा प्राण प्रम्वी भौर झाकाश से लाये हुए 
रस को लेकर प्रथम डुन्त और पत्तो को साँचे मे ढाल कर उनकी सूरत वनाता है और पीछे किसी न 
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किसी भ्रद्ध को फोड कर पत्ते की सुरत में बने हुए उस रस को वाहर निकाल देता है। वाहर निकलने पर 
मिट्टी मिश्चित पानी में से पानी के भाग को सूर्य और वायु चूस लेता है किन्तु मिदुटी के भाग को ऊपर 
जाने से पृथ्वी का आकपंण रोक लेता है अत. फिर पानी सीचने की आवश्यकता हो जाती है । यदू एक 
प्रकार का नियम है इसी मे कुछ न कुछ न्यूनाघिक परिवर्तन करके भिन्न-भिन्न प्रकार का नियम देपा 
जाता है जिसका विस्तारपुर्वक वर्णन करना यहाँ श्रावश्यक नही है परन्तु इतना कहना आवश्यक हे ऊ्ि 
इन वीजो मे कुछ स॑ंचे के भ्रश के प्तिरिक्त और होने वाले ढक्षो के त्रवयव कुछ भी नही रटते । उसी 
साँचे के द्वारा मिट्टी पानी से पिण्ड, पत्ते, डाल, फल, फूल, रस, ग्रुठली भादि भिन्न-भिन्न प्रकार के पदार्थ 
उत्पन्न होते रहते है । ठीक इसी प्रकार हमारे ब्रह्म से सम्पूर्ण जगत्‌ के भिन्नभिन्न पदार्थों का उत्पन होना 
माना जा सकता है। 


यह एक दृष्टान्त केवल इसीलिये दिखाया है कि एकजातीय वस्तु से अनेक भिन्न जातीय वस्तुएँ 
उत्पन्न हो सकती हैं किन्तु वास्तव मे जब देखा जाय तो ब्रह्म के लिये कोई दृष्टान्त देकर किसी विपय को 
सिद्ध करना सर्वेथा श्रयोग्य है क्योकि दृष्टान्तो से सिद्ध किया हुआ नियम भी सृष्टि का ही एक रवध्प 
है। नियमो का बनाना ही सृष्टि का रूप है। सृष्टि होने पर ये नियम स्थान स्थान पर इष्टिगोचर होते 
है किन्तु जब हम सृष्टि के मूलतत्व का निरीक्षण कर रहे हैं तो वह तत्त्व अवश्य ही सृष्टि से पहले होगा। भृष्टि से 
पहले उस मूलतत्त्व मे उन नियमो का जो सृष्टि के पश्चात्‌ उत्पन्न हुए हैं जानना झ्रसभव है जत्तः सृष्टि के पश्चात्‌ 
के पदार्थों का रृष्टान्त देकर मूलतत्त्व का निरूपण करना एक प्रकार अनुचित प्रतीत होता है, श्रत इस सृष्टि 
का हम किसी एक ही मूलतत्त्व से होना भ्रारम्भ करते हैं । इसमे समव-प्रसभव का प्ररन उठाना निरी 
भ्ज्ञानता है। यदि हम सृष्टि की रचना पर गम्भीर दृष्टि डालें तो छोटी से छोटी मृष्टि का ढ ग॑ था्नर्य- 
जनक झौर भ्रसभव प्रतीत होता है किन्तु जिनको हम वारवार होते हुए देखते हैं उनका प्रमंभव स्वभाव 
संभव मे परिणत हो जाता है। केवल जिन नियमो को हमने नही देखा है उन्ही को मनुप्य असमव फरवेः 
त्यागने को तत्पर हो जाता है किन्तु इस प्रकार का ग्रहण भ्ौर त्याग व्यवहार मार्ग में किसी सीमा तक 
ठीक है किन्तु पारमाथिक विज्ञानमार्ग मे कोई भी श्रसम्भव नही माना जा सकता । मनुप्य की बुद्धि सीमा- 
बद्ध है भ्रतः उसके जानने न जानने से सभव अप्ृभव की व्यवस्था करना उचित नहीं हो सकता पश्रतशव 
हम यहाँ सिद्धान्तरूप से यह स्थापित करते है कि यह सपूर्ण सृष्टि एक ही मूलतत्त्व से वनी है भौर वह 
मूलतत्त्व विजातीय भेद, सजातीय भेद और स्वागत भेद इन तीनो से रहित है, पूर्ण, श्रसण्ड, अद्वितीय हैं। 
इससे किसी प्रकार सृप्टि हुई यही दिखाने के लिए हम अग्नसर होते है। झलवत्ता मुभगों इसमें बिना 
सकोच के इतना कहना श्रावश्यक है कि ब्रह्मा की सव कार्यवाही दृप्टाग्त के भ्रनुकूल नहीं ६ परयोकि सृष्टि 
मे वीज आदि से वृक्षादि के उत्पन्न होने मे कितने ही मियम दीखते हैं । यह कि वीज से श्रकुर उत्पन होने 
मे पृथ्वी की गरमी, उसकी उ्वरता, जल का सीचना, हवा, सूर्य का प्रकाश, चन्द्रमा की भगी सौर ध्यनु 
आदि बहुत से सहयोगी कारण होते हैं, इनके एक के भी न होने पर भ्रकुर नही हीता झौर पभडुर उत्पन्न 
होने पर वीज का असली स्वरूप सर्वथा नप्ट हो जाता है परन्तु ब्रह्म मे ये मच कुछ भी नही होते धर्यापु शक्य 
के भ्रतिरिक्त न किसी सहयोगी करण की आ्ावश्कता होती है और न इतने बडे पगत्‌ बी सृष्टि होने पर 
भी >स मूलतत्त्व ब्रह्म के असली स्वरूप मे किसी प्रकार का फर्क भाता है वह ज्यों या त्यो बना हेपा रह 
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कर प्रत्यन्त जदभुंत सृप्टि की रचना कर देता है। यही उसकीं महिमा हे । यंदि हम॑ से कोई प्रश्त करे 
कि इस सृष्टि के अन्दर सहंकारी कारएँ का आवश्यक हौना और ब्रह्म में उसका न होना, अ्रथवा सृष्टि 
के ध्न्दर कारण में विकार होना और ब्रह्म में विकार न॑ होना इस प्रकार के भेद होने मे कारण क्या है 
तो इसका यथार्थ उत्तर मेरे पास नही हैं क्योकि इस सुंष्टि की विद्या के दो विभाग है पर और 
झपर । पर विभाग इस प्रकार का जटिल है क्रि प्राणीके मन और बुद्धि की सीमा से बाहर है उसके जानने 
का दावा करना भ्रज्ञानता है और झ्निरवंचनीय है केवल भ्रपर विभाग को मनुष्य बहुत सुक्ष्म इष्टि से देसने 
पर जान सकता है अर्थात्‌ उस एक मूलतत्त्व से इतनी विशाल सृष्टि किस रीति से उत्पन्न हुई, क्या क्या 
उत्पन्न हुए, जगत्‌ का क्या रूप है इत्यादि विपय जानना ही अपर विद्या है उसी का विचार करने लिए 
हम यहाँ पर कुछ वर्णन करते है । 
मूलकत्वसूत्र का सारांश 

इस सूभ्र मे इस विषय का निरूपण किया जाता है कि इस समस्त जगत्‌ का एक ही मूल है। यह 
जगत्‌ श्रनन्त भिन्न भिन्न पदार्थों का एक समूह है । इस भ्रसीम भिन्नतामय जगत्‌ का कारण या बीज या 
मूलतत्त्व एक ही पूर्ण, अखण्ड, भरद्वितीय, भेदशून्य पदार्थ है जिसको 'ब्रह्म॑ं कहते है इसका कुछ विचारे 
करने से विदित होगा कि जगतु के समस्त भिन्न पदार्थ परस्पर बदलते रहते है । जैसे पृथ्वी से घास और 
घास, दूध, रक्त, गोग्र शौर फिर दूध से दही, मक्खन इत्याद बदल जाते है और फिर समय पाकर घास, 
दूध आदि पृथ्वी मे परिणत हो जाते है । ऐसी दशा मे न प्रृथ्वी घास, दूध का कारण कही जा सकती है 
भौर न घास दूध पृथ्वी का कारण कहा जा सकता है। ऐसे ही पृथ्वी पानी मे भ्रौर पानी पृथ्वी में वदल 
जाया करते हैं यहाँपर कौन किसका कारण है, नही कहा जा सकता । इसी प्रकार जगत्‌ के समस्त पदार्थ 
भ्रापरा मे बदलते रहते हैं । ये सब भ्रापस मे कार्य पर्याय हैं ये एक दूसरे के कारण नही कहे जा सकते | 
क्योकि जगत्‌ परिवर्तनशील है श्रत कार्य है। भ्रौर जब काये है तो कारण भ्रवश्य होना चाहिये । जगत्‌ 
का कारण होने मे मुख्य प्रमाण इस जगतु का कार्य होना ही है भौर जब कार्य सिद्ध हुआ तो इसका 'कोई 
न कोई कारण होना स्वतः सिद्ध हो गया । कार्य, रुपधारी और सीमावद्ध है किन्तु कारण पअंरूप और 
श्रसीम है ग्रत केवल अनुभवगम्य हैं। जैसे स्वर श्राभुषणो का कारण है वैसे ही इस जगत्‌ कार्यरूप का 
फोई आधारभूत कारण है और वह भ्ररूप, असीम है किन्तु अनुभवगम्य भ्रवश्य प्रतीत होता है । इस कार्य 
रुप जगत्‌ का भ्राघार भूत कारण, चीज मूलत्तत्त्व ही 'ब्रह्म” कहलाता है । यह भ्ररूप, असीम, पूर्ण, भ्रखण्ड 
प्रद्धितीय श्रादि सिद्ध होता है। उदाहरणार्थ जैसे एक ही वीज से कई पदार्थों के पश्चात्‌ एक दक्ष वनता है 
उसी भ्रकार 'ब्रह्म' रूपी एक तत्त्व से धोरे धीरे भ्रनन्तानन्त भाव उत्पन्न होकर उनके समुह से यह एक 
जगत्‌ का सप्र खडा हो गया है जेसे एक ही पिता के शुक्रविन्दु से शरीर के अनेक भाव, रस, खून, आदि 
वन जाते हैं भौर एक ही बिन्दु से ये अनेक भाव कैसे वन गए और क्यो वन गये कोई नहीं कह संकता, 
वेसे ही एक ही ब्रह्म मे जगत्‌ के नाना भाव बन गये है । जैसे एक ही शुक्रविन्दु से भिन्न भिन्न इन्द्रियाँ 
भिन्न भिन्न शक्तियों के साथ वन गई हैं भर ये शक्तिया एक बिन्दु से कँसे वन गई यह नहीं जाना जा 
सकता वेसे ही पृथ्वी, जल, तेज श्रादि मे भिन्न भिन्न शक्तिया कंसे पैदा हो गई, नहीं कहा जा सकता । 
प्रलवत्ता,ये कया हैं और क्या कार्य करते है. यह कहा जा सकता है किन्तु इनका वास्तविक रूप और 
उनका विकास कदापि नहीं कहा जा सकता । 
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किसी किसी दाशंनिक का ऐसा विश्वास है कि वीज में वृक्ष के समसतभाग सूद्मरुप में रहते हैं 
जैसे वक्ष और मनुष्य, वीज और वीर्य में सूक््मरूप से विद्यमान हैं वैसे ही यह स्थल जगत्‌ अपनी समस्त 
शक्तियों सहित ब्रह्म मे सु८मरूप से रहता है । अतः वह्य एक भाति का पदार्थ नही है चह़ मिश्रित पदार्व 
है। इस मत मे वौद्ध और वैदिक दोनो का ही विश्वास है। ऐतरेय ऋषि के कथनानुमार वेदिक विद्वानों 
का विश्वास करने का कारण यह है कि वीय॑ भ्रूणो का समूह है भौर श्र्‌ण मनुप्य के परीरानुमार सव 
भ्रज्ञो से परिपूर्ण है भ्रत. वीय॑ एक मिश्रित पदार्थ है भौर क्योकि मनुष्य वीर्य थे वना हुप्रा है श्रत- बढ़ 
भी सिश्चित पदार्थे से बना हुआ है। यदि कोई श्राक्षेप करे कि झ्रादिम पुरुष श्रूणों गे बना हगा नही 
कहा जा सकता तो उत्तर मे यह कहेगे कि ऐसा कोई श्रादिम पुष्प नही हो सकता वयोंकि जब यह पगत्‌ 
अनादि काल से है शौर अनन्त काल तक ऐसा ही रहेगा तो ऐसा कोई समय नही था कि जब प्राणी अपने 
पिता से उत्पन्न न हुआ हो । जैसे वक्ष का बीज अवश्य ही दूसरे वृक्ष में पैदा हुम्रा है बसे ही दूसरे फे 
शरीर से ही उत्पन्न हुए शुक्र से ही दूसरे प्राणी के शरीर बनने का नियम सद्या से है। इसी प्रकार 'प्रह्म' 
भी है सदुधार नाना विजातीय पदार्थों का सग्रहरूप एक मिश्रित पदार्थ होना ही निश्चित किया जा 
सकता है | 


उपयुक्त विपय शुक्र के तथा योनिज प्राणियों के विपय मे ठीक हो सकता है किन्तु अ्योनिशो में 
कभी ठीक नही रहता, जैसे विच्छू का पंदा होना, मेवे से कीडो का पैदा होना और फिर उन सब से एक 
कीडे का बनना, लकडी मे घुन का पैदा होना श्रादि । यही विचार करने पर विदित होगा कि एक ही रस 
से कीट के हाड, मास, श्राँख भ्रादि कंसे उत्पन्न हो गये । यह कोई नहीं कह सकता कि एक ही रस में 
हड्डी, माँस, भ्रांस आदि वर्तमान हैं | भ्रतः सभव हो गया कि रस से नाना भाँति की चीजें बन सऊती हैं 
झ्ौर एक ही ब्रह्म से भ्रनेक रूप जगत्‌ हुआ है । 


बौद्धो का विचार है कि एक वट वीज मे संपूर्ण वक्ष ज्यो का त्यो सूक्ष्म रूप से विद्यमान है किन्तु 
यह उनकी भूल है क्योफि वीज मे न डाल है, न पात है और न कोई वट के अवयव है बरिक वृक्षों था 
बीज डिब्बे के सदश दो पाट के सपुठ से जुडा हुआ है श्रौर दोनो पाटो में दो पत्ते श्रौर बतौर सचि के 
रहते हैं श्रौर उन दोनो को जोडने वाला एक इन्त भी होता है। इस डन्‍्त भौर पत्तो के नोट के स्वान 
पर तीन प्रकार का प्राण नियम से रहता है। ५एक नीचे के रस को सीचता है दूसरा ऊपर के रच को 
झौर तीसरा दोनो रसो के पहले के दन्त श्लौर पत्तो को साँचे मे टाल फर उनती सूरत बताकर बीज के 
किसी प्रग को छेदन कर उस रस को वदल कर बृन्त तथा पत्तो की सूरत में वाहर नियातर देता है। बसे 
इन बीजो मे कुछ ऐसे साँचे के सिवाय दक्ष के भर झ्वयव झुछ भी नहीं रहते | उसी दचि के 7ारा एसी 
मिट्टी पानी से पत्ते, डाल, फूल इत्यादि उत्तन्न हो याया करते है। इसी प्रतार हमारे क्रद्धा में मे भी 
जगत्‌ के भिन्न-भिन्न पदार्थों का बनना माना जा सकता हे। यह एक हप्टान्त इवी उसे दिगया गया 
है कि एक ही वस्तु से नाना प्रकार के भाव वन सकते हैं। पव जात में यह सेशव ८ मी एक से पनेर 
बनते हैं तो फिर एक ब्रह्म से जगत्‌ की प्रनेफ़ वरतु क्यो नट्टी यत्र सह़्ती अर्थात शाच्य री एप गाणी 
है । किन्तु वास्तव मे देखा जाय तो जगत के नियमो का स्प्टान्त देकर प्रह्म णो गिसी बात रा मिद 
करना सर्वथा अयोग्य है क्योकि सृष्टि के नियम सृप्टि के ही रप है ज्गत्‌ रुपी पाये गे एदात देशर 
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कारण रूप मूलतत्व ब्रह्म का निरूपण करना एक प्रकार से अशुद्ध प्रतीत होता है। झ्त इस सुप्टि का 
एक ही मूलतत्व कारण दिखा कर हम इसका आरम्भ करते है इसमे सभव-असभव का प्रश्न करना 
प्रजानता है, क्योकि हमारी बुद्धि सीमा वद्ध है कभी सभव भ्रसभव हो जाता है और कभी ग्सभव सभव । 
झन: इस व्यवस्था को छोड कर यह मिद्धान्त स्थापित करते है कि यह समस्त जगत्‌ एक ही मूलतत्व से 
बना है भ्ौर वह मूलतत्व सकल प्रकार के भेद अर्थात्‌ सजातीय, विजातीय और स्वगत से रहित है, भेद- 
रहित, पूर्ण, भ्रवण्ड झौर प्रद्ठितीय है। ऐसे मूलतत्व से यह जगत्‌ कंसे उत्पन्न हुआ है। इस विपय को 
मिद्ध करने को हम उद्यत हुए हैं। इस ब्रह्म मे न सहयोगी कारण की आवश्यकता है भ्ौर न जगत्‌ के 
बनने पर उस मूलतत्व में किसी प्रकार का अन्तर पडता है । वह जगत्‌ से पहले झोर पीछे ज्यो का त्यो 
सदा एक पूर्ण भ्रवस्था में रहता है। यह उसकी प्रदुमुत महिमा है। यदि कोई प्रश्न करे कि जगत्‌ मे 
सहकारी कारण का होना और ब्रह्म मे न होना श्रथवा सृष्टि के अन्दर कारण में विकार होना और ब्रह्म 
में विकार न होना बयो है तो इसका उत्तर मनुष्य की वल, बुद्धि से वाहर है क्योकि सृष्टि की विद्या के 
दो भाग है एक 'पर' शौर दूसरा अपर” । पर विभाग श्ननिवर्चनीय है केवल भ्रपर विभाग सूक्ष्म दृष्टि से 
देखने पर जाना जा सकता है भर्थात्‌ उस एक मूलतत्व से यह ज्गत्‌ किस प्रकार उत्पन्न हुआ, वया-क्या 
उत्पन्न हुए, जगत का क्या रूप है ? इत्यादि विपय जानना ही अपर विद्या है भर उस ही का विचार करने 
के लिये हम यहाँ पर कुछ वर्णान करते हैं । 
संक्षेप 
१. जगत का मूल कारण "ब्रह्मा है । 
२. जगत्‌ व्यष्टि व समष्टिरूप से परिवर्तनशील है श्रतः कार्य है और कार्य होने 
से कारण स्वतः सिद्ध होता है । 


सृप्टि और इसके मूल कारण ब्रह्म इन दोनों का आपस मे पड़विकत्प सम्बन्ध 


न जहा किसी वस्तु से कोई वस्तु उत्पन्न होती है वहाँ एक ही तो कारण से कार्य पृथक्‌ होता है 
जैसे पिता का पुत्र; और कही कारण विगड कर कार्य छोता है जैसे वीज का दक्ष, परन्तु इसमे कारण 
का बहुत कम भाग लिया जाता है और बुक्ष का बहुत सा हिस्सा दूसरे सहयोगी कारणों से लिया गया 
है भौर कही पर कारण ही वदलकर कार्य हो जाता है जैसे दूध का दही । परन्तु कही पर कारण न 
बदलता है ओर न विगडता है श्र न कारणों से वह कार्य पृथक्‌ ही होता है तथापि कारण के ज्यों के 
त्यो रहते हुए उमी मे कार्य एक भिन्न वस्तु उत्पन्न हो जाता है परन्तु कारण का कुछ नहीं विगडता, वह 
ज्यों का त्यो बना रहता है जैसे मिट्टी मे घठा शौर सूत मे कपडा और जैसे कही पर कारण से कार्य 
पयक्‌ उत्पन्न हो जाता है परन्तु कारण का कुछ नही विगडता और न कम होता है वह ज्यों का त्यो बना 
रहता जमे मकडी मे जाल का तार | तात्पयं यह है कि जगत्‌ मे कारण कार्य की प्रक्रिया श्रनेक प्रकार की 
देखी जाती है, ऐसी द्शा में ब्रह्म का जगत्‌ से कारण कार्यभाव है वह भी एक अनूठे प्रकार का हो सकता 
है। इसमे कारण से कार्य पृथक्‌ वनता है पर कारण से कार्य जुदा नही रहता । जैसे मिट्टी से घडा जुदा 
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नही बनता बिन्‍्तु कारण में ही कार्य झौत-श्रोत होकर बैठा रहता है यहाँ तक कि कारण के नप्ठ करने 
से उसके साथ-साथ वह कार्य भी नप्ट हो जाता है परन्तु दूसरा कारण मकडी है जो झाप बिना विगदे 
ज्यो की त्यो रह कर भ्रपने से पृयक्‌ कार्य पैदा करती है श्र मक़डी के नाथ होने पर उम्र वार्यवा 
नाश नही होता । परन्तु अब इन दोनो कारणो का मिश्रण हम ब्रह्म पाते हैं वह मकडी के अनुमार प्रपने 
से जुदा कार्य पैदा करता है जिसको जगत्‌ कहते है। परन्तु यह जगत्‌हूपी कार्य मिट्टी मे धडे के प्नुमार 
घिलमिल होकर एक हो रहा है कि जिपत तरह मिट्टी से पृथक हम घडे को नही पाते उसी प्रकार ब्रह्म 
से पृथक्‌ यह जगत्‌ कदाएि नही हो सकता जैसे सब मिट्टी घट की घडा है और सब घट मिट्टी है। उसी 
प्रकार सर्वजगत्‌ ब्रह्म है। इस कारण का कार्य के साथ श्र्थात्‌ ब्रह्म] का जयत्‌ के साथ पदविकल्प सदन्ध 
है, वह इस प्रकार है ।-- 


१. ब्रह्म मे जगत्‌ है | 

२, जगत मे ब्रह्म है । 

३. ब्रह्म और जगत्‌ दोनों एक ही पदार्थ है अर्थात्‌ जगत्‌ ही ब्रह्म भौर ब्रह्म ही जगत्‌ है । 

४, ब्रह्म और जगत्‌ दोनो भिन्न पदार्थ है । 

५ जगत से ब्रह्म भिन्न है परन्तु ब्रह्म से जगत्‌ भिन्न नही है । 

६ ब्रह्म जगत्‌ का सम्बन्ध भ्रनिवंनीय है । 

भ्र्थात ब्रह्म मे जगत्‌ प्रात्तिभासिक रूप से है। तात्पर्य यह हैं कि ब्रह्म से जगत्‌ बना ही नही । 
जगत्‌ कोई वस्तु ही नही । बिना बने ही रस्सी मे सर्प के अनुसार श्रथवा हमारी गश्रात्मा मे रबप्नजगन 
के झनुसार माया (जो बिलकुल भूठा होकर विलकुल सच्चा दीखे वह ही माया है ) से भासता है। यह 
माया वया है सो अ्निर्बचनीय है । किन्तु भासता है अतः माया का होना माना जाता है। परीक्षा फरने 
पर सर्प के अनुसार यह जगत्‌ भी कुछ नही ठहरता श्रत माया को भूठा कढ़ना पउना है । बम यही 
मायिक सवन्ध पड्विध है| 


यह पड्वियव्‌ सबन्ध परस्पर विश्द्ध होने पर भी अविरोबरहप से ब्रह्म में घटित होने है श्रन गम 
पड्विकल्त सम्बन्ध कहते है जैसे जगत्‌ मे कारण कार्यो के कई प्रकार के भेद ऊपर दिसाये या चुके ह 
वे सब सम्भव हो सकते है। इस पड्विकल्प सम्बन्ध के प्रनुतार हम इस जगत्‌ का मूल कारण उस एक 
ब्रह्म को मानते है । 
ब्युत्पत्ति सूत्र 


इस जगत्‌ में जहा किसी वस्तु से कोई वस्तु उत्पन्न होती है वहा दो भाग ग्रवम्य हाते + | एक 
उत्पन्न होने वाला उसको 'तूल” कहते है और दूसरा जिसमे उत्पन्न होता है उसे मूत्र बहते है । या 
पर इस सम्पूर्ण विशाल जगत्‌ को तूल समककर उसके मृल पर विचार किया जाता है | बट्ते विचार 
बृद्धि करने पर यह सिद्ध हो चुका है कि यह सपूर्ण जगत एक ही किसी मूल का व्‌ हप है अर्थात्‌ उतान मे 
सदृश वही मूल तत्व वढकर इस जगत्‌ रूप में श्ला गया दे । वृ हण उस बडाव को कहते हैं निसमे हि प्रूर्गो 


[ १०७ ) 
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होने पर भी वास्तव में कुछ भी इक्नि न होती हो | जैसे समुद्र की लहर जिसमे वायु के सम्बन्ध से जल का 
केचा होना दीखता है परन्तु वास्तव मे जल जितना था उतना ही रहता है। उस ही प्रकार माया के 
सम्बन्ध से ब्रह्म में बहुत कुछ क्षीम होता दीखता है परन्तु वास्तव में ब्रह्म जितना है उतना ही रहता 
है। दस प्रकार मूलतत्व के दे हण से यह जगत्‌ हमकी इृष्ट होता है उस ही मूलतत्व के वृ हण के कारण 
हम ब्रह्म नाम रखते हैं । वृह धातु का अर्थ बढ़ना है। झ्ाकाश सदश व्यापक होने के कारण उस 
मूलतत्व मे परे कोई वृहत्‌ नहीं है और इस मूल से अतिरिक्त और कोई इस जग्रत्‌ का व्‌ हण भर्थात्‌ 
बढाने वाला नही है | वह ही सव वृहत्‌ है और उसी के व,.हण से यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ है अतः उस 
मूलतत्व को ब्रह्म कहते हैं इसमें वृह धातु के आगे मन प्रत्यय जोडने से त्रह्मन्‌' वना हैं यहा मत का 
पर्थ कर्ता है। एक ऋषि कहते है कि यह ब्रह्म शब्द 'भू' घातु से बना है जिसका अर्थ धारण, तथा 
पोषण करना है यह सव कुछ जिस पर खखा हुआ है, जो इन सव को एक साथ घारण किये हुए है 
जिसमे वाहर कुछ भी रबखा हुआ नही है वह ही तत्व इन सबका घारण करने तथा पोपरणा करने वाला 
ब्रह्म कहलाता है। इस मे “भू” घातु के प्रत्यय लगाने पर भर! बन जाता है | उसके भागे 'मन्‌' प्रत्यय 
जोउने से 'गर्‌ मन्‌' शब्द बनता है झ्व 'भर्‌! शब्द के हैं और “'र' इन दोनो वर्णों को आपस मे बदल 
देने से 'ब्रहन! वन जाता है। (व्‌+ह+-अ्र+ रु+-मन्‌च्चु +२+अभ--ह-+-मन्‌जअहानू ) जिसका 
झर्थ धारण पोषण करने वाला है। इस ही ब्रह्म को 'उक्थ” वा 'साम' भी कहते हैं जिससे कोई चीज 
उठती है वह उठने वाले का 'उक्य' है और जो सब कार्य पर्यायो मे समान रूप से रहता है वह उसका 
'माम' है जो धारण करता है वह उसका ब्रह्म कहलाता है। जैसे वाक प्रत्येक इन्द्रिय नाम का 'उक्थ' 
'ब्रह्म' भर 'साम! है। क्योकि उसी से उठती है और वही धारण करती है श्ौर सब न्ामो के लिए 
समान है | उसी प्रकार 'हप' के लिए चक्षु और कर्मो के लिए शरीर समभना चाहिये । इसी प्रकार 
एस सम्पूर्ण जगत्‌ का एक दी कोई तत्व उवथ, ब्रह्म श्रौर साम है, वयोकि उसी से यह सब कुछ उभर 
है शौर उसी से घारण किया हुत्रा है और सब में समान रूप से रहता है । 


४ आत्मनिवेचनसूत्र 





जो जिसका उबर, ब्रह्म और साम हो उसी को उसका प्ात्मा कहते है । ये तीनो एक हो के 
स्वरुप है प्र्शात्‌ जो जिसका श्रात््मा कहा जाता है उसको उस वस्तु का उक्थ, ब्रह्म प्लौर साम समझना 
चाहिये, बयोकि जो जिसका आत्मा है उसी से थे वस्तुएँ उत्पन्न होती है भौर चही मात्मा उन सब को 
घारग्ग किये रहता है भौर वे कार पर्याय सब्र यद्यपि भ्रापस मे भिन्न रूप के होते है परन्तु उन सब मे 
वह आत्मा सर्वया समान रुप से रहती है। इसी कारण वह आत्मा कहलाती है | (आत्मा-्रा सब झोर 
+भतत्‌ (पहुँचने )-+मन्‌ (वाला) अर्थात्‌ अपने कार्य में सर्वत्र व्यापक ) 

उम आत्मा के जितने कार्य होते है वे दो भाग में अवश्य विभक्त होगे। एक विशेष्य और दूसरा 
विशेषण । विजेषण वह है कि जिससे किसी वस्तु का दूसरी वस्तु से भेद समभते है और जिस वस्तु का 
दूसरी वस्नु से भेद क्रिया गया वह भाग विशेष्य है। जैसे घट विशेष्य है और घटत्व विशेषण । घटत्व 
रूप और संस्या आदि वस्तु के ग्रुझ को कहते है जैसे पैदे मे गोलाई, पेट खाली और गला तग यही 


[ १०८५ ] 
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झाकार घडे का घडापन है इसी को विशेषण कहते है । इस घडे पन को देखकर जिस द्रव्य को हम घट 
कहते है वह विशेष्य है इस घटत्व को हम श्ाखो से देखकर उसी के द्वारा घट द्रव्य को भी प्रापो थे 
देखा हुआ । समभते हैं परन्तु वास्तव मे घटत्व को विचार पर से हटा दिया जावे तो वह घट जो विभेष्प 
है विचार पर कभी नहीं रह सकता । ये दोनो विशेष्य और विशेषण मिल कर एस विधिष्ट कार्य रूप 
समभंना चाहिये । इनमे विशेष्य भाग को हम अमृत ऊहेगे भौर विशेषण को सत्य । 


यह सत्य भाग तीन भाग में वाँदा जा सकता है £ कर्म, २ रूप और ३ नाम । उन्ही तीनों सत्यो 
से ढका हुआ जो अमृत का भाग है वही श्रात्मा है। वह अ्रमृत भाग केवल प्राण जो प्राय. जगनू के 
प्रत्येक पदार्थ मे एक रूप से रहता है भ्रर्थात्‌ हाथी, घोडा, झ्राग, पानी जहाँ जो कुछ है सव एक ही वस्तु 
प्राण ही प्राण है भ्रत वह प्राण भ्मृत हैं। वह प्राण जिस भिन्न २ सत्य से ढका हुम्रा होता है बह प्राय 
दूसरे प्राणो से भिन्न २ समभा जाता है श्रर्थात्‌ कर्म, रूप और नाम इन तीनो नत्यो के भेद होने से प्राण 
सजातीय होकर भी भिन्न माना जाता है इसी भिन्नता को जगत्‌ कहते है । इनमे प्राण भाग जो प्रान्मा 
का प्रश है वह सर्वत्र एक होने पर भी भिन्न २ कर्म, तप और नाम के कारण एस जगत्‌ झा अनन्त 
स्वरूप वन गया है | इस से इतना और समझना चाहिये कि जो अमृत का भाग यहाँ प्राण पद से कहा 
गया है वह कर्म, रूप और नाम की सृष्टि में प्रधान होने के कारण प्रात्मा मानी गई है। किन्तु बर 
प्राण, मन झौर वाक्‌ के विना कदापि नही रहता | भ्रत श्रव यह सिद्ध हुआ कि मन, प्राण सौर वाक्‌ ये 
तीनो मिले हुए एक अमृत भाग हैं और वही आत्मा हे जैसा कि वेद कहता है--स था एप प्ात्मा वार- 
सयः प्राणमयों मनोसय (वुहदारण्पयक उपनिषद्‌) । 


अर्थात्‌ वह यह आत्मा, वाक, प्राण भौर मनोमय है और कर्म, झूप, नाम ये ही तीनो सत्य भाग 
है भौर यही जगत का रुप है। जो जहाँ कुछ हम देखते है एक ही झात्मा नाम, रुप, पर्म के भिजर रे होन 
के कारण भिन्न २ दिखलाई दे रही है किग्तु इस श्रात्मा मे मन की प्रेरणा, बाद को किशन ३ 
कर्म रूप, नाम में परिणत कर देता है। शर्त” इस जगत्‌ में कर्म, स्प, नाम निन्न २ प्रत्तीत हाकर जगनु 
का रूप बना देते है। ये सव मन, प्राण की प्रेरणा से ही भिन्न २ सत्य उत्पन हुए है उसलिए जःत्मा 
से ही जगत्‌ का होना म्राना जाता है । 

५ आत्माप्रतिपत्तिसूत्र 

जो जिसका उवथ, ब्रह्म भौर साम होता है अर्थात्‌ जहा से उठता है जिसमे रहता हैं भौर जो 
उत्पन्न होने वाले मे समान रूप से सर्वत्र व्याप्त रहता है वही उत्पन होने वाले की ग्रात्मा व जाती 
है। इस प्रकार आत्मा का स्वरूप पहले कहा जा चुका है झ्रत यह आझात्मा मच्द सलिस्पर् प्रमनि 
सापेक्ष थ सबन्धी शब्द ठहरता है। जिस तरह पिता, पुत्र, गुरु, शिप्य प्लादि शब्द एक दूपरे री जपेक्षा 
रखते है उसी तरह यह ब्ात्मा शब्द भी जगत्‌ या शरीर से झवश्य ही झपेक्षिग समन्‍्ध ररता है ।[ज्गनत 
भी एक प्रकार का शरीर है और शरीर भी एक प्रकार का जगत है। ) तालवे पह हैदि जान्‍्मा से 
भिन्न कोई दूसरा भाग ऐसा हे कि जिस को हम जगव्‌ वा शरीर ०हते है श्लौर जात्मा से उपद 
झपनी परिस्थिति करता हे | उसी की वह ग्रात्मा कहलाती है। न भात्मा के दिना चर 
रहता है भौर न शरीर वा जगत्‌ के बिना कभी झात्मा, झात्मा कहवाती है । 


[ १०६ ] 


६8 ब्रह्मविज्ञान पेड 


निशशिलिकनीनीकिल अल कब आल 38 मह.>>2:०--०:>»->>५5::--+ न ऋऋछमननं 





“रे प्रात्मा की प्रतिपत्ति ( विचार ) ६ प्रकार से की जा सकती है-- 

प्रवकारिस्स्ठ, २-वंकारिकरूटह, ३-योगरूढ, ४ं-यौगिकरूढ, ५-योगिक, ६-पव्यूह । 

ही ६ दद्ाय्ों में हम आत्मा को पाते हैं। आ्रात्मविद्या का मुख्य स्वरूप इन्ही ६ प्रकारों का 
निरप्रम करना हैं । वहों बहा क्रम से किया जाता है| 


(१) अवैकारिकरूढ 


बह पदार्थ जिसके भीतर कुछ भ्रवयव न हो अर्थात्‌ एक दूसरे से फरक करने वाले कोई भ्रश न 
हो औ्रौर भिन्न २ प्रकार के पदार्थ जिस एक पदार्थ से उत्पन्न हुए हो वह अखण्ड, निरवयव, असीम ही 
सब से प्रथम मुख्य झ्रात्मा मानी जा सकती है । किन्तु वह अज्ञेय भौर प्रनिर्वेचनीय इसलिये कहा जाता 
हे कि उमर कुछ भी स्वरूप ठीफ २ जाना नही जा सकता है और न कहने में आ सकता है। 


किसी वस्तु का जानना मन का कार्य है परन्तु यह मन किसी-वस्तु को दूसरी किसी वस्तु से 
भिन्न नही कर सकता जब तक उस चीज को नही पकडता है। यह मन का स्वभाव है। क्योकि वह 
प्रराष्ठ श्रात्मा भ्रसीम और सर्वत्र व्यापक हैं तो उससे खाली कोई स्थान हो नही सकता भौर न कोई 
पदार्थ ही ऐसा हैं कि जिसके कण २ वा किसी भी श्रश को हम ब्रह्म त कह सकते हो । जब कि इस 
प्रकार आत्मा की किसी वस्तु से मन भिन्नता को नही देख सकता तो उस अ्रखण्ड आत्मा को पूर्ण स्वरूप 
में महग्य झरने मे श्रसमर्थ है। अतः श्रात्मा अशेय है और झनिवंचनीय यो है कि संसार भर की किसी भी 
भाषा का कोई भी शब्द विशिष्ट कार्य के अ्रतिरिक्त किसी भी अर्थ को कहने में सामरथ्यं नही रसता है । 
विशेष्य और विभेषण इन दोनो से वना हुआ जो श्र्थ का रूप है उनमे विशेषण के द्वारा भ्र्थात्‌ विशेषण 
की और रमारी इप्टि पहुँचा कर उसके द्वारा किसी विशेष्य की झोर इष्टि पहुँचाने का कार्य करता है 
बिना विशेषशण को पकड़े उस विशेष्य को जो सर्वत्र एक ही है उसको समझने में जगतु का कोई भी शब्द 
साम<य नटी रसदा । झत. वास्तव में वह आत्मा सर्वथा अनिवंचनीय कही जां सकती हैं क्योकि जब तक 
उसमें कोर्ट नाम, टप, कर्म स्थापित न किया जाबे या जब तक उसमे कुछ भेद भाव उत्पन्न न हो जावे 
तथ तक बह मृरतत्व हमारे वाकू और मन के अभ्रगोचर है भ्र्थात्‌ उनकी दौड के मैदान के बाहर हैं । 

यही निविशेष, श्रव्पाकृत, भ्रव्याहृत निराकार, निरजन, निर्धेमेक निर्गूरा ब्रह्म है । 


(२) वेकारिकरूढ 

प्ग प्रकार जो निविशेष, कह कर एक झात्मा दिखाई गई है मर्थात्‌ जिसमे सजातीय, विजातीय 
[र स्वगत उन तीनो भेदों का श्रभाव है उसी निर्विशेष मे अकस्मात्‌ स्वगत भेद उत्पन्न हुआ अर्थात्‌ वह 
पन्नों मटिमा से नो पहले अखण्ड थी सो पश्चात्‌ तीन सण्डो में स्वत. परिणत होकर दीखने लगी । अब 
 बरा में उस ब्रह्म आत्मा को ३ सण्ड वाली ही मानकर सृष्टि का आरम्भ करेंगे । इन ही ३ खण्डो 
जिस प्रकार गृप्टि हुई बह 'झपरा विद्या' है शौर उस सृष्टि को हम किसी सीमा तक जानने का 
गा दादा सपने हैँ । ये लीनो सण्ड वेफारिकरढ है । (अ्रभिन्न एक तत्व मे तीन भेद का होना ही विकार 
) बवारिक्र इसलिए है कि यह सवृण सृष्टि उन तीनों से उत्पन्न हुई है भर यह नित्यसृष्टि के भ्रादि 

५ भौर मन्त्र में प्रनवरत ( हर समय ) दिगाई देते हैं । वे तीनो ये है, मन, प्राख, चाक्‌ । 
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(३)--योगरूढ 


मन, प्राण और वाक्‌ ये तीनो भिन्न भिन्न करके नही रहते । तीनो सर्बंदा सम्मिलित रुप मे री 
सृष्टि के कारण होते हैं भ्रत इन तीनो अवयवों से कोई एक ही प्रवय्वी झ्रात्मा माननी परेंगी। उसी 
एक आत्मा को हम यहा 'प्रजापति” कहेंगे भर वह सर्वदा यज्ञ करता रहता है। एस बन से बह सूरिद 
उत्पन्न होती है श्रथवा जिस सृष्टि को हम देख रहे हैं वही उस प्रात्मा का यज्ञ हो रहा है । कारण यर ८ 
कि इस मन भाग में एक प्रकार की अशनाया' [ क्षुघा ) उत्पन्न होती है जो अगनाया प्राय तक उस 
जगत्‌ के प्रत्येक पदार्थों मे भ्रव भी दीखती है जिसके कारण सूर्य हमारी पृथ्वी के एक एक अ्ण को प्रति- 
क्षण भक्षण किया करती है श्रतः दोनो के श्रश प्रवेश करते रहते है भौर श्पने अणो को निकाजने रखते 
हैं। इसी कारण इन दोनो अर्थात्‌ सूर्य भर पृथ्वी का स्वरूप कदापि नष्ट नहीं होता | एसी शयनाया के 
कारण इस प्रजापति मे ३ भाव उत्पन्न हो जाते हैं जिनको “उक्य', अर्क' और 'अशीति' कहते ८ । पथ 
कभी दूसरे किसी प्रजापति की श्रशनाया के कारण किसी प्रजापति का कुछ अभ निकलता है तो उस 
प्रजापति की श्रपनी झशनाया प्रवलता से जाग्रत हो जाती है भौर उसके उवध में से एक प्रकार का भाव 
बाहर से भ्रन्न लेने के उठ खडा होता है भौर व्याकुलता से भ्रन्न को लेने के लिए व्यापार करने लगता है 
उसी भ्रश को 'प्र्क' कहते हैं । वह अर्क जिस भ्रन्न को ग्रह करके अपनी झ्ात्मा की झोर सीचता है उसी 
प्रप्त को 'अशीति” कहते हैं! वह भ्रक॑ इस प्रकार अपने भीतर श्रशीति को लेकर जब श्रपने वाझ की कमी 
को पूरा कर लेता है तब शान्त होकर अपने उक्थ मे जो मन है लीन हो जाता है। उस समय उतय के 
भ्रतिरिक्त प्॒क का कुछ व्यापार नही होता । वस इसी प्रकार उक्थ से झर्क का उठकर भ्रणीतति के प्रहग 
करने से प्रत्येक भात्मा की कमी पूरी होती रहती है प्रतः दूसरी झात्मा के भोजन फरने से न्यूनता होने 
पर भी किसी प्रात्मा का कुछ अंश कम नही होने पाता । श्रव यहा इतना झौर समझ लेना झ्रावप्पक « 
कि जिस अशीति श्रर्थात्‌ श्रन्न को ग्रहण करके अंक ने अपनी झ्ात्मा मे सीच लिया है उस प्रधीति में उसी 
समय से एक दूसरा व्यापार होने लगता है भ्र्थाव्‌ वह भ्न्न 'ऊर्क' नाम के रस में परिणन हों याता है 
झौर वह ऊरक प्राण मे परिवर्तित हो जाता है पौर वही प्राण फिर श्र्क होकर फिर श्रधीति प्र्थात्‌ प्रस 
को ग्रहण करने लगता है। इस प्रकार श्रन्न, ऊर्के और प्राण जो क्रमशः झ्रापस में परिवर्तन टोने राने ए 
इसी को 'यज्ञ' कहते है । जब तक यह यज्ञ होता रहता है तव तक उस श्ात्मा वा बहरप दिगरउने नही 
पाता । यह यज्ञ प्रत्येक प्रजापति का नित्य नियत कर्म है। कोई भी प्रजापति एक क्षण के लिए भी दिया 
यज्ञ के नही रहता | अलवत्ता ग्रज्ञ का स्वरूप बदलता रहता है और यज्ञ का स्वरूप बदनने से वरतु या रब 
रूप भी वदल जाता है| इस परिवर्तन के कारण सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी, प्रग्नि, वागु भादि थ्रिए सिन्‍न प्रतवार 
के प्रजापति जगत्‌ में दिखाई दे रहे है। यद्यपि ये प्रजापति भ्रनन्‍्त हैं त्यापि प्रत्येक प्रदापति दूसरे प्रला- 
पति को भक्षण किया करता है भौर झाप भी दूसरे प्रजापति मे साथा जाता है डिन्‍्सु प्रत्येक पमायति रा 
बल वरावर नही होता । इसी कारण यज्ञ का चल भी न्यूनाधिक हो जाता है सौर तन से प्रया पर" श्र 
प्राक्मण के कारण कोई कोई यज्ञ नप्ट हो जाता है यही सृष्टि वा उम हैं और यही हमारे प्रशापति एप 
स्वरूप है भौर यह यज्ञ रूप आत्मा है। न्‍ 
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(४)-यौगिकरूढ 


यह जो प्रजापति एक ग्रात्मा है उसके अद्भ में तीन आत्मा मन, प्राण, वाकू रहते है। इन 
सामाप्रों के स्वत्प से ही दो अवश्याय देगी जाती हे। एक 'उक्थ' झौर दूसरी “महिमा जेसे दीपक मे 
जो सौ है यह उत्य के रूप में है। किन्तु उसके चारो ओर जो प्रकाश मण्डल फैला हुआ दीख़ता है वही 
उग दीपक नी महिमा है । 

जगा में ४ प्रकार के पदार्थ हैं--१-ह्वतःप्रकाश | २-परत भ्रकाश | ३-छूपप्रकाश ४-हअप्र- 
फाश । जैसे सूर्य, अग्नि आदि ज्योतिष्मानु पदार्थ स्वप्रकाश हैं। चन्द्रमा, दर्पण भ्रादि परप्रकाश हैं। घट, पट 
झादि प्ग्वच्छ पदार्थ सभी झूपप्रकाश हैं भौर वायु, शब्द, प्राण झ्रादि अप्रकाश हैं । इनमे स्व: प्रकाश 
पदायों के दोनो दाग जिस प्रकार स्पष्ट दिखाई देते है उसी प्रकार पर प्रकाश में आधे भाग में महिमा 
दीपती है और आते में नही । ठिन्‍्तु रुपप्रकाण और अ्रप्रकाश में यद्यपि कुछ भी महिमा नही दोराती 
तवनापि विश्वास +रना होगा कि उन चारो में समानभाव से उतय और महिमा दोनो भाग रहते है । रूप- 
प्रताश दी महिमा जहा तक व्याप्त है उसी के भीतर दृष्टि रखने से हम उस वस्तु को देख सकते है । 
अ्रगवा जहा तक हम उसको देसते है वहा तक कोई उस वस्तु का भाग मेरी आँखो पर आता है किन्तु वह 
बग्तु जहा की तहा रहती है मेरी इष्टि पर नही झाती तथापि उस वस्तु का जो भाग मेरी इ्ष्टि पर 
भाता है उसी को हम उसकी महिमा कहते है । वस्तु का गन्ध बहुत दूर तक फंला हुआ उसकी महिमा 
है | तात्पर्य यह है कि जगत्‌ के पदार्थ के उक्थ अर्थात्‌ वीच के कन्दल [ ऋक्‌ ] के चारो भ्रोर महिमा 
रहती है । 

जन यह महिमा हे प्रकार की हैँ क्योकि प्रत्येक पदार्थ एक श्रात्मा होने से प्रजापति है प्रतः उसके 
तीन अद्भ अवश्य होवेंगे। जिनमे मन के उवथ से उठे हुए महिमा को “वेद' कहते हैं जो तीन प्रकार का है 
“>ःक!, 'यजु' और साम! जिनका वर्णोन श्रागे होगा । प्राण के उक्‍थ से उठे हुए महिमा को “यज्ञ कहते हैं 
भौर वाक्‌ के उक्‍य से उठा हुआ महिमा 'प्रजा' कहलाता है। इस प्रकार प्रत्येक प्रजापति के चारों ओर 
नियम से वेद, यज्ञ और प्रजा ये तीनो महिमाएँ व्याप्त रहते हैं | श्रौर उत्ती महिमा तक उस प्रजापति की 
शत्ता विद्वानों की इप्टि मे रहती है । वेद, यज और प्रजा प्रजापति की प्रथम सृष्टि है। और वह नित्य 
टे । उगके बिना प्रजापति कभी भी देखने में नहीं आता । ये तीनों ही 'यौगिकरूढ' है । 


इन में बेद से ज्ञान, यज्ञ से क्रिया, प्रजा से प्र तात्कालिक उत्पन्न होते है जैसे किसी वस्तु की 
येद रपी महिमा यहा तक फंली रहती हे उसी सीमा के अ्रन्दर इृप्टि रखने से उम बेद का भाग जितना 
हिद्र पर पडा या किसी नाडी के द्वारा मस्तिक में जावार मेरे प्रजापति के मन भाग से सयोग करता है 
शोर दोनो के सयोग से जो परिणाम उत्तन्‍्त हुआ वही उस वस्तु का 'मेरा ज्ञान! है। यह ज्ञान दो वस्तु 
के संयोग में उन्पन्त हुत्ा है अतः योगिक रढ है । फ़िसी प्रजापति के प्राण की महिमा या यज्ञ जब किसी 
दुसरे प्रजापति पर अपना प्रभाव टालता है तो उस महिमा को दूसरा प्रजापति अपने में ले लेता है वही 
प्रचम प्रणपति वी शि्रा कहलाती है जैसे हम बोलते हैं, चलते है, हिलते है, इन कम्पन से मेरे णरीर का 
पाग प्रव-य ही छुट "पर्च हो जाता है भौर वह प्राण क्रियात्प मे बदल कर वायु झादि मेरे चारो ओर 
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पदार्थों मे प्रवेश करके उनमे कुछ परिवर्तन अवश्य ही कर देता है। यदि उस प्रकार दूसरे पदाय॑ मेरे 
प्राण को झपने मे नही लेते तो मैं कोई भी क्रिया नही कर सकता अत्तः क्रिया भी बौगिकल्ट' है। अद 
तीसरे वाक्‌ की महिमा से जो प्रजा उत्पन्न होती है वह जब दूसरे मन, प्राण, वाकू को ग्रहण कर लेनी हे 
तो भर्थ कहलाता है जैसे किसी फल मे गूदा जो पहले एक ही प्राण रखता था भ्रव उसका झुड भाग 
बिगड कर प्रजा होकर जव भिन्न प्रकार के मन, प्राण, वाक्‌ को ग्रहण करलेता है तो वह उस फत से 
झलग होकर एक कीडे या लट के नाम से कहा जाने लगा झौर वह नया अ्रर्थ हो गया । इम प्रकार प्रजा- 
पति ५ वेद, यज्ञ और प्रजा से ज्ञान क्रिया श्ौर अर्थ की सृष्टिया होती रहती हैं और ये भी सब यौगिक- 
रूढ हैं। 

इन भ्रर्थों मे से दो प्रकार के श्रर्थ इस तरह मिले कि एक, दूसरे को मार डालते हैं श्रौर दोनो ही 
मर कर नया भ्रथं पैदा करते है और पहले के दोनो भाग व दिखाई देकर एक ही सर्वथा रूढ तत्त्व बन 
जाता है उसी को यौगिकरूढ कहते है जैसे पानी मे वायु का मौका लगने से पानी में लहर पंदा होनी हे 
जिससे पानी ऊँचा उठकर सतह की ऊपर वाली हवा को ढक लेता है वुदबुदा पेदा हो जाता है | यह चुए- 
जुदा बडा होने से हवा का वल भ्रधिक रहता है अतः हवा पानी की पतली झिल्ली को तोदकर बाहर 
निकल जाता है । परन्तु यदि यह बुदबुदे छोटे-छोटे बहुत से होते हैं तो वहा पर दूसरे बुदबुदो के दवाव 
से उनकी हवा बाहर निकलने नही पाती | कुछ समय तक हवा पानी को तोड कर बाहर निकलने का 
झौर पानी हवा को दवाने का भरपूर यत्न करते रहते हैं भ्रन्त मे कुछ समय पश्चात्‌ दोनो मर जाते है। पानी 
स्वभावतः चेपदार है भौर हवा रूखी है श्रत पानी से एक जीव होकर उसको रुखा बना देती है उमना 
परिणाम यह होता है कि पानी भ्ौर हवा दोनो ही न रहकर एक तीसरी जाति की वस्तु पंदा हो जाती 
है वह फाग कहलाता है भर यह भाग ही मिट॒टी का पहला रूप है इस प्रकार दो पदार्थों का मरकर 
तीसरे पदार्थ का वन जाना यौगिकरूढ है। दो के मिलाव को किन्तु उनकी पृथवता नप्ट होने को रु? 


फहते हैं । 
(५) यौगिक 
दो पदार्थों के मिलने पर भी उन दोनो का तत्व भ्रलग-अलग रहे तो उसको मिश्रण बह्तते हैं 


जैसे पानी मे चीनी घोलने से शरवत होता है किन्तु इन तत्वों का एक का दूसरे से मिलाव नही होने पाता 
प्रतः इनसे भिन्न एक नया तत्त्व पैदा नही होता। ऐसे मिश्रित तत्त्वो को यौगिक कहते हैं । यह रूट नही 


है। 
(६) व्यूह 
(व्यूह, त्रिपुरुषमय व्यूह, अ्रव्यय, अक्षर, क्षर) 


उपरोवत पाँचो झात्मा मिलकर एक व्यूह वना है| ऐसे कई व्यूह मिलकर एक प्ात्मा बनी रो चर 

व्यूह कहलाता है और जिसमे भ्नेक व्यूह हो वह व्यूहानुच्यूह है जिनका वर्णन विस्तार पूरर भागे शोगा। 
१-अ्रवैकारिकरूढ या परात्पर आत्मा सूत्र 

जब हम जगत्‌ पर दृष्टि डालते हैं तो इसके तीन भाग दीचते हैं--पहला भाग यह पृष्री सौर 

अ्रनन्तानस्त पदार्थ इस पृथ्वी के सम्बन्ध से एस पर चारो झोर रष्टिगोचर होते हैं। दूसरा भाग सूपेमप्ए5 


| ११३ ] 


६४ ब्रह्मविज्ञान पे 
कफ्ल्ल्ल्ििि़्सिनलससनसनिलिनलिलिलिलनलिसललनलन सात तल्ल्स्त्त्त 


है हि जिसके प्रकाश के सम्बन्ध से एक विश्वचक्र बना हुआ दीखता है। वस ये ही दो मुरुय भाग हैं। इन 
दोनों के सत्र पदार्य इन दोनो से बंधे हुए होने के कारण सायतन' भर्थात्‌ सीमित हैं, भपनी वेंधी हुई सीमा 
से बाहर स्वतत्नतापूर्वक नहीं जा सकते। तीसरा भाग जो इन दोनो के मध्य में खाली श्ाकाश है 
ओर जिसके कारण पूर्व के दोनो भागों का श्रन्तर ज्ञात होता है प्रन्तरिक्ष कहलाता है इसमे कितने ही 
पदाये 'निरायतन' रूप से हैं जो किसी केन्द्र से न बबे हुए होने के कारण सर्वत्र फैले हुए रहते है भौर 
उघर-उधर स्थानान्तर भी होते रहते हैं । इन तीनो भागो को तीन लोक कहते है। इन तीनो मे सामान्य 
रप से अग्नि रहता है जिसके इन तीनो लोको के भेद से नाम, रूप, कर्म भिन्न-भिन्न होते है जिनको भ्रग्नि 
(पृथ्वी), वायु (प्रन्तरिक्ष) भ्रौर सूर्य कहते हैं । यदि हम स्थूल इष्टि से जगत्‌ को देखें तो तीन लोक दीखते 
हैं और इसी भलोक्य को जगत्‌ कहते हैं किन्तु विज्ञान दृष्टि से निश्चित ज्ञात हुआ है कि ऐसे-ऐसे तैलोवय 
प्रनन्तानन्त विद्यमान हैं जैसे यह पृथ्वी इस सूर्य के साथ बँधी हुई है उसी प्रकार अनन्तान्त भरेलोवय भी 
एक दूसरे महासूर्य के श्राधीन उसके चारो ओर जहाँ-तहाँ स्थित है। जिस प्रकार हमारे सूर्य मे से ७ रज् 
झयवा अनन्त रड्भवाला भौतिक प्रकाश निकलता है उसी प्रकार उस महासूर्य से भी एक-एक महाज्योति 
निऊुलती है जिसमे रुप नही और दृप्टि से नही देखा जाता उसको 'ज्ञानमय प्रकाश” कहते हैं । उसी के 
द्वारा प्रकाश श्रौर अन्यकार का ज्ञान होता है और वह इस भौतिक प्रकाश तथा घोर श्रन्धकार मे भी बरावर 
भपना प्रकाश जारी रखता है। हमारी स्वप्नावस्था में जहा सूर्य, चन्द्र, अग्नि के प्रकाश कुछ नही पहुंचते 
वहा भ्रात्मा के उसी प्रकाश से सब दिखाई देते हैं श्रौर उस समय इस प्रकाश का प्रत्यक्ष होता है। इस 
प्रकार विद्वानू लोग त्रिलोकी से वाहर उस महा ज्योतिष्मान्‌ सूर्य की श्रात्मा को परोरजा स्वयंभु प्रजापति 
या परमात्मा कहते हैं। त्रिलोकी से परे होने के कारण परोरजा है यहाँ तक तो हुआ यह जगत का स्वरूप 
विन्तु जगत्‌ छोटा-बड़ा क॑सा भी हो सब कार्य है अत. इसकी उत्पत्ति का कोई कारण ऐसा अवश्य होना 
चाहिए जो श्रसीम अनन्त, केन्द्ररहित भौर भेद-भाव रहित हो, क्योंकि जगत्‌ के धर्मों से भिन्न 
होना चाहिए | हमारी बुद्धि किसी न किसी भेद-भाव या सीमा विभाग को पकड़ कर ही किसी वस्तु को 
धारण करती है किन्तु जगत्‌ के उस आदि कारण मे इन सब धर्मों के न रहने के कारण उसको हमारी 
बुद्धि ठीक ठीक ग्रहण नही कर सकती । अज्ञेय और भ्रनिर्वेंचनी य कह कर उससे हट जाती है तो भी इतना 
मानने को वह सवंदा तैयार है कि इस सपूर्णं जगत्‌ का मूल कारण कोई न कोई ऐश्षा पदार्थ है कि जिसमें 
जगत्‌ के धर्म कुछ भी नही हैं। वही पदार्थ सर्वप्रथम है भौर विज्ञान की परिभाषा में 'परात्पर' के नाम से 
व्यवहृत किया जावेगा । इसका अर्थ है परे से परे श्रर्थात्‌ त्रिलोकी से परे एक सच्चिदानन्द, आत्मा पुर- 


पोत्तम, जो महासूर्य के नाम से वहा गया है उस से भी परे होने के कारण अ्रगम्य, अग्रोचर, निविशेष 
धात्मा को 'परात्यर' कहते है । 

















यथपि वास्तव में इसके कोई भी नाम, रूप, कर्म नही हो सकते तथापि हम यह कहते सकोच 
नहीं फरेंगे कि इस जगत्‌ में जितने नाम है, जितने रूप हैं और जितने कर्म है वास्तव में सब उसी के हैं । 
जगन्‌ में काला और सफेद, छोटा भौर वडा आदि भावों मे परस्पर विरोध है श्रत एक का रूप दूसरे का 
रूप नहीं हो सऊता । परन्तु जबकि सब नाम, सव रूप, सव कर्म उस एक से निकलते हैं तो हमको कहना 
होगा कि ये सव नाम, रूप, कर्म उम निविशेष आत्मा का प्रपत्च (फंलाब) विशेष हैं। 


[४४] 


६ न्रह्मविज्ञान के 





वह यद्यपि भज्ञेय है अ्निवर्चनीय है तथापि यही उसका ज्ञान, और निर्वेचन समभ्ुमना चाहिये 
क्योकि श्ज्ञेय को श्रज्ेय निश्चय करना ही उसका वास्तविक ज्ञान है भौर भ्रनिर्वचनीय को प्रनिवंचनीय 
कहना ही उसका यथार्थ निवंचन हो सकता है । यदि उस अज य को ठीक-ठीक जानने का दावा करें तो 
वह भ्रजश्ञानी है और वह उसको कुछ नहीं समका ऐसा समझना चाहिए । वह जानने का दावा करने वालो 
के लिये न जानी हुई चीज है भौर जो उसको न जानने का तत्त्व कहकर जानते हैं वे उसको एक प्रकार 
पैदे तक पहुँचकर जान चुके हैं जेध्षा कि वेद कहता हैः-- 


यस्यामतं तस्यसतं, मतं यस्य न वेद सः । 
अ्रविज्ञातं विजानतासू, विज्ञातमविजानताम्‌ ॥। 


प्र्धाव्‌ जो नही जानता वह जानता है जो जानता है वह नही जानता है बयोकि बट जानने वालों 
से नही जाना गया है और जो नही जानते हैं उनने उसको जाना है । परिभाषिव शब्दों मे जिसको प्रव- 
कारिकरूढ कहा है वह वैज्ञानिक भाषा में परात्पर आत्मा से व्यवहृत हुआ्ना है । 


न तत्न सूर्यो भाति न चन्द्रतारकं, नेमा विद्युतो भान्ति कुतोयमग्निः । 
तमेव भान्तसनुभाति सर्व, तस्य भासा सर्वेसिदं विभाति ॥।[ कठढ० उपनि० | 


सुर्य चन्द्र नहिं भासते, नह विद्युत की ठोर । 
भासत जिससे विश्व की, चमाचमी चहुँ झोर (॥ [पु० गोपी० जोधी ] 


क्न््शसिि् 


२- वैकारिकरूढ या सत्यत्रयसूत्र 


इस जगत्‌ के पदार्थों का यदि हम विचार करे तो तीन ही पदार्थ सर्वत्र दिखाई देवेंगे-श्ान, प्रिया 
झौर श्र्थ | भ्रत. सहज ही मे यह विश्वास होता है कि इन तीनो के मूल कारण भी तीन ही होवेगे । उन 
हो मूलतत्वो को हम मन, प्राण भ्रौर वाकू कहते है। सव कुछ इन्ही तीनो से हुआ है | उनके कार्य समस्त 
परिवर्तंतशील है कुछसमय तक रहकर फिर नही रहते श्रथवा बदल जाते है श्रतः वे सव असत्य ५ । उनकी 
झपेक्षा ये तीनो कारसरूप हे सदा विद्यमान रहते हैं अतः मन, प्राण और वाक्‌ एन तीनो तत्वों को 'सत्प 
कहते है । जब ये तीनो मिलकर एक रूप पैदा करते है तब किसी वस्तु की अ्रस्तित्ववुद्धि हुप्ता करती है 
इसलिये भी इन तीनो को सत्य कहते हैं इन मे भी मन को सत्य का भी सत्य कहने हैं बयोकि वन्तुप्रो भे 
प्राण ही सत्य का रूप है परन्तु वह प्राण मन ही के भ्राधार से ठहरता है झौर उसी की भाना से दाम 
करता है भ्रत वह मन सत्य का भी सत्य है । यह भी एक मत है कि इन में वाक्तों सत्‌ भौर प्राण असद 
झौर मन सदसत्‌ कहलाते हैं । तात्पयें यह है कि दिकू-देश-काल झ्रादिसे जियवा परिच्छेद हो सके उमरों 
सत्‌ कहना चाहिये । वह वास्तव मे वाक्‌ के प्रतिरिक्त कोई नही हो सकता | वाक्‌ ही से सब प्र्य बने है 
झौर सब प्रर्थ परिच्छिन्न रूप मे हैं प्रत, उनको सत्‌ कहते हैं विन्तु प्राण कार्य फरने से ही प्नुमान विया 
जाता है उसका कोई निज का रूप हमे नही दीसता झ्त उमको प्रमत्‌ कहते हैं । परन्तु इस मन शो शान 


[ ११५ ) 


६8 ब्रह्मविज्ञान के 
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के रुप भी अपने भीतर समभता है परन्तु दूसरे का मन भी प्राण के अनुसार दष्टिगोचर नहीं होता या 
प्रनुभव में नही आता भतः उसको सत्‌ और असत्‌ दोनो कहते हैं। आ्रचीन ऋषियो ने इन तोौनो को इस 
ही तीनों नाम से अधिकतर व्यवहार किया है अतः इस शास्त्र मे भी इनका व्यवहार इन्ही शब्दो से 
होगा । 


मन--प्राए--वाक्‌ के और-और नाम जो व्यवहृत होते है -- 








१ प्रशा--बल--प्राकाश 

३ घी--प्रसु--रयि 

हे बुढि-+--+ 

१-मन के लक्षण 
मन निलेंप, असद्भ, श्रक्रिय, शौर श्रनवच्छिन्न है । अर्थात्‌ इस मन पर कितनी ही वस्तु आावे परन्तु 

थे इस पर सिपकती नही है अर्थात्‌ जिस प्रकार वस्त्र पर रज्भु चढाने से वह रंग चिपक जाता है, बरतंन 
भे तेल रसने से वह चिपकता है उसी प्रकार मन सदा के लिए चिपक नहीं जाता | जब तक मन किसी 
विपय को उठाये रहता है तव तक लिप्त हुआ सा दीखता है किन्तु जव उस विपय को छोडता है तो 
बैलाग होकर निकल जाता है झौर दूसरे विषय के रूप मे आ जाता है । लाल रजड्भ का खयाल करके लाल 
हो जाता है किन्तु तत्काल ही सफेद का विचार होते ही श्वेत हो जाता है। वह प्राचीन लाली भ्रव सर्वथा 
लुप्त हो गई प्रतः मन को “निर्लेए कहते है । 


जिस प्रकार आकाश झहनिश वायु-जलादि पदार्थों से युक्त होने पर भी सर्वदा उनसे बेलाग रहता 
ही प्रकार सब पदार्थों से युवत होता हुआ मन्त भी उन से वेलाग रहता है श्रतः उसको 'अ्रसद्ध 


है उ 
कहने द्द्‌ 


मन एक प्रकार का श्राकाश है जिसमे सब पदार्थ प्रवेश करके ठहरे हुए दीख कर पीछे निकल 
जाया करते है अत उस मन में कुछ भी क्रिया नही है जो कुछ क्रिया मन मे भासती है वह उसके साथ 
ही प्राण से उत्पन्न होती है किन्तु मन अ्रपने स्वरूप से “निष्क्रिय! है । 


यह मन जिसको हम ज्ञान रुप में देखते है यदि हम उस ज्ञान पर दृष्टि डालें तो उसमे ऊंचा, 
नोचा, बगल श्रादि कोई भी प्रदेश या दिशा दंष्टि भे नही भ्राती श्रत: उसको 'अ्रनवच्छिन्न' कहते हैं जो 
मन राई को लेकर पूर्ण रूप होता है वह ही एक विशाल पर्वत या विश्वमण्डल को झपने मे लेकर उन्ही 
के रुप में परिपूर्ण होता है|| वास्तव मे मन न छोटा है, न बडा है केवल छोटी-बड़ी वस्तु को ग्रहण करके 
छाटा-बडा दौसा करता है । यदि उसका कोई श्रपना रूप होता तो इस प्रकार छोटे-बडे रूप मे कभी नहीं 
घा सकता अत उसको 'झनवच्छिन्न' कहते है । परन्तु उसमे यह गुरा अवश्य है कि जिस वस्तु के साथ 
डमका योग किया जावे उस हो वस्तु के परिमाण और रूप-रज़ को लेकर दीखा करता है । बहुतो का 


यह भी मत है कि संपूर्ण जगत्‌ में जितने पदार्थ है उन सव के अत्यन्त सूक्ष्म रूपो के समूह ही का नाम 
मन है । अतः यह जगनु का एक सक्षिप्त स्प है| 
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२-प्राण के लक्षण 


| प्राण 'कु्ेद्रप' अर्थात्‌ प्रतिक्षण क्रियाशील है। जगत्‌ में जो कुछ जहा क्रिया होती है वह सब 
प्रारा का ही रूप है| प्राण एक स्थान से दूसरे स्थान में जब सम्बन्ध करता है तो उस वस्तु में कम्पन 
होता है उसी को क्रिया कहते है । सभी क्रियाओ्रे का उपादान यही प्राण है । जिसमे क्रिया होती है उसमे 
से कुछ' प्राण का भाग निकल जाता है। जिस प्रकार सरोवर मे से एक विन्दु पानी निकाल देने से उसका 
कुछ भी भाग कम होता हुआ नही दीखता है उसी प्रकार एक भ्रगुली हिलाने या चलने-फिरने से शरीर 
मे प्राण की कमी नही मालूम होती परन्तु कमी झ्रवश्य होती है, क्योकि किसी भी क्रिया को यदि हम देर 
तक करते रहे तो अवश्य ही हम थक जाते हैं और यह थकना केवल प्राण की कमी है । जब इस अनन्त 
श्राकाश से अथवा वायुमण्डल से फिर हमारी वह प्राण की कमी हो जाती है तो थकान मिट जाती है 
प्रतः सिंद्ध हुआ कि सब ही क्रिया प्राण का विकार है। 

प्राण का दूसरा लक्षण यह है कि पत्चभूतों भ्र्यात्‌ शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध के लक्षण एक 
भी प्राण में नही होते । प्रत्येक भूत श्रापस मे टकराने से शब्द उत्पन्न करते है परन्तु प्राणों के घन प्रापस 
में टकराने से कुछ भी शब्द उत्पन्न नही करते | वायु का घकक्रा हमारे णरीर पर लगता है किन्तु प्राणो 
का आघात होने पर भी उनके स्पर्श का कुछ भी वोध हमे मालूम नही होता । लाल, पीला श्रादि न उसमे 
किसी प्रकार का रूप है और न मीठा, खट्टा आदि स्वाद है श्नौर न किसी प्रकार का गन्ध हे श्रतः 
उसको भूत नही कह सकते परन्तु इतने पर भी उसमे एक असाधारण धर्म 'विधरणमगक्ति' ऐसी है कि 
जिसके द्वारा हम इस प्राण को स्पप्ट रीति से पहचान सकते हैं जैसा कि थोडी सी मिट्टी में पानी मिला- 
कर खूब गूधघकर एक ढेला वनावे तो जल सूखकर केवल मिटटी रह जावेगी परन्तु जिस प्रकार पहले 
मिट्टी बिखरी हुई थी श्रव सिमटकर एक ठोस रूप मे ढेला वन गई है । इस मिट्टी मे इस ठोस बनने का 
झौर मिट्टी को बिखरने न देने का कारण कोई नया पदार्थ भ्रवश्य इसमे प्रवेश किया हुआ मानना पढेगा 
वही भ्राण है | इस प्राण के विधरण धर्म के कारण मिट्टी के सब ही परमाणु इस प्रकार वध गये है कि 
स्वतन्त्रता पूवंक इधर-उघर विखरने नही पाते । कोई कह सकते हैँ कि परमाणु में एक प्रकार की श्राव- 
पंण शक्ति है जो पग्रापस मे एक-दूसरे को पकडकर तनाव में आ गये हैं किन्तु यह भूल है । यदि परमाणुप्रो 
का अपना निज का स्वभाव ऐसा होता तो यह मिट्‌टी विस्तरी हुई न रहती वयोकि वस्तु में निज्र का स्थ- 
भाव नित्य होता है किन्तु इसी ढेले को प्रहार करने पर यह चूरमूर हो जाता है और फिर मिट्टी प्रपने 
स्वभाव के भ्रनुतार बिखर जाती है । इससे मानना होगा कि उन परमाणुओं में श्रापस में पद्डने था 
धर्म निज का स्वाभाविक नही है। दूसरे योग के कारण उसका योग हटाया श्ौर मिलाया जा सबता है, 
न्यूनाधिक किया जा सकता है। वस इसी विधरण करने वाले तत्त्व को प्राण परत है घपदि एन पर« 
माणुओ मे झ्राकर्षण शक्ति मानी भी जावे तो उसी को हम प्राण बहेंगे। उस श्ाग्य में ध्रासजन (सिघाय) 
होने के कारण बीच मे भूत को रखकर आप उसके वाहर-भीतर इस प्रवार बया रहता है छि दिमदे 
कारण एक परमाणु दूसरे परमाणु को पकडने की त्रिया किया करता है | 

तीसरा लक्षण यह है कि कोई भी प्राण भूतमादा के बिना कभी कही नी नहीं रखता। प्रन्दुद 


इसी स्वभाव के कारण यह प्राण 'वाक्‌' मे रहकर अपने विधरण पघरमम से प्रतिक्षय घन उनता सता न्ड। 
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जिस प्ररार रर्ई के परमाणु अत्यन्त विरल दीखते हैं यही रई यदि १० कोस मे फैलादी जावे तो उतनी 
रूई को यह प्राण अपने विवरण के कारण यदि घन करने लग जावे तो सभव है कि एक राई के बरा- 
बर हीरे का टुकड़ा होगा । इसी प्रकार घन और विरल करता हुआ यह भ्रास प्रत्येक भूत मे कुछ न कुछ 
रहता है प्रत प्राण को अर्थवान्‌' कहते हैं । 


यहा यह और समभना चाहिए कि प्राण ४ जाति का हैः--१-परोरजा जिससे चैलोक्यसृप्टि के 
मंब पदार्य उसके विधरण से स्थान २ पर नियत रूप से रहते हैं। २-आआग्नेय-जो विशकलन करने का 
स्वभाव रखता है । ३-सौम्य-जो घन करने का स्वभाव रखता है । ४-श्राप्य-जो रूपान्तर मे बदलने का 
स्वभाव रखता है जैसे घास का दूध । 


चौथा लक्षण 'शासंजन' है। यह कहा जा चुका है कि मन अचद्भ है भ्र्थात्‌ किसी वस्तु का धर्म उस 
पर नही झाता वह वेलाग होकर निकल जाता है ठीक इसके विरुद्ध प्राण मे आसञ्जन धर्म है। इसमे 
एक प्रकार का चेप है जिसके कारण आप स्वयम्‌ भी भूतो के परमाणु से इस प्रकार चिपका रहता है कि 
जिससे प्राण और भूत पृथक्‌ पृथक्‌ स्थान नही रखते । प्राणमय भूत या भूतमय प्राण ही देखने मे भ्राते 
हैं। इस दी श्रासजन धर्म के कारण यह प्राण विवरण भी कर सकता है । 


यह प्राण मन को बाधने वाला है । यद्यपि मन किसी वस्तु का सग नही करता किन्तु प्राण, संग 
करने की श्रधिक शक्ति रखता हे अत- वह अपनी शक्ति से मन को अपने में धाघ लेता है। यही कारण है 
कि इन प्राणियों के शरीर मे मन बधा हुआ रहता है । किसी विपय का विचार करता हुआ मन यद्यपि 
बहुत इधर-उधर व्यापार करता है तथापि प्राण को छोडकर भ्रलग नही हो सकता । बधा रहना मन का 
धर्म नही है किन्तु वह प्राण ही की शक्ति से वधा रहता है अतः प्राण मे “मनोवधकर्ता' प्रर्थात्‌ मन को 
बावने वाला धर्म है | पाचवाँ लक्षण 'विसारिता' है भर्थात्‌ थोड़े प्रदेश मे रहकर वह भ्रधिक प्रदेश मे भी 
रह सकता है जैसे दीपक की लौ और प्रकाश । 


छठा लक्षण मन की श्राज्ञाकारिता! है श्र्थात्‌ प्राण स्वयम्‌ विना मन के कोई भी व्यापार नही 
करता । अगुली का हिलाना मन की इच्छा विना प्राण नही करता । किसी वस्तु को हाथ से पकंडकर 
कोर्ट मनुप्य सो गया, तव निद्रा से मन का व्यापार बन्द होते ही हाथ खुल जाता है और पकड़ी हुई चीज 
द्वाथ से गिर जाती है । यदि प्राण उस वस्तु के पकडने में स्वतन्त्र होता तो नीद की हालत मे मन का 
काम बन्द होने पर भी प्राण का काम बन्द न होने से वह ज्यो का त्यो पकडे रहता । यहा कोई प्रश्त 
कर सकता है कि जब सोने मे मत का काम बन्द हो गया तो झौर प्राणों के काम अर्थात्‌ स्वांस का 
घलना, प्रश्न का परिपाऊ होना झादि कंमे होते रहते है तो इसका उत्तर विस्तार पूर्वक आगे दिया 
जावेगा, यहाँ ऊेवल इतना ही कहना है कि इस शरीर में पृथकू-पथक्‌ दो मत काम करते हैं। एक जीव 
फा और दूसरा ईश्वर का। जीव के मन की प्रेरणा से होते हुए प्राण के व्यापार निद्रावस्था मे सब बन्द हो 
जाते है हिन्तु ईश्वर के मन की प्रेरणा से प्राण का व्यापार नित्य रहता है। श्राकाश में बादलों का बनना, 
वायु का चलना वन्द होना जगत के प्राणों के व्यापार ईश्वर के मन की प्रेरणा से ही है, क्योकि जड पदार्थों 
या यह नित्य स्वभाव है कि वे आरम्भ होने पर बिना बन्द किये स्वयम्‌ वन्द नही होते | जगत्‌ में केवल 
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मन ही ऐसा पदार्थ है जो जड न होने के कारण भ्रकस्मात्‌ वदला करता है उसी मन की बदल को (दचदा' 
कहते हैं। जगत्‌ मे जो कुछ हम परिवततेन देखते हैं ईश्वर के मन की इच्छा के कारण ही मानना पटेगा । 
हम जीवो के प्राणों मे जब यह निश्चय हो गया कि मन की इच्छा बिना प्राण क्रिया नही करता तो हमको 
झनुमान कर लेता चाहिये कि श्ौर भी सब प्राण किसी मन की ही प्रेरणा से झ्पता काम करते होंगे । 
झतः इसी से हम ईश्वर की सत्ता मे निश्चित रूप से विश्वास करते हैं । जितने प्राण जीवी की ८च्ठा के बिना 
काम करते हुए दीखते है वे सव ईश्वर के मन के भनुसार हैं। इससे सिद्ध हुआ कि प्राण मन वी प्राज्ञा से 
ही प्रपना काम करता है भ्र्थात्‌ मन का आज्ञाकारी' है । 


सातवा लक्षण 'अप्रसुप्ति' है भ्र्थात्‌ मन कभी जागता है श्रौर कभी सोता है शर कभी तन्‍द्रा- 
घस्था मे रहता है इसको स्वप्नज्ञान भी कहते हैं। इस प्रकार मन की तीन प्रवस्थाएं है। फिन्‍्तु प्राण 
फभी सोता ही नहीं सवंदा काम करता रहता है इसी को “्रप्रसुष्ति! कहते है । 


प्राठवा लक्षरा 'श्रमराहित्य! है अर्थात्‌ मन काम करते करते थक जाता है भौर विश्राम चाहता है किन्तु 
प्राण कभी नदी थकता भौर न कभी विश्राम चाहता है। प्राण मे यदि कोई थकान है तो वह भी मन 
की ही थकान समभनी चाहिए मन का काम प्राण को प्रेरणा करना है किन्तु थक्रा हुम्ना मन प्रेरणा नही 
करता । श्तः प्राण की क्रिया वद होती हुई सी दिखाई देती है । 


प्राण का नवा लक्षण 'सक्रमण' है भ्र्थाव्‌ वह एक वस्तु से दूसरी वस्तु मे चला जाता है। जिस 
वस्तु मे जितने परिमाण से रहता है यदि उस से कम परिमाण वालो वस्तु मित्र जाय तो दोनों का प्राण 
मिलकर सपूरं मे समानभाव से सक्रान्त हो जाता है। भर्थात्‌ यदि एक वस्तु अत्यन्त गरम हो उसके 
साथ यदि कोई शीतल वस्तु जिसमे गरमी की मात्रा कम है मिला दी जाय तो वह गरमी दोनों वस्लुप्रों मे 
मिलकर समानभाव से फंल जायगी । 


दशवा लक्षण 'प्राणापान' श्र्थात्‌ चलते चलते झुक जाता है भौर फिर चलता है। चलना ठंहरना 
मेढ़क की सी चाल है । 


वाक्‌ के लक्षण 


, १. पहला लक्षण यह है कि वह जगह रोकने वाली होती है, जिस प्रदेश में वाक्‌ रहती है जय तक 
वह न हटायी जाय तव तक उस स्थान पर वाक्‌ नही बेठ सकती । 


२. दूसरा लक्षण 'विकार' है। वाक्‌ एक रूप से दूसरे रूप में एम प्रतार बदव याती है कि उस 
पहला रूप सर्वथा नही रहने पाता जैसे पानी का मिट्टी वनना शोर घास का दूध बनना । 


३. त्तीसरा लक्षण 'प्राण का महणा करना और छोडना' है। यह दारू जिस प्राण के प्राघार पर बनती है 
किसी समय उसको छोड़कर दूसरा प्राण ग्रहण कर लेती ८ जैसे प्रान्या वा परद्यर दिमी प्राघ 
भ्राधार पर वनते-बनते बुडढा हो जाता है किन्तु वाकू उस प्राण को छोड़कर सान्‍्गव पर रा झा 
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मिट॒टी के रुप में थ्रा जाती है। बदि वह वाक्‌ अपने प्राण को न छोडती तो यह श्ाणी कभी न मरता। प्राण 
बा निमल जाना ही मरना है । स्वर्ण को अग्नि मे तपाने पर वह पिघल जाता है ठोस करने वाला 
भ्राग उस समय निकल जाता है । उस प्रकार सर्वत्र निकलता और प्रवेश करता है । 


४, चौया लक्षण 'केन्द्रयोगिता' है श्र्थातव्‌ कोई भी वाक्‌ ऐसी नही जो केन्द्रधारी न हो । 


५. पाचवा लक्षण 'मूत्ति' है अर्थात्‌ कुछ न कुछ प्रदेश रखता है जिसके भ्रवयव हो, विस्तार हो भौर 
लम्बाई और मोयाई हो । 


छठा लक्षण 'दिग, देश श्रौर काल से उसका परिच्छेद' है । 


७. सातवां लक्षण कुछ न कुछ वेशेपिक घमंयुक्तता है भ्र्थात्‌ प्रत्येक वस्तु दूसरी वस्तु से कुछ न कुछ 
फरक करने के लिये झपने में सास धर्म रखती है। 


मन, प्राण और वाक का साधसम्यें.वैधरम्य - 


ये तीनों आपस मे एक के विना एक कभी नही रहते भ्रत इन तीनो के कार्य ज्ञान, क्रिपा भौर अर्थ ये 

तीनो भी मिले-जुले रहते हैं। ऐसा कोई ज्ञान नही जिसमे मन की क्रिया न हो और कोई न कोई विपय 
उसमे न रहे । विषय का रहना अर्थ भाग है और चक्षु के द्वारा विषय का आत्मा का मिलना क्रिया का 
भाग है । श्रेंगुली हिलाने की क्रिया मेरी इच्छा और भ्रेंगुली से सम्बन्ध रखती है। जितनी इच्छा है वह 
ज्ञान का भाग है और शपेंगुली जो त्रिया का आश्रय है वह उसमे भ्रर्थ का भाग है। इसी प्रकार जो, घट 
बनाया जाता है उसमे बनाने वाले की इच्छा शामिल है वह ज॑सा चाहता है वेसा बनाता है । भरत; उस 
बम्तु मे वह ज्ञान का भाग शामिल हे । कुम्हार के हाथ या चाक झादि का व्यापार उसमे क्रिया का भाग 
है । तात्पय यह है कि मनुष्य का ज्ञान, क्रिया भौर श्रर्थ जहां जो कुछ होता है उसमे तीनो | तीनो जामिल्र 
हैं । मनुष्य चेप्टा के बाहर जो जगत्‌ में अनन्त क्रिया: और अर्थ हो रहे हैं उनमे यदि ज्ञान का भंश 
शामिल होते हुए नही दीखता तथापि मनुष्य के रष्ठान्त से ही यह दढ भ्रनुमान किया जा सकता है कि 
इनमे भी कोई न कोई ज्ञान का भाग अवश्य होगा । वह ज्ञान ईश्वर का समझना चाहिये । तात्पम यह है 
कि ये तीनो ही तीनो के कामो भें वरावचर सहायता करते हैं । इन तीनो मे समान धमम है । इन तीनो में 
जो अ्विनाभावधरम है सो तो त्तीनो में समान है। इसी को साधरम्य कहते हैं ॥ इस प्रकार तीनो में तीनो 
के रहने से किसी को प्रश्न हो सकता है कि ये तीनो एक ही वस्तु हैं किन्तु ऐसा नही है । इन तीनो में 
केवल 'साहचर्य” भ्र्थात्‌ एक साथ हिलमिन कर रहने वाले है । इनमे स्वभाव से भी एकता नही हैं क्योकि 
क्रिया भौर अर्थ 'यजञ' है अर्थात्‌ इनमे जानने स्वभाव नही हैं, ज्ञान भर भर्थ 'प्रक्रिय' हैं श्र्यात्‌ क्रिया का 
स्वभाव इनमे नहीं है श्र ज्ञान और क्रिय्रा अर्थानुसार प्रदेश वाले अर्थात्‌ जगह रोकने वाले परिच्छिल्त 
पदार्थ नहीं हैं। तात्पर्य यह है कि क्रिया भर अर्थ ये दोनो ' अशेय' हैं भ्र्थात्‌ ज्ञान से पकडे जाते है, ज्ञान 
में ही रहने है परन्तु स्वयम्‌ न्ञान नही है । एसी प्रकार ज्ञान श्रौर अर्थ में क्रिया होती रहती है ये क्रिया के 
प्राश्नय हैं परन्तु स्वयम्‌ क्रिया नही हैं। इसी प्रकार ज्ञान भौर क्रिया परिच्छिन्त श्रथे पर ही रहते, हैं परन्तु 
स्वयं परिन्द्धिप्त नहीं हैं, इनमे परिच्छिन्नता थ्रर्थ के द्वारा भासती है किन्तु यह उनका निज का धर्म नही 
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है | इससे सिद्ध हो गया कि ये तीनो भिन्न पदार्थ होकर भी सर्वदा साथ रहते है इनका साहचर्य! नियत 
है | हम देखते हैं कि यदि कोई वक्‍तृता करे तो उसके दायय में यदि ज्ञान का श्रथ हो प्र्थात्‌ जानने योग्य 
विपय हो और उसके भाषण में कुछ प्राण हो तो उसके भाषण मे सुनने वालो को श्रद्धा होती है | यदि 
कहने वाला विना मन से कहे श्रथवा उसके भाषण में ओज न हो तो लोगो की श्रद्धा नही होती प्रतः सिद्ध 
हुआ कि वाक्‌ मे मन और प्राण के योग से ही यथार्थ रवरूप सिद्ध होता है उसी प्रकार प्राण प्रपवि बल 
भी विना मन और भ्रथ्थ के प्रयोग किया जाय तो वह अनिष्टकारी होता है उससे शरीर भौर आ्रायु दोनो 
क्षीण होते हैं। अत. किसी मुख्य अर्थ पर सचेत रहकर वल प्रयोग किया जाय तो वह लाभदायक होता है 
जैसे चलता हुआ मनुष्य भ्रेधकार मे मे गड्ढे को न जानकर पाँव रबखे तो गिर जाता है, वेश्रन्दाज पाँव 
रखने से पाँव लचक जाता है या कभी टूट भी जाता है। भव भन का तो प्राण भौर वाक्‌ से इतना घनि- 
ष्ट सम्बन्ध है कि इनके विना मन का स्वरूप ही सिद्ध नही होता । जब कुछ मन से सोचता है तो वह 
भीतर ही भीतर कुछ न कुछ वोलता रहता है। वह वोलना ही मन का विचार है भौर फ्रिमी न विसो 
विपय को लेता और छोइता रहता है । इसी प्रकार चेष्टा करते-करते भ्रन्त मे कही विश्राम करके द्िसी 
बात का सिद्धान्त करता है। बोलना जिस प्रकार मन में बाकू का भाग है उसी प्रकार ऊहापोह ( लेना- 
छोडना ) की चेष्टा करना मन मे प्राण का भाग है| यदि ये दोनो मन में से निकाल दिये जाँय तो मन 
का स्वरूप कदापि सिद्ध नही होगा भ्रतः नि सदेह हम कह सकते है कि यदि मन है तो वहा प्राण झौर वार 
भी भ्रवश्य होगे भर यदि वाक्‌ है तो वहा मन, प्राण भ्वश्य होगे । प्रत. महपियो का सिद्धान्त है किजो 
जहा कूछ पदार्थ दीख़ता है वह सब वाक्‌ है 'प्रयो घागेवेद सर्वंभ्‌' ( ऐतरेय श्रुति ) अतः जिम प्रकार उममे 
हम प्राण देखते है उसी प्रकार मन भी अवश्य ही होगा । सव चेतन है किन्तु लोक में जड चेतन का ब्य- 
वहार इन्द्रियो से सम्बन्ध रखता है। मन भन्त. करण है, भ्र्थात्‌ भीतर की इन्द्रिय है उसके रहने न रे 
से जड-चेतन का भेद नही है किन्तु केवल पाँच वाह्म ज्ञानेन्द्रियों के रहने से चेतत और न रहने से जद 
का व्यवहार किया जाता है। यह केवल व्यवहारिक दशा है । किन्तु पारमाथिक विज्ञान में पोर्ट भी 
पदार्थ बिना मन के सिद्ध नही होता ध्ततः सचेतन है। इस प्रकार ज्ञान, क्रिया, अर्थ का और मन, पाग, 
वाक्‌ का साहचय सिद्धान्त रूप से यहा तक निरूपण हुआ । 


मन, प्राण और वाक्‌ का अधिकार अर्थात्‌ पदार्थों में उपयोग 


प्रत्येक वस्तु मे मन 'अभिमानी' रूप से रहता है भ्र्थात्‌ मै भ्रमुफ़ हूँ यह यदि वह पद्मर्प दावा 
करे तो वह मन के भाग मे होता है । श्रार्य लोगो के मत में जगत्‌ की प्रत्येक बरतु गे मन होना सिद्ध दिया 
जा चुका है। उसी के भनुसार वहती हुईं गज्ञा मे जो वाक्‌ भर्थात्‌ मन का प्रष दे यौर जिसमे बने 
की करिश है उसमे कोई मन का भाग हे उस ही भाग को गद्भा के अभिमानी देवता वा सध्य परे मा । 
लोग गझ्जा की पूजा करते है । पीपल, तुलसी थ्रादि जहा जहा पड पदायों में प्रतीक उपाना दा विपरम 
किया गया है उन सब ही स्थानों मे अभिमानी देवता वी ही उपासना वी जाती है। घौर बर धनतिमारी 
मन का भाग है। यही वात शारीरकभाप्य सून में व्यासजी ने कहा है-- पलिमसानीस्यफ्देएस्सु विगेषानु- 
गतिभ्याम्‌' भर्थात्‌ उपासना में श्रभिमानी का व्यवहार होता हे । 
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न्न्न्म् 


उसी प्रकार प्रत्येक वस्तु में प्राण अधिष्ठाता' श्रर्थात्‌ उस वस्तु का स्वरूप सरक्षक वनकर उस 
वस्तु को वाहर-भीतर सर्च प्रकार से पकडे हुए उस पर आधिपत्य करता है । जैसे सेनापति सेना के प्रत्येक 
प्रद्ध पर अपना अधिकार रखता है उसी प्रकार प्रत्येक वस्तु के भूतमात्रा पर यह प्राण अधिकार रखता 
है यही उसका 'अधिप्ठातृ' पना है। यदि इस वस्तु मेसे प्राण कुछ भ्रश निकाल दिया जाय तो उस वस्तु 
का पहले के भ्नुमा र रूप नही रहेगा। दूसरे प्रकार के प्राण आने से वस्तू भी वदल कर दूसरे प्रकार की 
हो जाती है जैसे लकडी जलने पर कोयला या राख हो जाती है। राख मे भी प्राण है किन्तु लकड़ी का 
प्राण निकल जाने से श्रव लकडी का रूप नही रह सकता यही उस लकडी के प्राण का अ्रधिष्ठातृपना हे। 


इसी प्रकार वाक्‌ प्रत्येक वस्तु में 'अधिष्ठान' रूप से रहता है भ्र्थात्‌ यदि वाक्‌ का भागं॑न रहे 
तो प्राण या मन दोनो ही नही रह सकते। उन दोनो का आश्रय यही वाक्‌ है भ्रत. इसको भ्रधिप्ठान 
करते है | 


तात्पय यह है कि अभिमानी, भ्रधिष्ठाता और अ्धिष्ठान ये तीनो मिलकर एक वस्तु का स्वरूप 
बनते हैं । इन तीनों का एक ही नाम रहता है | जैसे जल का भाग और उसके अन्तर्गत प्राण का भाग 
झौर अभिमानी देवता का भाग इन दीनो को गद्भा शब्द से वोला करते है। इसका कारण यह है कि 
उन तीनो में एक के भी न रहने से वस्तु स्थिति नही रह सकती | 
श्रव दूसरा अधिकार इस प्रकार है 


जगत्‌ मे जितने प्रकार के कर्म या क्रियायें होती है उनका ब्रह्म वाकू भाग है। वाक्‌ का ब्रह्म प्राण है और 
प्राण का ब्रह्म मन है । ब्रह्न उसको कहते हैं कि कोई वस्तु जिसके झ्ाश्रय से रहे जिससे पकडा हुआ्ला हो और 
जहा से वढा करे, क्रियायें वाक्‌ के आश्रय से देखी जाती है । अ्रगुली के प्राश्नय से हिलने की क्रिया होती 
है वह क्रिया अंगुली से पकडी हुई है भौर अंगुली द्वी उठती रहती है श्रत यह अंगुली उन क्रियाग्रो का 
ब्रह्म है परन्तु वह वाक्‌ भ्र्थात्‌ अंगुली बनाने वाले प्राण के झ्राधीन है । यदि झगुली का प्राण सव निकल 
जाय तो अंगुली का रूप नप्ट हो जावेगा। यह अ्रंगुली उसी प्राण के झ्राश्नय से है, उसी से पकडी हुई है 
भौर उसी प्राण से इस रूप में बनी है, अतः प्राण उसका ब्रह्म है किन्तु यह प्राण किसी मन के प्राश्रय से 
रहता है भर उससे पकडा हुआ हूँ और उस मन की आज्ञा से बढकर काम करने लगता है । इसलिए मन 
उम प्राण का भी ब्रह्म हे । इन तीनो में इस प्रकार मन मे प्रधानता सिद्ध होती हैं । 


तीसरा अ्रधिकार 


इस जगत्‌ मे प्रत्येक वस्तु के स्वभाव के लिये तीन भाव नियत हैं--ब्रह्म, क्षत्र श्रौर विद । इन 
तीन भावो का सम्बन्ध इन ही तीनो सत्यो से समझना चाहिए | । इनमे मन ब्रह्म है, प्राण क्षत्र है भौर 
याऊ विट्‌ हे क्योकि मन से ज्ञान उत्पन्न होता है भौर ज्ञान उत्पन्न होने वाली जितनी द्धत्तिया हैं उनको 
ही ब्रह्म कहते है । प्राण अर्थात्‌ वल से कर्म उत्पन्न होता है श्रतः बल से सम्बन्ध रखने वाली जितनी 
दृत्तिया है उनको क्षत्र कहते हैं । वाक्‌ से अर्थ उत्पन्न होता है, श्र्थ सम्पत्ति से सबंध रखने वाली 
जितनी दृत्तियाँ हैं उनको विट्‌ कहते हैं। इन्हीं तीनो भावों की उपासना करने वाले मनुष्य समाज के 
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विभाग को क्रमश ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य कहते हैँ । जिस प्रकार वैश्य का नियोजक या प्रवतंक क्षत्रिय 
होता है। और क्षत्रियों का नियोजक ब्राह्मण होता है। इसी प्रकार प्राण वाक्‌ का नियोजक है घर प्राण 
का मन है किन्तु ब्राह्मण भर वैश्य दोनो किसी क्षत्रिय का प्राक्षय लेकर अपनी स्थिति रखने हैं या प्रपना 
योगक्षेम पाते हैं। उसी प्रकार मन और वाक्‌ ये दोनो भी प्राण का ही आश्रय लेकर झपनी स्थिति पाते 
हैं। प्राण ही तीनो मे विशिष्ट भ्र्थात्‌ सरदार है । 


चौथा श्रधिकार 


मन से सोम की, प्राण से श्रग्ति की और .वाक्‌ से झाप्‌ की उत्पत्ति है। ये तीनो रस है । उनमे 
सोम रस से चन्द्रमा की, अग्नि रस से सूर्येपिण्ड की और प्राप्‌ रस से पृथ्वीपिण्ड की उत्पत्ति है। धौर नूये, 
चन्द्र, पृथ्वी से सपूर्ण जगत्‌ के पदार्थ उत्पन्न हुए हैं ग्रत कहना होगा कि सम्पूर्णो विश्वमण्डल मन, प्राग्ग 
झौर वाक्‌ से उत्पन्न हुआ है इनमे भी आपोमय पृथ्वी में श्रग्त और सोम भरे है, अग्निमय सूर्य में प्रग्न 
भौर सोम है और सोममय चन्द्रमा मे अग्ति और भाप है। 


पांचवॉ अधिकार 


जगत में जो कुछ जहा उत्पन्न हुआ है उसके तीन विभाग है--पअ्रन्न, श्रमाद झोर प्रावपन । ये 
तीनो ही सर्वदा मिले रहते हैं । न भ्रन्न का कभी नाश होता है और न बिना अन्न के कभी प्रन्नाद रहता ९ 
झौर ये दोनी जिम सीमा के भ्रन्तगंत रहकर श्रन्न का भोजन भ्रन्नाद करे उसी क्षेत्र को श्रावपन परते ९ । 
जगत्‌ मे जहा जो कुछ पदार्थ है सत्र यही व्यवस्था है कि किसी आवपन झयवा किसी क्षेत्र में रहकर 
एक दूसरे को सक्षण करते है । जैसे हमारी भ्रात्मा इस शरीर में रहकर घस जगत्‌ में से सात प्रफार के 
अन्न सदा खाया करती है--पृथ्वी, जल, तेज, वायु, शब्द, वल या क्रिया शौर ज्ञान उसी प्रकार भौर-प्रौर 
पदार्थ भी कुछ न कुछ भ्रन्न खाते रहने है । प्रत्येक पदार्थ में ये तीनो भाव मन, प्राण और वाक्‌ के कारग्य 
से है । इनमे मन झावपन, प्राण श्रन्नाद झौर वाक्‌ अन्न हैं। यह प्राण मन सपी क्षेत्र श्राक्मात में देंठा 
हुआ श्रपते वाक्‌ को अपने भ्नन्दर लेकर सवेदा दूमरे प्रजापति के वाकू भाग को भ्रपने उदर में करने था 
यत्न करता हुआ खाता रहता है। प्राण के रहने के भ्राकाश को ही मन कहते है । मन एक प्रझार गा ऐसा 
ग्राकारा है कि जिसमे प्राण भरा रहता है भौर वह वाक्‌ को खाया करता है । जिस प्रार ब्रद्याण्ट मपी 
झ्राकाश में फैला हुआ सूर्य का तेज अर्थात्‌ श्रग्निभाग पानी को खाया करता है उसी प्रदार यहा गमनपा 
चाहिये । 

छठा अधिकार 


मन की क्रिया को इच्छा कहते है श्लौर प्राण की क्रिया को तप भौर वाक्‌ को जिया को क्षम पहन 
है | हम देखते है कि प्राणी जब कुछ इच्छा करता हैं तो उस इच्छित वस्तु की श्राप्नि पे लिये इसे 
भ्रन्दर कुछ यत्न होता है यत्न होते ही हाथ, पाव आदि की परीर में कुछ चेप्टा होने लग जाती रे । 
कोई भी चेष्टा बिना यत्न के नही होती झौर यत्न विना दच्छा के नहीं होता | चंदा मन पा रर्म 
यत्न शरीर के ग्रन्दर प्राण का फर्म है सौर श्रम गरीर के बाह्य भूतो फा कम है । जब दट पीली शाग 
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पूरे न हो लेवे लव तक जगत्‌ में किसी भी कर्म का रूप सिद्ध नही होता । यद्यपि यह बात चेतन मे हो 
देसने में आती है, जड पदार्थों मे होते हुए इच्छा और यत्न का हम कुछ भी अनुभव नही करते, तथापि 
मनुप्य चेनन के इप्टान्त से ही अनुमान करता पड़ता है कि उनमें भी वायु भ्रादि की प्रेरणा के विना 
ही अपने आप यदि कुछ क्विया हुई है तो अ्रवश्य उसने यत्न किया है भौर उस यत्न के लिये उसने इच्छा 
भी की है । जैसे किसी इक्ष के पास उग्मी हुई वल्लिका उस बृक्ष की तरफ भूुकती है और उतको पकठ 
कर उमऊे चारों ओर लिपटती हुई ऊपर बढने लगती हैं । अतः भ्रनुमान करते है कि उसके निर्वल होने 
के कारण स्वव मीथी खडी होने के लिये श्रसमर्थ होकर भ्रवश्य एक वलवानू का आश्रय दू ढने लगती है 
और पास में इक्ष को पाकर उसका आ॥राश्नय लेने का यत्व करके प्रवल इच्छा से श्रपने शरीर को उधर 
भूकाती है | इसी क्रिया से हम उस लता में इच्छा और यत्न का भी अनुमान करते है । 


इस प्रकार इच्छा, तप झौर श्रम सर्वत्र पाये जाते है और तीनो मन, प्राण और वाक्‌ के सम्बन्ध 
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इस प्रकार वैकारिक रूढ दर्शन यहाँ समाप्त होता है । 


३-योगरूठ 
प्रजापति-रूप-निरूपण सूत्र 


सव हे प्रथम जिनका प्रादुर्भाव हुआ ऐसरो तीन सत्य अर्थात्‌ मन, प्राण, वाक्‌ इनसे तीन धातु वाला 
जो प्रथम पदार्थ कोई प्रगट हुआ उसी को प्रजापति कहते है--दस जगत्‌ में जहाँ जो कुछ दीखता है बडे 
में वद्ा पदार्थ और उसके पब्न्दर छोटे से छोटा पदार्थ सवको एक-एक प्रजापति समभना चाहिये। इस 
प्रकार अनन्तानन्त प्रजापति एक जगत्‌ के रूप बन गये है इनमे प्रत्येक प्रजापति, मन, प्राण, वाक्‌ का 
समवाय मात्र है प्सीलिये प्रत्येक प्रजापति का नाम “झ्ोम्‌ हैं इस ओम भ्रक्षर भे जितना सा ध्वनि का 
भाग है जो कान से पका जाता हैं भर जिसके द्वारा एक वर्ण दूसरे वर्णो से श्रपनी भिन्नता रखता है 
वही भाग बाक्‌ है झौर जो उसमे स्वर का भाग है जिसके द्वारा चढाव उतार वा उच्चारण मे तीज्ता 
या कोमलता भी अर्थात्‌ ऊँची आवाज या घीमी आवाज आ्रादि जो अन्तर किया जाता है वही इसमे प्राण 
वा भाग है और ग्रोम्‌ जब्द को सुनकर उसके द्वारा जो किसी अ्रर्थ पर मेरी बुद्धि दीड जाती है वही इसमे 
मनत्रा भाग है । यद्यपि ये तीनो भाग प्रत्येक णब्द में हो सकते है और इसी से बिना सकोच हम प्रत्येक 
शब्द को प्रजापति का नाम भी ऊह सकते हैं तथापि उन णव्दो में से विशेषकर झ्ोमू शब्द को इस कारण 
प्रजापनि के नाम में कहा हे हि प्रजापति के बहुत से धर्म इस ओोम्‌ शब्द में दिखाई देते है जिसका वर्खत 
उपासना प्रकरण में आगे विस्त्तार पूर्वक किया जायगा | 


[ १श४ ] 


के के 


कक, तक 


च्र्् खरा थर्ड 


धाणणणएनणणणणणणणणशणणणणणणणणण+ >> 


हा 


धो 





यह प्रजापति जो एक भ्रकार का इच्य है दल्क 2... 2 जा 2 
और दूसरा “निरक्त” । जिसका दिगु, देश, बात मच २.५... * - शी चारो प्रोर भेरे 
है भञौर उसको “निरक्त” कहते है। किन्तु जिम रुरू->.. / “प उम्र बरवु य 
परिच्छेद ( हृदन्‍्वदी ) न हो सकती हो वही अवण्ड, छिझऊ> 2... में उस प्रस्त 
भनिदक्त कहते है श्रनिषक्त कहते पदार्थ को वस्तु सत्ता दे की कूझ >...  -. उच्दि द्वारा 

डे #४5 % - 


फरक किया जावे तो वह उस वस्तु की “निरुक्ति” होगे--<य कक ७...  £#- 
में भेद भौर सख्या पाते हैं इसलिये ये सव निरुक्त है किन्तु यह निरन्‍द 5० +, ८. 


से ही उत्पन्न हुए है इन सब का मूल अवश्य कोई भ्रनिरक्तवुप है---बर्चाद 2०७ - हि 8 

नही कर सकते किन्तु उसके होने का हम इढ विश्वास रखते है। क्योढि झ2<०,... “८ 

शील है इसलिये इनका किसी मूलतत्व पर ठहराव झवश्य मानना होगा दि >७ है कक आर 
न्ल्ड्््2 ८ 


सिलसिला प्रभजुरूप से प्रवर्तमान है ( जारी रहता है ) उस प्रनिरक्तरुप में मद, /....  “: 


५. 
हि? तर । 


ज्डँ 


॥्र्कक्च्क 
ना ना ला 
६-३ 


उन्मुग्ध रूप से रहते है मर्थात्‌ जो भेद मन, प्राण, वाक्‌ में छिपे हुए भेदो मे ऋज हंइ 
किसी समय न थे । तीनो एक रूप मे जब थे उसी रूप को हम “पनिरक्त” कहते ६ «७, 7 * 
यह निरक्तरूप प्रकट हो गया है, जिसमे हम मन, प्राण, वाक्‌ को पृथकू-पृथक्‌ देसते ०७ ., 

में अनिरक्त का विशेष प्रकार से वर्णन न करके निरुक्त भाग का ही विशेष रुप से बंद हब जम 
करते है । द्ररड् 


मन, प्राण, बाक्‌ इन तीनो के समुच्चय से जो प्रजापति का त्रिधातु रूप सिद्ध होता ४ बढ़ा ६.० 
सन्निवेश क्रम से श्रिपर्वा होता है--वाभि, मूति और महिमा-इनमे नम्य भाग मन प्रधान होना $ था हि 
मूर्ति बाक्‌ प्रधान होती हे और महिमा प्राश प्रधान टोता हैं यद्यपि दन तीनो पर्वो के मिलने भे एक.) 
प्रजापति का रूप सिद्ध होता है तथापि व्यवहार इन तीनो के सम्बन्ध से तीन अजञापति भी फ्ह नाते हि 
नभ्य, व्याकृत और सर्व, केवल नाभि भाव को नम्य पहेगे किन्तु नम्य और मूत्ति दोनों फो एकल गाव 
व्याकृत कहते हैं घसी प्रकार नाभि, मूर्ति श्ौर महिमा तीनो को एक साथ सर्वे प्रजापति १हने है । 


दर 
* 


श्द्र 


इन तीनो में प्रवात व्याकृत है क्योकि इनमे जो मूर्ति भाग है उसी का कर्म रुप नाम से व्याकरण 
होता है श्रौर उसी को हम अपनी दृष्टि से स्पष्ट देस सकते है। जो कुछ वस्तु हम दे"ग रहे है यह सथ 
व्याकृत मूर्ति के जो नाभि अर्यात्‌ केन्द्र हे उसमे जो शक्ति रहतो ह वह जनिरक्त प्रजापति का शरण है, 
वह भाग यथार्थ मे अज्ञात और पनिवंचनीय है किन्तु स्व प्रजापति की शक्तिया वही से निकलकर प्रपना- 
झपना कार्य करती है और वही वस्तु का भार केन्द्र हैं उस नमन्‍्य के लिये वेद में तःचा है-- 


प्रजापतिश्वरति गये अ्न्तरजायमानो बहुधा विजायते । 
तस्य योनि परिपश्यन्ति धीरास्तस्मिन्ह तस्थुभु वनानि पिस्वा ॥। 
( बहु महिला ३१/१८ ) 


[ १२५ |] 
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पूरे न हो लेवे तव तक जगत्‌ में किसी भी कर्म का रूप सिद्ध नही होता । यद्यपि यह वात चेतन मे ही 
देखने में ग्राती है, जड़ पदार्थों में होते हुए इच्छा और यत्न का हम छुछ भी अनुभव नही करते, तथापि 
मनुप्य चेतन के दृप्टान्त से ही अनुमान करता पड़ता है कि उनमे भी वायु आदि की प्रेरणा के बिना 
ही अपने आप यदि कुछ क्रिया हुई है तो अवश्य उसने यत्न किया है भौर उस यत्न के लिये उसने इच्छा 
भी की है। जैसे किसी इक्ष के पास उगी हुई चल्लिका उस बुक्ष की तरफ भुकती है और उसको पकड़ 
कर उसके चारो ओर लिपटती हुईं ऊपर बढ़ने लगती है । भ्रतः अनुमान करते है कि उसके निवेल होने 
के कारण स्वय मीधची खड़ी होने के लिये असमर्थ होकर अवश्य एक वलवान्‌ का आश्रय दूढने लगती है 
ओऔर पास में वृक्ष को पाकर उसका अश्राश्रय लेने का यत्न करके प्रवल इच्छा से अपने शरीर को उधर 
भूकाती है । इसी क्रिया से हम उस लता में इच्छा और यत्न का भी अनुमान करते है । 


इस प्रकार इच्छा, तप और श्रम सर्वत्र पाये जाते हैं और तीनों मत, प्राण और वाक्‌ के सम्बन्ध 
सेह। 
इस प्रकार वैकारिक रूढ दर्शन यहाँ समाप्त होता है । 


0. 


मिल 


३-योगरूठ 
प्रजापति-रूप-निरूपण सूत्र 


सब से प्रथम जिनका प्रादुर्भाव हुआ ऐसे तीन सत्य अर्थात्‌ मन, प्राण, वाक्‌ उनसे तीन धातु वाला 
जो प्रथम पदार्थ कोई प्रगट हुआ उसी को प्रजापति कहते है--इस जगत्‌ मे जहाँ जो कुछ दीखता है बडे 
मे वबढा पदार्थ और उसके श्रन्दर छोटे से छोटा पदार्थ सबको एक-एक प्रजापति समभना चाहिये। इस 
भ्रकार अनन्तानन्त प्रजापति एक जगत्‌ के रूप बन गये हे इनमे प्रत्येक प्रजापति, मन, प्राण, वाक्‌ का 
समवाय मात्र है इसीलिये प्रत्येक प्रजापति का नाम “शोम्‌” है इस श्रोमु भ्रक्षर मे जितना सा ध्वनि का 
भाग है जो कान से पकड़ा जाता है और जिसके द्वारा एक वर्ण दूसरे वणों से अपनी भिन्नता रखता है 
वही भाग वाकू है और जो इसमे स्वर का भाग है जिसके द्वारा चढाव उतार वा उच्चारण में तीत्रता 
या कोमलता भी अर्थात्‌ ऊंची आवाज या धीमी श्रावाज आदि जो अन्तर किया जाता है वही इसमे प्राण 
का भाग है और गोम्‌ शब्द को सुनकर उसके द्वारा जो किसी भ्रर्थ पर मेरी बुद्धि दीड जाती है वही इसमे 
मनका भाग है| यद्यपि ये तीनो भाग प्रत्येफ़ शब्द में हो सकते है और इसी से विना सकोच हम प्रत्येक 
शब्द को प्रजापति का नाम भी कह सकते हैं तथापि उन शब्दो में से विशेषकर प्लोम्‌ शब्द को इस कारण 
प्रजापनि के नाम से कहा हैं कि प्रजापति के बहुत से धर्म इस झोम्‌ शब्द मे दिखाई देते है जिसका वर्णुंत 
उपासना प्रकरण में आगे विस्तार पुर्वंक किया जायगा। 


[ एर४ड ] 
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नम बडे 
बता अजीत -<-3- ८८००० 





यह प्रजापति जो एक प्रकार का ब्रह्म है उसको प्रथम हम दो भागो मे देखते है--एक "झनिरक्त" 
और दुसरा “निरक्त' । जिसका दियू, देश, काल सस्या भ्रादि से ग्रहण करे वही किसी वस्तु का निर्वेचन 
है भौर उसको “निरक्त कहते है । किन्तु जिसका इस प्रकार निर्वचन नही होता हो श्र्धात्‌ जिसका 
परिच्छेद ( हदन्वदी ) न हो सकती हो वही झखण्ड, निष्कल, निर्धभिक, पदार्थ भ्रनिर्वचनीय है उसको 
भनिरुक्त कहते है श्रनिरुक्त कहते पदार्थ को वस्तु सत्ता से ही कह सकते हैं किन्तु उसमे स्वगत भेद सौर 
द्वित्वत आदि सख्या नहीं कह सकते और यदि किसी पदार्थ मे कई भेद बताये जावे कुछ घर, कुछ धर्मो का 
फरक किया जावे तो वह उस वस्तु की “निरुक्ति'' होगे--इस जगत्‌ मे जहा जो कुछ देसते है उन सभी 
मे भेद भौर सख्या पाते है इसलिये ये सब निरुक्त है किन्तु यह निरक्त रूप किसी न किसी प्रनिरक्त रुप 
से ही उत्पन्न हुए हैं इन सब का मूल झवश्य कोई झनिरक्तहूप है--यद्यपि उसको हम विशेष रुप से ग्रहण 
तही कर सकते किन्तु उसके होने का हम दृढ विश्वास रखते हैं । क्योकि यह निरुक्तहूप स्वंदा परिवर्तन- 
शील है इसलिये इनका किसी मूलतत्व पर ठहराव श्रवश्य मानना होगा कि जिस पर यह परिवर्तन का 
सिलसिला अभज्जुरूप से प्रवतंमान है ( जारी रहता है ) उस प्रनिरुक्तत्प में मन, प्राण, वारू ये तीनों 
सम रूप से रहते है अर्थात्‌ जो भेद मन, प्राण, बाक्‌ में छिपे हुए भेदों से भाज हम पाते हैं ये सर्व ता 
किसी समय न थे । तीनो एक रूप मे जब थे उसो रूप को हम “अरनिरुक्त” कहते हे । उसी मनिगक्त स 
निरुक्तरूप प्रकट हो गया है, जिसमे हम मन, प्रारा, वाक्‌ को प्रथकू-पृथक्‌ देसते है--इन दोनों भागी 
निरुक्त का विशेष प्रकार से वर्णन न करके निरुक्त भाग का ही विशेष रूप से यशंव करना प्रारम्ध 





इन तीनो के समुच्चय से जो प्रजापति का भ्रिधातु रूप घिले होता € परी हरि 


सन्निवेश क्रम से श्रिपर्वा होती ई, मूर्ति और महिमा-इनमे नम्य भाग मन प्रधान हजारे छा” 
प्राण प्रधान टोता है. यद्यपि एन तीनो पर्वा के खिदल भे हक जा 






मूति वाक्‌ प्रधान द्वोती है और महिम 
प्रजापति का रूप सिद्ध होता है तथापि (६ व्यवह्वार इन तीनो के सम्पन्ध से तप प्र: विवि ना २४ 
नभ्य, व्याकृत और सर्व, फेवल नाभि/ भाव को नभ्य कहेंगे किग्ट्ू नन्‍्य मौर मृति एया ॥8+5 
व्याकृत कहते है उसी प्रकार नाभि, मूनति भौर महिमा तीनो ही एक साथ सर्च प्रजापति , , '! 
१:5४ 


इन तीनो में प्रधान व्याकृत है क्योंकि एनमे जो मूर्ति नाग € उसी पा रम २ ५ भार 
होता है भौर उसी को हम अपनी ईप्टि से रपप्ट रेप सकते हैं । जो हुछ बर्य हब ५ २ 
व्याकृत मूर्ति के जो नाभि अर्थात्‌ केन्द्र दे उत्ते जो शक्ति तो 3 वर उविःकत प्र ॥०' 
वह भाग यथार्थ में अज्ञात और अनिंचनीय है विन्तु सं प्रजापति चतिम बे , ण हे? 
झपना कार्य करती है और वही वस्तु का भार केन्द्र है उस नन्‍्य के विए पद न 


ड़ 


डर हे 
पृ 


प्रजापतिभ्वरति गये अ्न्तरजायमानो बहुधा विजायते । 
तस्थ योनि परिपन्‍्यन्ति धीरास्तस्मिन्द तस्थुनु बनानि दिभ्या ॥ 


(०६ *  * -१,५५/ 


[ १२५ ॥) 


दे अरह्मविन्ान धहे 











3-०० ० -- कुह-०८०:%००-० 87-23 ऋऋछ 
झगाद प्रशापत्ति गर्म में रहता है वह जायमान नहीं है अर्थात्‌ उत्पन्न नही हुमा है किन्तु वह बहुत 
तरट पर उत्तन करता है उसके निज का स्थान विढान्‌ लोग ही देख पाते है। उसी प्रजापत्ति के अःघार 
पर सब भवन ( भुवन से तात्पर्य मूर्ति और महिमा है ) ठहरे है। ये ऋचा नम्य प्रजापति जो सूत्ति की 
नाभि में रहता है उसके लिये है किन्तु दूसरा भाग जो मूत्ति है वही तम्य के साथ मिलकर व्याक्षत प्रजा- 
वनि परसाता है उस प्रडापति की मूतति से चारो ओर नाना प्रकार के गो भ्रर्थात्‌ किरणें निकलकर चारो 
धोर हर तब फैलती है । जिन किरणों के तीन भेद है--वेद, यज्ञ, रस । इनके अतिरिक्त सुर्य की किरणे 
भी उनसे सम्मिलिन होकर चारो ओर बाहर फैलती है उन ही के कारण वेद उस मूर्ति का रूप बनाता 
है। उन ही गौश्नो को चारो ओर फंलाते हुए व्याकृत प्रजापति के लिये यह ऋचा है। 
“प्रजापतिर्महामेता रराणो, विद्वेदेवें: पितृभिः संविदानः । 
शिवा: सतीरूपा नो गोष्ठमाकस्तासां बय प्रजया संसदेस ।॥ 
( ऋ० १०११२।१६६ ) 
अर्थ गह है कि प्रजापति मेरे लिये गौ देता है सभी देवता ओर पिन्नो से मेल कर के वहुत उत्तम 
होनी हुई उन गौम्नो से हमारी गौशाला का उपकार करते है उन गौझो की प्रजाओ से हम सपन्न होते है, 
यह प्र्य मायण भाष्य का हैं अधिक विचार करने से दूसरा भ्र्थ इस प्रकार भासता है कि प्रत्येक वस्तु” 
की आ,आरात्मा ही प्रजापति है वह प्रजापति सब ही देवताओो से अर्थात्‌ सूर्य के प्राणो से और पिन्नो से अर्थात्‌ 
चत्प्मा के प्राणो से मेल करके भ्रपनी किरणो को प्रति फल रूप मे हमारी दृष्टि पर भेजता, ,है जिससे 
गोप्ठ श्र्यात्‌ किरण रुपी गौक्षो की टिकने की जगह हमारी चक्षुका उपकार द्वोता है । जो सूर्य चन्द्रमा 
की रणश्मि रप्री भी वल्तुओ पर आये थे । उनके प्रतिफल होने पर उन गौओ की प्रजा जो उस वस्तु के 
रुप में बनी हुई वस्त है जिनसे हम सम्पन्न होते है अर्थात्‌ अपने ज्ञान को बनाते है । इस प्रकार व्याकृत 
प्रजापति का प्रमाण सिद्ध होता है । 





इस व्याकृत प्रजापति के चारो और जो बेद, यज्ञ, रस, से एक अदृप्टमण्डल वनत्ता है जिसको 
ब्याऊुन प्रजापति जी मत्मि कहते हू । उस महिमा समेत यह जो एक धर्मी बना है उसको सर्व प्रजापति 
फहने हूं प्रभापति फा कोई भी भाग अवशिप्ट नहीं वचता । इसीलिये इसको सर्वे प्रजापति कहते है, 
इसके लिये ऋचा है | 
प्रजापते न त्वदेतान्यन्यो, बिश्वा जातानि परि ता बमुव । 
यत्‌ कामास्ते जुहुमस्तान्नो श्रस्तु, वयम्‌, स्थाम पतयो रयोणाम्‌ ॥। 
( यजु० स० २४६५ ) 
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8) ब्रद्मावनास < 
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है वह भी एक प्रजापति का रुप है उम्र महिमा के द्वारा प्रचपति व खाचय भाम 5 ५-० है - 
रहता है इसीलिये जब तक वह महिमा का प्रजापति मेरी हप्दि पर नाई दंड इड दम + ++ 
नहीं प्राप्त कर सकते हम जो किसी वस्तु पर प्रगुत्व रपते है सो उस मटिया > रास . 5 *+ ८« “75 


की पाकर ही करते है इसलिये हम किसी वस्त के पाने की प्रत्िवापा से पहदी ध्वणय “' ८7५ ;,* 


किसी वस्तु पर डालते हैँ यदि वह महिमा न होती नो दृष्टि देने पर भी जाई परप कण १ 5५००५ 
यही विज्ञान इस ऋचा में कहा गया है । 


पेद, यज्ञ और रस से वने हुए देवता सर्वप्रजापति के ही श्रद् है सम्बग कै परत हे घर 
होने से प्रजापति है। इसी प्रकार यज्ञ और रस में सव देवता भी प्रजापति / से कि ४ ० 
सृष्टि होने पर प्रजापति का जो सन्निवेश है उसके हारा विभाग झरके प्रजायति ४8 ये दि सध _ौय + 
किन्तु वास्तव में श्रजापति का रूप केवल मन, प्राण, वाकू उन तौनों धापुप्नों से जियायु होंडा ही । -। 
त्रिधातुपन प्रजापतिं का सूंष्टि से पहले भी था, आज सृष्टि दशा में भी यैसा मी ? थे लिप शाप एस भा 
अविनाशी है झ्नौर न्रिपर्वार्रप उसका केवल सृत्टिकाल में ही है, त्रिधानु रूप हरण है था वर शप हा 
है । किसी किसी का मत है कि वास्तव में प्रजापति वेबज मन रुप भे ही ई यही रच ४४ घर” ४ के 
भौर भ्राकाश के संइश शान्त है किन्तु उसमे इच्छा प्रति के कारण प्रभ या छिर दा पिपम पश 
उत्पन्न द्वो जाया करता है जैसा झ्राज भी किसी काम के करते समय फोर्ट मनुष्य शिसो दाह पर धागे 
इच्छा के भ्रनुतार कम बल या भ्रधिक वल लगाया करना है ये व एक्ट के पावे एप प्राार हि 
हुआ न था केवल इच्छा से कम या भ्रधिक उसी मन में प्रकट हो दाता है। सबब है हि ४० 77 
सपूर्ण विशाल जगत्‌ के रूप में हमे दीखता है किसी समय उद्भूट न था केयल प्रणारव मंत्र ही ह राप 
का रूप था उसी में से ये वल याने प्राण प्रकट होकर मन और प्राण दोनों प्रतव रा रत »०ए श०ः 
फिर प्राण मिलकर घनरूप मे आकर वह पार, वाक्‌ बन गया श्रौर तब मन, प्राथ धर | दीवे मि हर 
प्रजापति के रूप हो गये-प्रभी तक यह निश्चित नही हमा है वि मन मे प्राण -ै घरा भें झा 7 रुप 
हुए है अथवा मन, प्राण, वाक्‌ ये तीनो ही नित्य है । 


आदि प्रजापति सूत्र 


सबसे प्रथम जो प्रजापत्ति प्रादुम त हुम वह झसीम झौर ग्रनन्‍्त ८ 7 
के समुच्चय से उसका रूप वना हैं उनमे एक भी उस श्र पतनिक्ेचरीर वे जुए प्रर 
रहा है, और उन मन, प्राण, वाको का परिमाण बिनसी प्रकार भी परमार 
के भ्रनन्‍्त होने के साथ जगत्‌ के घातु स्वरूप उन तीनो को नी जय ही भा 
शादि प्रजापति को भी जो इस विशाल जगत्‌ के रूप में अप दीस रध है था क-पीद तो 7 
ही ठहरता है। 

यह आदि प्रजापति ही भन्य सब प्रजापतियों वो पोनि शबति 5 विफल, चल 
प्रजापति उत्पन्न हुए हैं । उत्पन्न हुए उन प्रजायतियों में भी 77 एप पजाउन्त * 
की योनि होता रहता है-तात्पयं यह है कि जो जहां कुट हम देपते ९ मे मरगण 4 ८४० ४ 
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ही एक प्रजापति से उत्पन्न हुए हैं और इनके कारण प्रजापति भी दूसरे किसी प्रजापति से उत्पन्न हे। 
प्रजापति मे प्रजापत्ति उत्पन्न होता हआ अनन्त प्रजापतियों का ढेर ये विशाल जगत्‌ भी स्वय एक 
प्रजापति है। इससे हम कह सकते हैँ कि श्रादि प्रजापति कोई एफ है, किन्तु उनके उदर मे बहुत से 
प्रजापति और उन प्रत्येक प्रजापति के भी उदर में अनेक प्रजापति होकर अनन्त प्रजापति हैं। इनमे यदि 
आदि प्रजापति को एक परमेरवर श्र बीच वाले कितने ही प्रजापतियों पो ईइवर तथा क्षुद्र प्रजापतियो 
को जीव कहे, तो कह सकते हैं । 


इनमें आदि प्रजापति के शरीर बनाने वाले तीनो धातु श्रर्थात्‌ मन, प्राण, वाकू किसी असाधारण 
रूप में होकर इस जगत्‌ में दीखते है जिनको क्रम से रस, वल और अम्व कहते हैं । इनका झ्रादि रूप ही 
रस है शौर कारण आदि रूप बल है और वाक्‌ का प्रथम रवरुप श्रन्‍्व है। इनमे रस को आभु, वल को 
तुच्छ, और अ्न्व को माया भी कहते है । 


किसी-फिसी का मत है कि ये तीनो भी क्रम से उत्पन्न हुए हैं इनमे सबसे प्रथम जो किसी थ्रादि 
युग में सर्वथा प्रशान्तर भाव था जिसमे अभी तक कोई भी क्रिया उत्पन्न नही हुई थी उस प्रशान्त रूप को 
प्रानन्द समझना चाहिए। ग्रानन्द के दो लक्षण हैं शाति श्र समृद्धि जब कि क्षुद्र आत्मा भूमा की ओर 
जावे अर्थात्‌ उसमे कुछ भात्मा की इद्धि हो उस समय झानन्द का अनुभव होता है किन्तु वह आनन्द कुछ 
धर तक रहता है फिर श्रात्मा वढकर अपनी शान्ति में श्राजाता । यदि आत्मा मे किसी प्रकार का क्षोम 
कोर्ट उपद्रव या हल चल ने हो तो उस समय आत्मा शान्ति मय आनन्द रूप रहता है | जैसे गहरी नींद 
में मोफर उठने के बाद उस समय के आनन्द का स्मरण करता है इन दोनों आननन्‍्दो मे वह शान्ति का 
प्रातन्‍्द ही मुख्य है। वही आ्रानन्द सृष्टि के श्रादि में किसी समय था। श्रर्थात्‌ उस समय मन से किसी 
प्रकार का प्राण उत्पन्न न हुआ था, उस समय के मन को आनन्द होने के कारण “रस” कहते हैं। रस 
झानन्द का ही नाम है। अब भी जगत्‌ मे जेब किसी-किसी बात में कुछ रस मिलता है तो भ्रानन्द श्राता 
हैं उसलिये श्रानन्द शौर रस एक वस्तु है उसी रस से पश्चात्‌ वल अनन्त रूप में उत्पन्न होत है। वल 
फितने प्रकार के है वह श्राज तक भी निश्चित नही हुआ है | ये बल प्रत्येक वस्तु मे भिन्न भिन्‍न शक्ति के 
नाम से अनन्त रुप मे देखे जाते है, इनही वलो के परस्पर मिलने परस्पर आघात प्रत्याघात से एक नया 
भाव उत्पन्न हो जाता है, वही भ्रम्व कहलाता है । दस मत में अम्व सभी वलो से भौर वल सभी रस से 
उत्पन्न हुए माने जाने है, किन्तु वास्तव में शाशल यजु का मत है कि ये इसका प्रभव स्थान है जैसे दही मे 
गे धी तिल में से तेत निकला करता है उसी प्रकार मन में स्वदा वर्तमान वल ही समय-समय पर 
प्रादम त होना रहता है ये तीनो नित्य है स्वतन्त्र हैं । 


यह रस जो मन का मुख्य रूप है (१) अग्रवर्ती है (प्रवरतित) दूसरी जगह सरवने वाला जैसे वायु 
प्र्थात्‌ विउत्त नहीं होता ओर (३) झ्रावपत है अर्थात्‌ प्राण और वाक्‌ के लिये कम करने का क्षेत्र है भ्रव 
बद मन या रस (३) भूमा है झ्र्थान्‌ अपना असीम स्वरूप रखता है इसीलिये भ्रनन्त है । (४) झ्राकाश 
के सरझ अत्यन्त सूक्ष्म है। जिस प्रकार ग्ाकाश प्रत्येक वस्तु के भीतर वाहर समान भाव से रहता हैं 
ग्रौर वो भी घन पदार्थ अपनी घनता से आकाश को रोक नही सकता यदि घड़े का मुल वन्द करके कही 
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ले जावे तो उस के अन्दर में आकाश निऊुखतसा प्रवेश उरला दन्‍सा हो परदन्त 
है उसके के भ्रन्दर भी अकाणश है। हम देपते है तवण वा शर्करा को पदि पाता 
उनके प्रत्येक परमाणु अपने रुप रग को छोड कर पानी के रूप में प्रा “ते २ । 
जल के परमाणुओ से घुलकर एक हो जाते है | एससे सिद्ध है कि उन में भी ध्राशय विश दणा 5 
वस्तु में श्राकाण है और श्राकाण मे प्रत्येक वस्तु है, ठीक उसी प्रावर थे रस था श पर 7 « 7४ 
उसको कोई भी घन पदार्थ अपनी घनता से रोक नहीं सऊते प्रत्येक प्राय फोर वा सै धराध 
रस मे ही प्राण श्र वाक्‌ रहते हैं इसीलिये रस या मन को झाऊकाय की लुदता से घाहाए ४77 ८७० 
ये रस या मन अक्षुव्ध रुप है श्र्यात्‌ किसी प्रकार झा हल चंद होना एगा निए वह 5 । 
प्राकाश के अनुसार ये सदा प्रशान्त रूप में रहते है झ्लौर ये रस वा मन (६) दिए, ४ग एव पगग. 
इन से परिदिन्न नही होते । इस रस से अपूर्त व जो पूर्व मे न घा सो परचाव एथा थी चश 77ण 
है, किन्तु इस नये वल पदार्थ के उत्पन्न होने से उस मन का तनिक भी कोर गंध वस गये वचहयद 
कोई विकार ही होता है झराश्चर्य के साथ कहना पदता है कि प्रत्यम्त घास रस मशएपत टाएाए॒: 
उत्पन्न होकर उसी रस मे फिर विलीयमान हो जाता है। यह मंसे होता है से सझभ में नो पा हि 5 
अनुभव करने से यह सहसा देखने में श्राता है, इसलिये श्राश्च्य टोने हुए भी जारव में में पर।नण 7 । 
व्यक्त होना मानना पढता है । हु 
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यद्यपि यह रस (5) भूमा है अर्थात्‌ असीम है तवापि उसमें जो बल उत्पर शोदा ही थाएंत 
बडा अनेक प्रकार के खण्ड रुपो मे ही देखा जाता है। ये वल ससया में शनरा को हए थी हल जा 
से वडा खण्ड भसीम नही है छोटा हो या वडा हो वह ऊुछ न कुद्ध श्रपना हापान पवाय रहता ०४ 
वडो में इतना वडा है कि जिससे एक एक ब्रह्माण्ड का काम चच रहा है झौर ऐोटे मे हो जा ४ हि 
प्रग्नि वायु के परमाणु जो इष्टि मे नही भाते वे सव उसी के एफ एक रप ह॥ 


इन वलो मे वडे बडा या छोटे से छोटा कोई बज ऐसा नही है णो रस के दिया घापर 57, 
इसलिये बल के भ्रायतन के अनुसार उस रस का भी प्रायतन करिप्त हो घाता ह इ्रशीव रे » 
भूमा के साथ साथ वल के सवन्ध से (६) झणिमा भी उत्पन हो जाती है ये बद कप रझगर | 
सर्वेथा भ्रसत्‌ है वह स्वंदा सत्‌ रूप इस रस का झाश्रय पाकर संत रप में शागा ४ | 
किल्तु इस प्रकार रस के श्राश्नय से सत्‌ बना हुमा भी वल हदापि रीडने मे टी काहटा॥। 
जबकि इस प्रकार के वल दो तीन या चार भ्थवा प्रमरग्य आपन में मिलते ह तो 
से एक नया रूप उनमे आ जाता है वही (१०)वारू कहलाने योग्य होता है, प५5 
अपना प्रभाव डालकर कोई नई वस्तु उत्पन्न करता है उसी नई उरपु फोर? ५(षन:/7: 
देसते हैं कि कोई भौतिक परमाणु आकाश के जितने स्‍भ्रायतन भें रहेसा 7 हद वर दा दाशण 
न जाय, जब तक उस शायवन में दूसरा भौतिक परमापु प्रदेश नी गर सगया 
नही यह वल दो चार वया भत्युत सौ या हमार तक एक साम एहरों फिस्दि मे लि: 


द् «- िललणज बथुआ हज २६४ न्कफ 5 # 


इनके ससों के भी ग्रनेक़ भेद हैं, जिनके झारग्य कभी-हभी एन दटो * मिद हु 


. क. 
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तीय विजातीय भेद अथवा बहुत्व की सज्ञा भी नप्ड ट्रोयर से दाद मिलागर गए ५ 
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है| “सम धदगर बलों के परस्पर सबन्ध से जो प्रथम कोई तत्व वना है उस को हम अ्रभ्व कहते हैं । जब 
कभी कही हम किसी प्र्थ को देखते हैं तो वह अर्थ कया है केवल रस और उस पर सैकडो प्रकार के बलों 
मा वह एक घन मात्र है। बलो की भिन्नता अथवा बलों के परस्पर ससगे की न्यूनाधिकता अथवा ससगे 
की विचियता के कारण ये सब श्र भिन्न-भिन्न प्रकार के भले ही दीखें किन्तु सभी श्रर्थ रस मे बलो का 
संग्रह रुप है । टसमें सन्देह नही इनमें रस के वारण एकत्व की प्रतीति होती है किन्तु बलो की न्यूनाधिकता 
के कारग्ा एक ही वस्तु में भिन्न-भिन्न अवस्था वा अनेक परिवर्तन दीखा करते हैं, यही इस जगत का रूप है 
किन्तु एन भ्र्थों पर सबसे प्रथम उत्पन्न होने वाला अभ्व सर्वत्र नियम से रहता है । 


अब उस अम्व का यदि हम विचार करें तो यह तीन प्रकार का प्रतीते होता है -- १- कर्म, २ 
रुप, ३-नाम, ये तीनो ही जीव से वा ईश्वर से सम्बन्ध नही रखंते किन्तु इनंका शुद्द निविकार परमेश्वर 
में सम्बन्ध है भ्रागे इस बात का विरतार पूर्वक वर्णान होगा कि ईश्वर का शरीर च्ैलोक्यमय है, इसी लिये 
जीव का भी शरीर तीन लोक से वना हुम्रा है जीव श्रौर ईश्वर इन दोनो के शरीर मे जो तौन॑ लौक हैँ 
उसके सव पदार्थ एक दूसरे लोक में जाया करते हैं वे इस लोक से निकलने के पीछे भ्रवश्यं ही किसी 
दुसरे लोक में पाये जाते हैं किन्तु ये रूप रज्धुत या वस्तु शक्ति रूप कर्म जब किसी वस्तु से निकल जाते हैं 
तो उसकी इन तीनो लोक में कही भी सत्ता नही रहती, वे एक वस्तु से दूसरी बस्तु मे जाते हुए नही 
दीसते, भौर जब नये सर्प रज् वा शक्ति उत्पन्न होती हैं तो वे भी अ्रकस्मात्‌ कह्दी से श्रा जाती हैं | तीनों 
लोक वाली किसी वस्तु से निकलकर आते हुए प्रतीत नही होते । तेल से चराग वा घुआँ बना अथवा 
लकडी का कोयला वा राख हुआ इनमे पुरानी रद्भत वा शक्ति कहां से झा गईं यह परीक्षा से निश्चित है 
कि इन जाने झाने वाले या नष्ट उत्पन्न हुए इत रूप कर्मो का त्रैलोक्य भर में किसी दूसरे स्थान मे सत्ता 
नहीं है। इसीलिये यह सिद्धान्त हो चुका है कि यह नाम, रूप, कर्म तीनो लोकत्रय से बाहर की चीज हैं, 
फिन्तु जब कि इन तीनो लोकों में भी परमेश्वर की सत्ता व्यापक होने के कारण श्रवश्य है तो उसी 
सत्ता से ये श्रकस्मात्‌ उत्पन्न हो जाते है और उसी परमेश्वर की सत्ता मे फिर लीन हो जाते है इसीलिये 
इन तीनो लोको में इन तीनो का नष्ट होने पर पता नही चलता जब कि ये तीनो लोको मे नही है तो इसी 
से यह निश्चित हो चुका कि ये तीनो ईश्वर के शरीर से उत्पन्न नही है। इसीलिये मानना पडता है कि 
ईएवर से भी प्राचीन परमेश्वर से इनका सम्बन्ध है, किन्तु ये रूप या शक्ति जगह रोकने वाली है एक 
रूप दूसरे रूप से एक शक्ति दूसरी शक्ति से विरोध रखती है इसीलिये ये तीनो रस, वल न होकर 
परमेश्वर के शरीर की वाक्‌ है। यद्यपि वाक्‌ एक है और ये तीन हैं तथाप परमेश्वर के वाक्‌ का प्रथम 
विकास इन तीनो को कह सकते हैं इस प्रकार रस, बल, नाम, रुप, कर्म रूपी श्रम्व ये सव परमेश्वर के 
शरीर में सवनन्‍्ध रखते हुए प्रथम उत्पन्न होने वाले तत्व हैं, ऐसा जानना चाहिये | 


इस प्रकार योगरूढ दर्णन समाप्त हुआ्ना । 


[ १३१० ] 


योंगिकठ॒ढ़ ( वेदयूतब ) 


प्रजापति के रवरूप का वर्णन हो चुका । स्प॒रुप से सात्पर्रे था का /। छठ या , "५१- .* 
के सबन्ध में कोई प्रश्व करे कि इस प्रजापति वी रवहूप सरवा ब्रवोत स्वरूप विल्‍्दानज दि द्रजान 
भौर प्रजापति का जीवन कँसा है भौर कत्तंव्य क्या है ? तो एन तीनों प्रश्नों बा उसचर .--2 ठ, ४ "२ 


प्रजापति । प्रजापति के शरीर की वनावट को ही हम वेद कहने है, बन से प्ररापति शा दोय ६ ** 


रहता है भौर प्रजा की उत्पत्ति करना प्रजापति झा मुस्य कार्य है ।:न तोनों मे प्रशपती रा बार ५ श्य 
हमारे सामने साक्षत्‌ हो जाता है। पहले प्रजापति के घरीर मे ल्‍झो तीन भातु परे गय ये ३४४ ४-३ 
अधिकरणो (0०ए०7०णा। ) के सम्बन्ध से इस तीनों की भी रिवति है। थेर को सके - मन मो ५ 


का प्राण से और प्रजा का बाक्‌ से मुख्य करके माना जाता हे 
वेद का निरूपण 


पहले कहा जा चुका है कि प्रआपति तीन भाग गे विभक्त हैकर न्यरूप धारश रबवा « न 
मूर्ति भौर महिमा | इनमे नाभि को छीड कर मूर्ति श्लौर महिमा पर दइप्टि रसनी चाल । शत 7१९ 
महिमा के भीत्तर वेद व्याप्त रहता है । वह वेद तीन प्रकार का -ऋछ, साम, दज' । तिमी + छाई 
ऐसा भी कहा है कि ऋक ही प्रजापति की मूति है और साम उसका मस्लक है श्रौर घ८४ एसरा प८। 
तात्पर्य यह है कि प्रजापति तीनो वेद से पृथक कुछ भी नहीं है । यदि हम प्रजायति णो देखा पाह थे 
बेद को ही देख कर उसको देखेंगे । ययवि इस वेद के ऋकू, यजु प्ौर साग ये ही तीन भेद है वर्यावि ० थे 
भी तीन-तीन प्रकार के देखे जाते है-रस,छुन्द श्रौर विनान । उन तीनो के निरपणा से वेद री वि दशा /। 
सकता है । 

१-रस वेद 


रा वेद के तीन विभाग है-मदहोवय, महात्रत, प्रग्नि । त्रौर थे तीनो क्रम पर, पर धार शाप 
भी कहलाते है । 


जगत मे जहाँ जो कुछ इष्टिगोचर है मव सब्नि हो प्रन्नि है । सब्नि तो रिसो ने रिस 8 * 
वस्तु के नाम से कहा जाता हे। अग्नि के रवभाव के कारण प्रत्पक यरनु में मे उस सगि वा «ाए ४ ८-१ 
सूक्ष्मरूप मे झाकर प्रतिक्षण कुछ वाहर निकया करता है! जो पथ किसी बरहु हे शी साय + दा पद » 
बाहर निकल गया, वह निकला हुआ भाग 'मदहोक्ध फटलाता दै। इस पार नियए शान ने पसएु हा सीर « घालिर 
जितना श्श कम हो जाता है वह साथ ही बाहर से रवय श्राते हुए शिसो न ९ 
होता रहता है इसी आ्राते हुए प्राण भाग को 'महात्रय पद्े %ै॥ प्रथषि गग इृछा झा 


झौर आए हुए अश से भी फिर अग्नि ही वन पाया गरता : नल 
हम उस भाग की ओर इण्टि दें कवि जिस भाग में चब्बि ” तह ४35 


[ १६६ ) 
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व्य्साड पे 


कापम हा दीसता है वही भाग भ्रग्नि का है वह अग्नि दो प्रकार का है १ चित्य, २ चितेनिधेय । चित्य 
प्रग्नि तो मूच्छित होकर एक वस्तु का शरीर बनाता है जैसे ईंट व पत्थर का चेजा करके एक दीवार खडी 
दी जाती हैं । उमी प्रऊार अग्नि पर अग्ति का चेजा करके वस्तु का शरीर वनता है। इस प्रकार चेजे मे 
श्राये हुए प्रग्ति को 'चित्याग्ति! कहते है, इस अग्नि को एक प्रकार मूच्छित समझना चाहिए या निद्रित । 
यही मूृति अवस्था है किन्तु इसमें दूसरी एक भ्ग्नि जाग्रतू काम करती है श्रौर वस्तुएं बनाया करती है 
उमफ़ो 'चितेनिवेयारिन' कहते है । ये दोनों प्रकार की अग्नि 'यज्‌” कहलाती है । प्रत्येक वस्तु मे न्यूनाधिक 
प्रग्ति का इस प्रकार आवागमन तथा वस्तु स्वरूप निर्माण शौर अग्नि की गरमी आ्रादि कितने ही भावों 
वा दीसना प्रत्येक वस्तु का स्वमभाविक धर्म है श्रतः कहा जा सकता है कि प्रत्येक वस्तु ऋक साम शौर 
पन्ु एन तीनो वेदों का समुदाय है। 


यजुः के विपय में अनेक ऋषियों के मतभेद 


१-जो भ्रग्ति तीनो लोको में भ्रग्ति, वाग्रु और आदित्य नामो से प्रसिद्ध है उनमे आदित्य भ्रग्नि ही 
मुग्य है भर वही आकाश के अनुरोध से वाय्रु और पृथ्वी के ग्रनुरोध से भ्रग्नि कहा जाता है। यद्यपि 
प्राकाश और पृथ्वी के श्रनुरोध से श्रग्ति के स्वरूप मे भी कुछ भेद झा गया है तथापि वास्तव मे बह 
प्रादित्याग्नि ही मुस्य है श्रौर उसी को हम यजुः कहते है । 

२-यह अग्नि जिसको हम यजू..कहते है वास्तव मे वायु रूप है क्योकि वास्तव मे यजु यज्जूः से 
बना है भर्थात्‌ यत्‌ +-जुः जिसमे यत्‌ का श्रर्थ चलने वाला और जूः का अर्थवेग उत्पन्न करने वाला झाकाश 
(पोल) ग्र्थात्‌ जिस भ्राकाश में वेग से गति हो सके और जो वेग से गति करने वाला तत्त्व है इन दोनो 
को एक साथ मिले हुए रुप में यज्जू: कहते है । इसी का छोटा रूप बनकर यजुः शब्द का प्रयोग होता 
है। तात्पयं यह है कि सपूर्णा जगत्‌ मण्डल एक प्रकार का आकाश है जिसमे सर्वत्र एक सूक्ष्म पदार्थ भरा 
हुआ हैं जिसको “वायु” कहते हैं । सम्भव हैं कि इस जगत्‌ में जो कुछ स्थूल वस्तुए कही २ दीखती हैं 
अर्थात्‌ मूर्य, चन्द्र, पृथ्वी आदि सब उसी वायु के घन होने पर पृथक्‌ २ पिण्ड बन गये हो । तात्परय यह 
है कि उन सब पदावों का मूल कारण वही तत्व समझ में आता है जो इस सम्पूर्ण आकाश मण्डल मे 
गूब्माति सूदम वायु रप में भरा है । इनमे आकाश स्थिर है और वायु चलता हुआ तत्त्व है | ये दोनो मूल 
तन्च एक साथ रहने के कारण मिले हुए शब्द से यजु. कहलाते है। इसी यजुः से सम्पूर्ण जगत की 
उन्पत्ति हुई है श्रौर उम्ी के 'वयन' अर्थात चुनाव होने से सूक्ष्मवायु स्थूलगरीर मे आकर नाना पदार्थ बन 
गये हू श्रत. इसको श्रस्ति कहते है क्योकि जिसके चुनाव से सृष्टि की उत्पत्ति हो वही अग्नि शब्द से कहा 
जाता है | यह मत शाक्रायनोी लोगों का तथा श्रोमत्य ऋषि और हालिज्ञब आ्रादि ऋषियों का भी है । 


उनता विश्वास हैं कि यजु. के द्वारा यज्ञ करने वाला मनुप्य परिणाम से इस वाग्रु रूप में श्राकर अपनी 
स्थिति उसता ह भरत यह वायु ही यजु है । 


गा जाह़टयायनि ऋषि कहते हैं कि संवत्सर की सृष्टि होती है । जगतु के अग्नि को ही यजु” कहना 
चारिय स्ोकि उसी में ऋतुओंं का विभाग होता है. और ऋतुओो मे ही जगत के प्रत्येक पदार्थ श्रपने २ 
खनु पर ही उत्पन हुए प्रनीन होते हैं और जिस मूलतत्त्व में सथुर्ण जगत की उत्पत्ति होती हो वही यजुः 


[ १रे२ ] 
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शब्द से कहने योग्य अग्नितत्व हो यक्रता है भ्रतः सम्वत्मराग्नि को ही यडु 7त्ना छारिए। एर५े शत ५० 
याज्षवल्क्य ऋषि की भी सम्मति है । 


परन्तु यदि हम सूक्ष्म हट से विचार करे तो यह प्रादित्याग्नि या प्राशाम-्गतरी झाए हा शेप 7. 
राग्नि तीनो ही अ्रभिन्न रूप मे प्रतीत होते हैं बयोकि ग्रादित्याग्नि का वा सयस्मराग्दि शा थो १ 7* 
सूद्षम रूप वही है जो इस सर्वाकाशब्यापी वायुतत्त्व का है श्रत उन मतों में दुछ प्रसार नी है 


महोक्‍्थ, महात्रत और झगरिनि इन तीनो में भ्रग्ति प्रधान है उप्रोि स्मप्रथम गर्व हो चना: 
से बस्तुका स्वरूप वनता है फिर उसकी नाभि से महोतव फ उत्तान होता हे । उत्गान से झमी 7 हैदर 
कारण अग्नि ही है । अतः हम महोयथ को भी अग्नि कह सकते हूं उयोक्ति मन, प्रा थाए » सश॒द्याय म्ध 
प्रजापति की जो सन्निवेश क्रम से मूर्ति उत्पन्न होती है उसमे गन ताशि में रहकर प्रयों पाय रे द्वारा 
वबाकू का परिणाम उत्पन्न करता है बह प्र्नि रूप में प्राकर भ्रपने चुनाव में एक मृति उनावा « 
मूर्ति प्राण से भरी हुई वाक्‌ है! उस मूति की नाभि में जहा मन है उसी रवान से थाप र। 7“ “४४ 
(विकास) चारो झोर होता है। प्राण के निकलने के साथ २ मन गौर बापू के भाग भी प्रवयए० है दर 
रहते है । वह प्राण जो वाक्‌ श्रौर मन मे सम्मिलित है भृष्टि के समप्र श्रस्ति बसा, 77! 
चारो ओर वाहर जाता हैं उसी को महान्‌ उत्थान कहते है घ्सी से उसका गाम मं  ए७४२ ५४" 
महोकक्‍्थ हो गया है | इस अवस्था में जाते हुए अग्नि रुपी प्राग्ा को जिमन भेन 5 *) 
सम्मिलित है 'ऋणग्‌वेद' कहते है । जो भरग्नि पहिले यज्भु के रूप में था बटी उत्यात में प्राशह 7 »' 
गया है किन्तु इस प्रकार प्रजापति की मूर्ति में जो अग्नि क्री कमी हुई बर उपने शा। धार ४ था 
प्राण से भर जाती है । उस प्राण को जो नाभि की प्रोर ग्राता 7 उसरा साम परी है आ * 77 « 
प्रजापति का पन्न होता है । उससे प्रजापति का पेट भरता है प्रन उगयों महंत २७7 
में जो दीक्षित होता है उसके लिए जो दुग्ध झ्ादि या घ्राहार दिया जाता । उस 
सोम भी प्रजापति का सर्वन झाहार होता है त्रत बह महाश्षत बहलाता £ उम्म 
त्तीनो सम्मिलित है किन्तु वह नाभि की शोर जाने के कारण छूश वीष्पक्षाल्पिय ४7 « 
उसको भिन्न नाम से 'साम' कहते हे ! इस प्रकार प्रत्येक प्रतापति में निन्‍्य निरपर लीन व ॥£ 
ऋष, यजुः, साम इन तोनो वेदों के स्वृटप मिए होते हैं । 

साम 

साम के विपय में कही वेद भे ऐसा वियार हि उओं प्रावाद (निंरादी 5 7 
(प्रन्त) एक है सर्थात प्रत्येक वस्तु में भिन्न २ दियाप्रो मे सोम स्स री लिए सहाय के ६0 ईंट ५ ४ 
ही केन्द्र मे झ्राकर समाप्त होती है यहा सोमकी समाप्ति को निएम णोर लिए राधा ए गा हर 
केन्द्र मे झाने के लिए आरम्भ होती हैं उसको प्रस्ताव हहते 2 । इसरी >प- राग रं हताव एटा 
गया है कि साम प्राण स्वरुप है झौर सब देखता एस प्राण गो प्रफन मे पाप पर 
जिससे पग्नि वस्तु से निकलने पर भी नप्द नही टोने पाती । श|४ 


(३३३६ ॥ 
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पेनीस्गे देवता अच्नि के रुप में ही रहते है श्रत किसी वस्तु मे अग्नि के नष्ट होने से देवताप्नो के नष्ट 
होने की सम्भावना हो सकती है भ्रमृत सोम के स्थापन से वही सोम अग्नि रूप मे झाकर देवताओो को नष्द 
नही होने देता ग्रत यह साम देवताओों का प्रिय घाम कहलाता है श्रथवा यो कहिए कि यह साम देवताओं 
को बिलरे हुए होने पर पुनः समेट कर बने हुए शरीर का कारण है। 


किसी स्थान में यह भी कहा है कि ऋक भर साम इन्द्र के 'हर' अर्थात्‌ धोडे है तात्पयं यह है 
फि उन्ही ऋक, साम के द्वारा प्राण जिसको इन्द्र कहते हैं एक स्थान से दूसरे स्थान पर ले जाया जाता है 
जैसा कि सूर्य में इन्द्र है वह ऋक के द्वारा ही पृथ्वी तक आता है और अनन्त दिक्‌ देशो मे व्याप्त वही 
पन्द्र सूर्य में साम के द्वारा पहुँचा करता है यह इन्द्र प्रकाश का देवता है अर्थात्‌ जिस प्रकार ताप अग्नि 
का रवरूप है उसी प्रकार प्रकाश इन्द्र का स्वरूप है। यह प्रऊाश किसी मण्डल से उत्पन्न होकर जो दूर 
तक दोसता है वह ऋक साम ही का कारण है भ्रतः इन दोनो को प्रकाश का ले जाने वाला यदि वाहन 
माने तो अनुचित न होगा । 


कही यह भी लिखा है कि यह ऋक्‌ साम इन्द्र के सोम पीने के पात्र है। इसका भी यही तात्पर्य 
है कि सूर्य में जो प्रकाश है वह इन्ही दोनों क्रियाओं के द्वारा नये २ सोमो को अपने शरीर में लिया 
करता है पयोकि ऋक्‌ के द्वारा अग्नि की कमी होने पर बाहर से सोम खाली पेट मे प्रवेश करने पाता है 
भ्रतः इन दोनों को सोम पीने का पात्र कहे तो अनुचित न होगा । 


यजुध 
ऋष्‌ और साम दोनो यजु में लय हो जाते है और यजु से ही उत्पन्न होकर यजु के प्राश्रय 
से ही ठहरते हैं । जहा नया यजुः उत्पन्न होता है साथ ही उसके ऋक्‌-साम भी नये उत्पन्न हो जाते है इस 
विपय में ऋग्वेद की एक ऋचा हैः--- 





अग्निर्जागारतमृचः कामयन्ते, अग्निर्जागार तम्रु सामानि । 
मग्निर्जागार तमयं सोम आह, तवाहसस्सि सख्ये न्‍्योकाः । 
(ऋ० ४२२५) 


पर्थात अगस्ति स्वतन्तरूप से जागता है उसी की कामना ऋचाए करती हैं अर्थात्‌ सव ही ऋचाए 
घजु. वो परित्थिति चाहती है उसी प्रकार जो अग्नि जागता है उसके प्रति चारो ओर से साम भी दौड- 
कर धाया फरने हैं और जो अग्नि जाग रहा है उसको यह सोम कहता है कि मैं आपके एक नीचे दरजे 
के मगाप्रा में मे ह अर्थात्‌ सखा होने पर भी आप मुझसे बडे है, आपके झाश्रय से मेरी स्थिति है क्योकि 
प्रात ग्रन्नाद ( भोक्ता ) है और मैं आपका श्रन्न ( भोग्य ) है । 


] 


यज्ञ 


3 छा 0 


ना वार से सीन लोक उत्पन्न करके उन तीनो लोको में एक साथ विक्रम (व्याप्त) होता है अत: 


हर 
शी । 

्ब्न्ु 

8. 
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उस प्रांणमय यज्ञ को “त्रिविक्रमविप्णु' कहते हैं। यह धन्ष रूपी विष्य महोत्व से थी प्रात सयमे जो 
प्राप्त होता है, महात्रत से भ्रन्तरिक्ष को और भ्रग्नि से पृथ्वी वो प्राप्त होता है । प्रस्पेत पर्सु में शृदि ४।ा 


भाग पृथ्वी है जो भ्रग्नि मे व्याप्त रहता है और पृथ्वी से निकल कर महोत््य प्तन्छि थो पार परे 
यो मण्डल मे पहुंचता है किन्तु महाव्रत भन्तरिक्ष मे रहता है वयोकि मृति में प्रवेश पन्ने के पः्चाद 
भ्रग्नि हो जाता है श्रतः उसकी स्थिति श्रपने रुप से श्रन्तरिक्ष तक ही रहती है प्रतः सम एप मरते है 
यह पृथ्वी लोक भ्रग्नि है, श्रन्तरिक्ष महाव्रत भौर थी महोत्थ है। ऋषि लोग कहते हैं कि थे लौनों सझ5 
है, श्र्थात्‌ महोक्थ को ऋचाओो का, महाब्रत को साम का और भ्रग्नि को यजु का समुद्र समशया चारि3े 
ये तीनो समुद्र देवताओो के दोक हैं। ये तीनो ही समुद्र दवताशरो से सवंदा भरे रहने ह घोर माघ गे 
इन्ही तीनो समुद्रो मे यज्ञ रूपी विष्णु भगवान भी निरन्तर वास करने हैं । 


बैदों का उदाहरण 


यद्यपि ये तीनो वेद प्रत्येंक वस्तु मे रंहते हैं भौर कोई भी वस्तु बिना वेदों के प्रपना झोई भी स्वरप 
घारण नही कर सकती तथापि इन वेदो को उदाहरणार्थ ऋषियों ने सूर्य में दियाया 7 । सूर्च के जिए घद 
बार २ कहा गया हैँ कि वह 'त्रयीमय' है प्र्थात्‌ ये तीनो विद्या ही तप रही है । उसमे जो मण्टल पीवता 
है वही ऋक्‌ है श्नौर जो मण्डल मे कोई पुरुष है अर्थात्‌ जिस पुरुष (पदार्थ) में वहू मण््ल भरा हप्रा है 
वही यजुः है, इस यजुः का जो भ्ाकार हू भ्र्यात्‌ सीमावन्धी है वही एक प्रकार का उन्द है। एन्दोतझध 
होने के कारण उस भण्डल को ऋक कहते है । इस मण्डल से वाहर जहा तक प्रकाशमय भर्दी दीयगी है 
वह ही साम हैँ । अर्ची का स्वरूप मण्डल से भिन्न प्रकार का है। किन्तु जहा तक जर्ची का प्रकात है वर 
तक क्रमशः छोटे होते हुए अनन्तानन्त मण्डल भी क्रमशः जमे हुए रहते है वे सव उपक्‌ है उन सब ऋचो 
पर ही सव साम अर्थात्‌ अर्ची का प्रकाश अवलम्वित है अतः कहा जाता है 'रूच्यप्यूद साभ गीयते' 
अर्थात्‌ ऋचा पर सवार हुआ साम गाया जाता है । तात्पयं यह है कि यह प्रकाथ उन्हीं मष्णयों रे 
आधार से फेला हुआ सम्पन्न होता है। 


इन वेदो मे यजु- जो मण्डल मे रहने वाला पुरुष है वह मृत्यु है किन्तु यह माम जो चारों नोर 
सर्वत्र व्याप्त है वह अमृतरूप है। इसी अमृत से घिरे हुए रहने के कारण मृत्यु की मृस्यु नही 2ोगी । 
मृत्यु स्वभाव होने पर भी अमृतानुसार यजु भी स्वंदा विद्वमान्‌ प्रतीत होता है 


इस अर्ची अर्थात्‌ साम का तथा पुरुष अर्थात्‌ यजु. का यह मण्डल नो चाता + चदिदा 
है इसी मण्डल के आधार से वह पुरुष और वे अचिया देसने मे आती हैं । 


रस वेद का साराश यह है कि ये तीनो वेद रस (पदार्थ) को नाम हैं । दिलमे “सन एश प्यार 
का रस है उसके सप्त पुरुष के नाम से सात विभाग करके प्रत्येक वस्तु में एम्निवानन हा हरगा 
जिसका वर्णान कही अ्रयत्र किया जावेगा । यहा केवल उत्तना ही हटना कि जगद में मृद्रिमाद मो 


पदार्थ अग्नि का ही चयन है, उसमे चिंति किया हुआ जितना अग्नि रस उस मूर्ति में भरा काया । उस 


हक 


प्रग्ति रस का 'यजुर्वेद' है और वही अग्निरस विज् सन स्वभात्र के वारंगग जो मूतरि से गृति हे उपर ६ 
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मे झी निवया हसना है उसी को महोत्व या 'ऋगृवेद! कहते हैं प्र वाहर मे व्यते हुए सोम रस को 
मामवैद वा महात्रत कहते है । तात्पर्य यह है कि अग्नि और सोम इन्ही दोनो रसो के किसी २ परिणाम 
विशेत को कक यजुः और साम इन तीनो बेदों के नाम से व्यवक्नत किया है। 


२ वितान वेद 


प्रजापति म्वभाव से ही त्रिधाद्‌ वा त्रिपर्वा होता है । इन्ही तीन सस्याओ के रखने के कारण 
प्रजापति में नियम से तीन अन्त अर्थात्‌ तीन सीमा हुआ करती है। (-नाभित्रिन्दु, २-मृ्तिपृष्ठ, ३-बहिः 
पृष्ठ । ये तीनो ही सीमाए परस्पर एक से एक गुथी हुई रहती है । इनमे नाभिविन्दु वह है कि जिसमे 
ग्रायाम, विस्तार, घनता प्र्थात्‌ लम्बाई, चौडाई और मोटाई न हो और सम्पुर् वस्तु भार का जहा साम्य 
ही और जिसके ठहरने से वस्तु मे ठहराव रहे वा गति से वस्तु में गति शौर वही नाभिविन्दु है, किन्तु 
जब हम किसी वस्तु को स्पर्ण करने की इच्छा से हाथ बढाते हैं तो वह हाथ जहा जाकर धवका खावे 
बढ़ा पर उसी गति रुक जाती है और जो उभरा हुआ प्रदेश हमारी झाखो को दूसरी ओर जाने से 
रोकता है वी मूर्तियृ८्ठ है परन्तु जब किसी वस्तु को देखते हुए बिना रुकावट के खुले मैदान में इतनी दूर 
हट जावे कि वस्तु धीरे २ अच्ण्य हो जावे वही प्रदेश उस वस्तु की वहि:पृष्ठ सीमा है | इस प्रकार वस्तु 
में तीन सीमाओ का होना स्वाभाविक धर्म है। 


इनमें नाभिविन्दु से लेकर वहि.पृष्ठ की घरगातल तक ३६० रेखाएं ख्लीचकर विभाग किया जाय 
तो मूर्तिपृष्ठ और बहि.पृष्ठ के आयतन के छोटे बडे होने पर भी दोनो प्रृष्ठो के श्रश बरावर समान होगे 
भ्रव उनमे मूततिपृष्ठ से वाहर २ चारो झोर वहि पृष्ठ तक यदि १००० भमानान्तर बृत्त किए जावे तो उन 
हजारो दूत्तो के छोटे बडे होने पर भी उनमे प्रत्येक पृष्ठ के अंश उसी प्रकार बराबर ३६० होते जावेंगे। 


अब इनमे वहि पृष्ठ से भीतर मूर्तिपृष्ठ तक जो एक २अंश छोटे होते हुए दीखते हैं उनको हम 
“ऋषर कहने है किन्तु मूतिपृष्ठ से बाहर वहि पृष्ठ तक उन सभी बृत्तो मे जो एक २ अंश हमे बडा होता 
हुमा दीसता है वही 'माम' है । तात्पयें यह है कि भीतर वाले वृत्त पर जो अश अपना छोटा आयतन 
रसता था वही अश वाह्मद्त्त पर त्रितान में आकर अपना बडा आयतन कर लेता है । जिसका पहले 
छोटा आयतन था उसको यदि हम ऋक माने तो उसी का आगे चलकर वितान होने से वडा आयतन हो 
जाता है उसको हम उस ऋक ्‌ का साम कहेंगे क्योकि ऋक्‌ ही के वितान करने पर साम हुआ करता है। 
यहा इतना अवश्य जानना है कि मूर्तिपृष्ठ वाले सभी अश केवल ऋक्‌ ही कहे जा सकते है और वहि पृष्ठ 
वाने सभी अण साम ही कहे जाते हैं, किन्तु बीच वाले प्रत्येक वृत्त के सव अश ऋक ओर साम दोनो 
दो सतते हैं । वाहर वावे के अनुरोध से वे भीतर वाले ऋक्‌ है और भीतर वाले के अनुरोध से बाहर 
ही साम हैँ | उस प्रकार ऋक्‌ ही साम हैं, इसलिए यह भी कहना यथार्थ है कि “ऋच्यध्यूढ साम 
गोयने! । 


.... इस प्रकार ऋक्‌ और साम उन दोनो से भिन्न जो कुछ भाव किसी वस्तु मे दीखे उनको हम यजुः 
पहु। नामि में बहि.पृष्ठ तक जो अग्निरस ऋक्‌ साम में भरा रहता है. उसे यजु कहते हैं। यद्यपि 
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विन्दु की शक्तियो के तनाव मे सूत्ति वनी हैं और मूति के भीतर वाले रसो के धनाव में वहि पृष्ठ सके 
प्रदेश बना है किन्तु जिस प्रकार मू्तिपृष्ठ के भीतर वस्तु भरी है उसी प्रकार मूनि से बाहर वह्िचरिष्ठ 


तक कोई वस्तु भरी नही रहती तथापि नाभि बिन्दु से लेकर बहिःपृष्ठ तक समान प्रगार के पणर्ध 
भ्र्थात्‌ मन, प्राण, वाक्‌ क्रमशः वितान में आए हुए हैं ऐसा विश्वास करना चाहिए । 


छन्दवेद 


मन, श्राण, चाकू इन तीनो से त्रिघातू प्रजापति इस जगतु में दो रुप से दीवता है । १-८८ 
३-स्कन्घ । यद्यपि वास्तव मे उन तीनो घातुओ के मिलाव से प्रथम जो रुप हुआ या पु उप प्र्पाद 
परमाणु (#(070) रूप मे था किन्तु पश्चात्‌ धीरे २ इन परमाणुओं के सयोग से जो बालू रप एत्यप 
हुआ उसी को स्कन्ध कहते हैं इस जगत्‌ मे प्राय जहा जो कुछ मूर्ति देसने हैं वह सब रपन्‍्ध शप थी 
ही हैं क्योकि परमाणुओ को उनके निज के रूप में हम नहीं देस सकते फिल्तु जिन रकस्धों यो हम 
देखते है वे सब वास्तव मे परमाणु पुज्ज ही है । इस प्रकार दो रूप होने पर भी दोनों ही बरावर नियम 
से अपनी २ महिमा अवश्य रखते है। परमाणु की महिमा यद्यपि बहुत कम अवशाश में भी झिनु उप 
परमाणुओ के पुञ्ज से उस मूति का आयतन ज्यों २ बढ़ता गया त्यो २ उसकी सहिम्ता भी है वशर 
अधिक अवकाश ग्रहण कर लेती है । सूर्य के प्रत्येक परमाणु की प्रत्येक महिमा वदुन ही सूध्म होगी रह 
इस विशाल सूर्य विम्व की महिमा लगभग २५,०,०००,००० पच्चीस करोड योजन चारो बोर प॑ वी 
हुई है। सूर्य के पूर्व, पश्चिम, उत्तर दक्षिण, ऊपर, नीचे सब ओर घेर कर जो फिरगों फंती 75 दीपवी 


हैं वही सहिमा का स्वरूप है । 


स्कत्घ की मूर्ति का जितना व्यास है उसमे क्रमशः जितने परमाणु हैं उनमे दोनों छोर के एप दे 
परमाणु से उठी हुईं दो परमाणुओ की रेखा जहा एक होकर एक परमाणु उत्पन करती ४ बरटा तप 
उस स्कन्ध का जो रूप है उसको महिमा घारण करती है अथवा उतने प्रदेश वाले पदा यों रो मामा 


कहते है । 


मूर्ति से निकलकर उसी मूर्ति का रस आगे को जाता है ऐसा पहले प्रकरण में पष्टा छा घुरा 
उसमे यह नियम स्मरण रखना चाहिये कि पहली मूर्ति के व्यास की नाभि का एक परमापु पप्ता रस 
आगे को कभी नही जाने देता वह श्रपनी पहली मूर्ति की भात्मा होकर उसी के साय रहता हु व दाः 
उसी नाभि वाले परमाणु के पाश्व॑ंवर्ती दो परमाणु आगे चल कर एक हो जाते हैं। उन फे पोग मे दा 
हुआ एक परमाणु आगे वाली मूर्ति की नाभि में ता बैठता है। इस अ्रवार पहली मूति में घाने दागी 
मूर्ति मे दो परमाणु की कमी हो जाती है । इसी नियमानुसार वूटस्थ भूति के ब्याग बाद परमाछ 7 
हास होते २ किसी प्न्तिम मूर्ति मे कुटस्थ व्यास के दोनों छोर वाले परमाणु एफ घनरर दु5 5 
मूर्ति का रूप रह जाता है। उस परमाणु के पाश्व में अन्य पच्माणुओो के न सने ने रस हु ऑल 
बन्द हो जाता है प्रत* स्कन्ध की महिमा भी चही समाप्त हो जाती हैँ एस प्रवार एससी पुरे हज 
वाले मूर्ति मे व्यास बनाने वाले परमाणु दो-दो के नियम मे कम होते जाने हैं।पत एडन्ट 7 





[ १३७ | 


६४ ब्रह्मविज्ञान थह 






निकली क नकल 8 33333 जलन इमक - डुढ -आ४---- >> ७-&%८ -«ऋऋछछ७नूनऋऋऋ छू मम छऋख ;:7“-7->+>+>->->>>_-छा:: >> 7 7 

















अनैज्षा उत्तर २ मूर्ति क्रशः छोटी होती है, इसीलिए हम वस्तु से जितना दूर हटते है कमश. वस्तु हमे 
छोटी दीखती जाती है । श 


यह प्रकार मृत्ति के तियंक्‌ व्यास के परमाणु के अनुरोध से समभना चाहिये किन्तु अभिमुख 
व्यास समान दिक्‌ वाले व्यास की परमाणुओ की रेखा भिन्न २ नहीं होती । एक दिशा में जाने के 
बारण एक होफर एक ही महिमा की रेखा वनती है । इसी कारण कूटस्थ मूति की लम्बाई, गोलाई 
भौर मोटाई बहुन दूर जाने पर नही दीखती केवल वह वस्तु चिप्टी दीखती है। इसका कारण यही है 
फि नाभि वाले परमाणु के साथ वाले तिर्यक रेखा में जितने परमाणु है वही महिमा की रेखा बनाते हैं । 
उनके मुख पर मोटाई वाले परमाणुओं की रेखा से मिलकर एक हो जाती है । 


छन्दवेद का ऋक 


कूटस्थ मूर्ति वा महोकथ मूर्तियों के प्रत्येक व्यास के दोनो छोर के दोनो बिन्दुओं को एक साथ 
छनन्‍्द के नाम से बोलते हैं क्योकि वह मूर्ति उन्ही दोनो -विन्दुओ के भ्रन्दर उन्ही दोनो बिन्दुओ से घिरी 
हुई भ्रपना स्वरूप धारण करती है। जो वाक्‌ किसी छन्द से बद्ध हो उसको संस्कृत भाषा में पथ वा 
लोक कहते है किन्तु उसी को वेदिकभापा में ऋक्‌ कहते है यह मूर्ति वास्तव में वाड मय है और छन्दो- 
चद्ध है, भ्रत' ऋक्‌ कहलाती है। चाहे कूटस्थ मृत हो वा महोक्थ मूर्तिया हो सभी का छन्दोबद्ध वाक्‌ 
होने के कारण ऋक सज्ञा है। 


कूटस्थ मूर्ति के दोनों व्यासान्त बिन्दुओओं का रस योग के अ्रनुक्रम से किसी अवसान (अन्त की) 
बिन्दु में जहा एकता होती है उस बिन्दु के साथ दीघे त्रिभुज क्षेत्र उत्पन्न होता है, जिसमे कूटस्थ की 
व्यास रेसा छोटा भुज है वाकौ दो भुज समानरूप से वृहंत्‌ होते हैं। इसी त्रिभुजक्षेत्र मे उस कूटस्थ 
मूर्ति की महोत्थ मूतिया क्रमबद्ध द्वासोतार रूप से सन्निविष्ट रहती हैं। इस प्रकार के त्रिमुजक्षेत्र 
प्रसन्‍्य होते हैं। भ्रथवा यो कहिए कि कूटस्थ मूर्ति के पृष्ठ की चरम सीमा पर जितने परमाणु है उन 
सब से एक २ रेखा खीची जाय तो उसी रेखा के आधार से उतनी ही सख्या के ये त्रिभुजक्षेत्र भी 
प्वण्य होते हैं । प्रत्येक त्रिमुजक्षेत्र के महोक्थ मृतियों को इष्टि पर लाने से एक समुद्र के भीतर डूबे हुए 
रत्न फे भ्रनुमार कई कोटि महोवथ मूर्तियों के महाविशालमण्डल के केन्द्र मे वह कूटस्थ मूर्ति दीखेगी । 
वे उसी बूटस्थ मूरति की सव मूर्तिया महिमा स्वरूप हैं । 


छन्दवेद का साम 


कूटस्थ मूर्ति के चारो श्रोर वहिःपृष्ठ तक एक सहस्न मण्डल की कल्पना की जावे तो प्रत्येक 
मण्डलपर समान मात्रा की महोक्‍थ मूत्तिया सन्निविष्ट होगी। भीतर के मण्डल पर जिस मात्रा की 
मूतिया सन्निविष्ट होती हैं उनसे छोटी मूतिया बाहर वाले मण्डल पर होगी । इस प्रकार वाहरवाले 
मण्डनॉपर क्रमश छोटी २ मूर्तियां सन्निविष्ट होती हैं किन्तु एक मण्डलपर चारो ओर सब मूत्तियाँ 
ममानछन्द की होती हैं छोटी बडी कदापि नहीं होती । इसी साम्य अर्थात्‌ मात्रा की समानता का निर्वाह 
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करने वाला मण्डल साम कहलाता है जो कि एक सहस्र माना गया है। टस साम मे यूति रो रुमान गे 
के कारण ही साम संज्ञा रकखी गई है । 


ये सहस्न मण्डल भी कूटस्थ मूर्ति के ही वहि पृष्ठ कहे जाते हैं। कूटस्थ पृष्ठ के जनुरवर उन दृ३। 
में भी ३६० श्रण करके समान विभाग किये जाते है। भीतरवाले मण्डल की अ्रपेशा बाहर के मप्टद रा 
प्रदेश अधिक होने पर भी भ्रशों मे समता रखता है। इसी साम्य के कारण वह प्रथ्रिक प्र प्र॒रे मच्टर 
के छोटे प्रदेश का साम कहलाता है। 


कूटस्थ मूति का छोटे से छोटा प्रदेश महिमाक्षेत्र में आकर भझधिक प्रदेश वाता हो राता ६ । 
उसके इस भ्रकार के फंलाव से समान देश के लिये मात्रा कम हो जाती है। जिससे समान मृति ने शार 
महिमा के मण्डल मे छोटी २ मूर्तिया हो जाती हैं। यह प्रसार घनता की शिविलता होते हुए एप पर- 
माणु तक आकर घनता को सर्वथा नष्ट कर देता है ऐसी दशा में एक हो परमाणु की मृनि २? जाती।' 
बही अन्तिम साम है । 


पुर्वोक्त के भनुसार समान ऋचाओ के भ्रर्थात्‌ महोक्थ मूरतियो के मण्डल से जो पृष्ठ नाम या साम 
उत्पन्न होता है वह साम वहा समाप्त होता है जिसके बाहर फिर कोई ऋचागों का समान मण्टप उल्पन्न 
नही होता है। इस प्रकार के भ्रन्तिम साम प्रत्येक वस्तु की कूटस्थ मूति के झ्ायतन के प्रनुमार छोटा 
बडा होता है भर वस्तु भेद से अ्रनन्त हो सकता हैं, किन्तु उनमे से कितनो ही के व्यवद्ाराप पृषर २ 
नाम दिये गये है, जैसे इस पृथ्वी के भ्रन्तिम साममण्डल को 'रथन्तर' पृष्ठ कहते है। भूय्यें के श्विम 
सामर को 'इहत्‌ पृष्ठ”! कहते हैं श्रौर रथन्तर की अपेक्षा यह प्रृष्ठ बडा होता है प्रत एमको हरव मान 
कहने है । है 

पृथ्वी का चरम पृष्ठ रथन्तर शब्द पते कहा गया है, वह तीन प्रकार का है, जिनकी स्मम्तर, व्8्य 
और शाववर कहते हैं। इसका कारण यह है कि पृथ्वी मे से महिमा के रूप में ने प्रबार ये पाई 
निकलते हैं--वाक्‌, गौ भौर थो | इनमे वाक्‌ से रथन्तर, गौ से वेर॒प भ्ौर थो से शाववर पृ उत्पन्न 
होते हैं । 

इसी प्रकार सूर्य से भी तीन प्रकार के पदार्थ निकलते है--ज्योति, गो प्रोर घायु । न तीनो मे 
उत्पन्न हुए पृष्ठ भी ३ प्रकार के है--ज्योति से इहतु, गो से वेराज भौर प्रायु से रैंचत। 


पृथ्वी का भ्रग्नि जहाँ तक पर्याप्त है उसको रथन्तर कहते हैं प्रौर पजन्य देवता स्सिके दरार जे 
की दृष्टि होती है वह जहा तक व्याप्त है उसको वेरूप साम कहने है भौर भू , भुव , ग्य एन नीना 
लोको की व्यवस्था जहा पूरी होती है उसको शाक्॒र साम कहते है । 

इसी प्रकार सूर्य की ज्योति प्र्थात्‌ प्रकाश मण्डल जहा पूर्ण होता है वह इहन्‌ शाम हैं गूपे मा 
गौ जिनसे ऋतुओ का सम्बन्ध है वैराज साम है भौर झाकाशी पशु जिनमे देवतापों ने दाहन उप 75 
है उनसे सम्बन्ध रखने वाला रंवत साम है। इस भ्रकार धन छुप्तो सामों वा न्वरप्र दर्रान सार 
छान्दोग्य ब्राह्मण मे किया गया है। 


[ ११६ ] 
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अब सूर्यका एक २ साम पृथ्वी के प्रत्येक साम को ्तिमानित करता है अर्थात प्रपने पेट मं 
व्याप्त कर लेता है। तात्पय॑ यह है कि सूर्य जिस केन्द्र पर ठहरा है उससे कुछ दूर हद झर पृष्वी पा पट 
है । पृथ्वी केन्द्र से सूय॑ं विम्व तक व्यासार्ध भानकर एक दृत्त बनाया जाय वह्दी रफन्तर पृष्ठ होया 
रथन्तर पृष्ठ के भीतर सुर्य विम्व सम्पूर्ण भ्रा जाने से सूर्य को भी पृथ्वी पर विद्यमान माना जाता 7 ॥ ४५ 
प्रकार रथन्तर की जहा तक व्याप्ति है वहा तक व्याप्षा्ध मानकर दत्त बनाने से दृहा पृष्ठ टोीण * 
जिसके भीतर सपूर्ण रथन्तर भ्राजाता है। इसी प्रकार यह इृहद्‌ जहा पूर्ण होता £ पृष्वी के बेन्ट में दर 
तक व्यासाधे से जो घृत्त होगा : वही प्रृथ्वी का वेस्प साम है जिसके पेट में सम्पूर्ण शृहप्‌ पाता । 
इसी प्रकार बैरूप को अपने पेट में रखकर सूर्य का वराज बनता है प्रौर वेराज को पेट में लेबर पृष्री रा 
शाक्वर बनता है भ्ौर पृथ्वी के शाक्वर को पेट मे रखकर सूर्य का रेवत साम प्रपता स्वरुप धारण फर गा 
है। इस प्रकार एक के भीतर एक आकर छप्नो साम परस्पर गुथे हुए से रहते है। पृथ्वी फो छो पाए च- 
भौतिक मूर्ति है वही महोक्थरूप मे वहिःपृष्ठ तक जाती है वे ही मूर्तियों के पर्चभूत याकू मएशाती ९ 
पृथ्वी मे से चारो शोर रेखा के रुप मे जो काली किरणों निकलती है, जो चन्द्रमा वा भूम के संग से 
सफेद हो जाती हैं और जिनके द्वारा प्राकाश से दृप्टिया नियमानुसार किसी स्यास प्रदेश में शती है 
प्रथवा जिन कणों पर वायु के द्वारा जल के कण जम फर बादल के रुप में पाते हं ये ही पृष्यो 7) मो 
हैं। पृथ्वी के चारो झोर स्वभाव से वायु भरी रहती है उस वायु की दे जाति मोटे तौर मे समझी ४- 
है । पहला वायु जिसमें मिट्टी का भाग भधिक है और घन है भू वायु बहनाती है बह १२ गोतन तर 
है । यह प्रदेश पृथ्वी का मूलोक है। उसके ऊपर अपेक्षाकृत सृक्ष्मवायु जहा तक है उमनों पृष्यो रा 
भूलोक कहते हैं । उसके ऊपर एक प्रकार का भत्यन्त चृष्मवाडु है उसी यो 05388०॥ शक्‍्परी बलते है 
और उसी के सम्बन्ध से हृदय में नासिका द्वारा जीवन वायु प्रवेश करता है जिससे हमारी यासु बनी 
रहती हे । वह शक्‍वरी वायु पुथ्वी से सम्बन्ध रखता हुप्रा पृथ्वी के ऊपर चारो ह्लोर जहा तर रखना ई 
बह प्रदेश पृथ्वी का स्वर्लोक है। इस प्रकार पृथ्वी के वाहर तीन लोक का विभाग जिमके सारा रिया 
जाता है वही वायुमय प्राण पृथ्वी का थीं कहलाता है। इस प्रकार पृथ्यी मे मम्बन्य रुगते हुए $ प्रणार 
के पदार्थ हुए । जिनमे वाक्‌ मूर्ति रूप मे पृथ्वी से बाहर जाती हुई है, दूसरों गो सूत्र रप मे पृण्वी से 
. बाहर चारो ओोर फंली हुई है झौर तीसरी यौ. सरोवर के सरश पृथ्वी के चारो भार पृथ्वी फो पर कर 
दवाते हुए जमी हुई है । 
इसी प्रकार सूर्य में भी रे प्रकार के तत्त्व निकलते हैं “सर्वप्रथम ज्वनि 5 गंव प्रयाप य 
भाग है जो सूर्य का विम्व मण्डल ही क्रम से छोटा होता हुपा सूर्य के चारा मर हुए को 40 
दूसरे सूर्य के किरणो के रूप में चारों ओर जो सूत्र निकलदे है उनको गौ पहँते है। पते गोपी वे ९2 
पितर, देव, असुर भौर गन्धर्व आदि उत्पन्न होते है। ये दी मय गौ श्रपदी भझपनी ब्गश्की ४ हू 
मौप्ो के चूसने पर सप्त रस, सप्त उपरम, सतत धातु, सप्त उपषातु प्रादि बहुत में पृष्पी * स्वशय ४ 
बनाने वाले पदार्थों को दुग्ध के रूप में देती रहती हैं। यह रस प्रहनिश प्राराध न लत टपप्स | 
गौः के पेट में झाते हुए प्रृथ्वी के स्वरूप को पुष्ट करते रहते हैं । इन है. जैगी भर्याए 2 
सूत्र के डोरे, एक रे सात २ रग के सात डोरो से बने हुए होते है जिनरो तिरोने झाच ( फिप्च प्रा 4 
उपायो से पृथक्‌ २ भी कर सकते हैं । 
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तोमरा वायु जो सूर्य से तिकलता है एक प्रकार का प्राण है उसका इन्द्र और अमृत के नाम से 
भी व्यवहार होता है । यह प्रत्येक प्राणी के वा इक्ष के शरीर को उठाये रखता है। इस के वल से मस्तक 
था दठाले ऊची शोर निकाले जाने से गिर जाते है। इस झायु का स्वरूप न मूर्ति है भ्ौर न सूत्र है किन्तु 
जमे हुए पानी के सदश सूर्य के चारो ओर भरा पडा है। इन ६ पदार्थों से पृथ्वी का सृष्टिक्रम चलता 
रहता है। जिस प्रकार सूर्य वा पृथ्वी श्रादि के पदार्थों मे उपक्रम से उठाकर उपसहार भ्रर्थात्‌ समाप्ति तक 
पहचने को साम कहते हैं उसी प्रकार भावमय पदार्थों मे भी उपक्रम से उपसहार तक पहुचने को साम 
कहेंगे । ऐसे साम भी कई हो सकते है जिनमे से उदाहरणार्थ कितनों ही का नाम दिखाया जाता है-- 
जैसे, अग्नि का द्पा प्र्यात्‌ पुरुप और सोम को योपा भ्र्थात्‌ स्‍त्री भाव से समझ कर उन दोनो का जहा 
कही मिथुन श्र्थात्‌ योग हुआ हो उस योग के पूरे होने को 'वामदेव्य' साम कहते हैं । किसी प्रकार का 
एफ प्राण जहा अपने स्वरूप से समाप्त होता हो उसको “गायन साम कहते हैं । रथन्तर अथवा बृहत्‌ 
में जिस पदार्थ को साम कहा है वह अग्नि है भ्रौर भ्रग्नि को प्राण कहते है इसी प्राण के श्रनुरोध से 
रथन्तर और बहत्‌ साम को भी गायत्र साम कह सकते है और अग्नि और सोम इन दोनो का योग, भी 
उन दोनों में होता है ग्रत. योग की इष्टि से उसे वामदेव्य साम भी कह सकते हैं भौर किसी अजड्ी के 
स्वरूप में उसके सब श्रद्ध यदि पूरे वेठ जाय तो उसको यज्ञायज्ञीय” साम कहते हैं । किसी देवता का 
स्वरूप जहा समाप्त होता हो उसको “राजन” साम कहते हैं । 


यहा पर यह भी स्मरण रहे कि इन सामो के नाम प्रकृति मे देवता वा भरूतादि पदार्थों के प्रनुरोध 
से दिसाये गये है । किन्तु प्रकृति के अनुसार मनुष्यो को अपने झाधीन भी यज्ञों की क्रिया करने का 
उपदेण किया गया है। उस यज्ञ मे ऋक्‌, यजु, साम उच्चारण किये जाते हुए बाक्‌, प्राण, मन से सवन्ध 
रगते है | होता ऋक्‌ मन्त्र का उच्चारण करता है, अध्वर्यू यजुः मन्त्र का प्रयोग करता है भौर उद्गाता 
साम मन्त्र का उच्चारण करता है | ये तीनो ऋत्विक्‌ वाक्‌ और भ्राण इन दोनो का प्रयोग करते है और 
चौथा ब्रह्मा मन, प्राण का योग देकर यज्ञ की पूति करता है । इन चारो के योग से मन, प्राण, वाक्‌ 
शरीर में निकल कर प्रकृति के मन, प्राणा, वाकू में मिलाये जाते है । श्रध्यात्मिक मन, प्राण, वाकू को 
प्राधिरेविक मन, प्रा, वाफू के साथ मिलाने की रीति को ही यज्ञ की विधि कहते है। इनमे उद्गाता 
के उच्चा रगार॑ ऐसे मन्त्र नियत किये गये हैं जिन नियमो के अनुसार गान करने पर प्रकृति के उन सामो 
में भिलाव हो सके । ऐसे मन्त्रों के भी वे ही नाम रमसे गये है जिन सामो के मिलाने के लिए मन्त्र बोले 
गये हो उसके ग्रनुमार रथन्तर, दृहतु, वेटप, बेराज, वामदेव्य, यज्ञायज्ञीय, राजन श्रादि सामो के लिए 
पूथक २ मनन सामयेद के त्रस्थों में माने गये है जिनमी दिखाने की यहा झ्ावश्यकता नही है। यहा उन्ही 
सामो हा दिसाना झावश्यक है जो सूर्य वा पृथ्वी के पदार्थों में है ्रथवा भावमय पदार्थों मे हैं । 


उनने दी लोगों का कथन है कि जो तेज सूर्य या ताराओो के बिम्व से निकलता है वह बड़े वेग 
में सतने पर भी फ़िलने द्वी वर्षों के पश्चातु उस पृथ्वी पर श्रात्ता है। परन्तु उनका विचार उनकी गणित 
& प्रनुमार भत्र ही सिद्ध होना हो, परन्तु वेदिक विज्ञान के अनुसार प्रत्येक भास्वर विम्व का तेजोमण्डल 
उगरे झपने बृटत साम तक स्थिर रूप से जमा हआ्ना रहता है । जत्र तक तेज अपने साम तक ने पहुंच ले 


न 


[ १४२ | 
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तब तक कूठस्थ नाभि पर कूटस्य मूति वाला विम्व भी कठापि नहीं बनता । नानि धर” दर 7 7१5 घर 
वहिः पृष्ठ ये तीनो ही एक ही क्षण में बनते हैं । कुटस्थ पृष्ठ से वहि. पृष्ठ ता थाने है हि“ 3 किक 
क्षण भ्रवश्य लगे होगे किन्तु यह निश्चित है कि वहिः पृष्ठ तक तेज के पहुचने वे साथ २ प्द्ाप पृ्ा च््प 
स्वरूप भी सम्पन्न होता है! जिस प्रकार माता के गर्भ में चनते हुए शरीर में नाभि में मस्तक ता रस “। 
जाने के लिए समय भले ही लगता हो किन्तु नाभि, मस्तक, पाव स्‍ह्रौर सम्पृगें यरीर शा घमं घो” 
भीतर के भ्रस्थि, शोरित, भादि सभी पदार्थ एक साथ सी सम्पन्न होते हैं। उसी प्रहार पर की ददाप 
मूति के ऋकू साम ओऔर्‌ गजुः ये तीनो ही एक साथ स्वर्प धारण करते है इनमे वम समझता था दर्षों 
बाद विम्ब॑ से तेज का गमन मानना केवल भूल ही नही हैं किन्तु अवैजानिक होने के पाए मरे भे 
भरी हुई हैं, सूर्य के मन्त्र के अनुसार ऋचा को भी साम कह सउते हैं । 


झौपचारिक दशा में भी इन तीनो वेदो की कल्पना को जा सकती दे । प्रत्येत पश] में नाम, शप, 
कर्म होते हैं इनकी भी वेद रूप से कल्पना कर सकते हैं। इनमे नाम को श्ययू, रप पो पट भौर परम 
को साम समभना चाहिये। प्रत्येक पदार्थ मे जो कुछ कर्म होता है यह सब साम है श्रौर उस प्रमणी 
समाप्ति तक साम का सात अवस्था रूप से विभाग किया जा सकता है। 


१ हिंकार २ प्रस्ताव हे भ्रादि ४ उद्गीथ ५ प्रतिहार ६ उपद्रव 3 नियन । 

प्रक्षर उच्चारण करते समय भर्नि की नोदना भौर वायु का प्रतमण और गरघ शा रसन- 
विशेष मे जाकर योग करना ही हिंकार, प्रस्ताव भौर आदि है। जो मुस से उच्चारण झग्गे समप 
प्रक्षर वाहर निकलते हैं वह उद्गीथ है भौर वाहर निकला हुआ शब्द जो चारो प्रोर पंदगारेओ 
प्रतिहार है । पम्मात्‌ शब्दो मे जो विकार उत्पन्न हंता है वह उपद्रव है। भ्रन्त में शब्द सर्वेंग शा” 
होकर नष्ट हो जाता है वही उसका निघन है ! 


सूर्योदय के समय उदय से पहले की दशा, सुर्योदय वी दशा, पहर दिन भटने थी दशा, माषारर 
मध्यान्ह के पीछे की दशा, चौथे पहर की दशा भौर सूर्यास्त की दशा प्रम में मातो विभाय ममन्‍ना 


चाहिये | 


इन स॒प्त विभागों में आदि भौर उपद्रव को छोटदें तो पाच विभाग भी हो परी हे धो” मि 
हिंकार भर प्रतिहार को भी छोड देवें तो मुख्य करके तीन ही विभाग साम ते गहे जा भझाते 
प्रस्ताव भर्थात्‌ वस्तु या काम का आरम्भ पहला भाग झौर वह जब पूरे धोज पर घा वादे एटम 
झवस्था उदगीय है, किन्तु पुरे चढाव के पश्चात्‌ जब वह वस्तु गिरने लगती है सववा बट रोम दा 
पडकर शान्त हो जाता है तो उसे निधन कहेगे। जगत्‌ में कोई भी वस्तु, भाव वा पर्मा सार 
जिसमे आदि, मध्य भौर भ्रन्त ये तीनो भवस्थायें न हो। उन्ही तौनों का माम के विभाग से 77 २ 
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किसी वस्तु वी मूर्ति मे उसके व्यास का जहा भवसान होता हैं बट हार हा प्रशायावन पर 
चक्की, प्र जारी हज हे न 


उस वस्तु का नाभिविस्दु साम का निधन भाग है। इन दोनो के वीच णी दग शी पर ठए 7 
इनमे भी प्रस्ताव का भाग प्रथम होने के कारण त्रःक्‌ के समान है श्लौर निधन रा भाद नाए ४ 


ग्न्क 
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होने के कारण साम का भाग है श्रौर मध्य का उद्गीय मध्य में होने के कारण यजुः का भाग है । इस 

प्रकार इन तीनो वेदों में साम इतना व्यापक है कि श्रत्येक वेद मे भी वह किसी न किसी रूप भे अवश्य 

ही व्याप्त रहता है । ४ 
वेद साधारण 


मदसे प्रथम तीनो वेदों का सारांश दिलाया जाता है :-- 


रसवेद में--- हा 


१. चीयमान रस (चुनाव मे आया हुप्ला)-अग्निन्यजु. (जमा हुआ रस या तत्त्व) 
२ विश्रसमान रस (निकला हुआ ) >महोवथ-ऋक्‌ (उठकर जाता हुआ रस) 
३. आपूर्यमाण रस (भराव में आता हुआ )-महात्रतनूसाम (श्राकर बैठता हुप्रा रस) 


वितानबेद में-- 


१ कूटस्थ वा मदहिम स्थितमूति-ऋक है । 

२. क्ुटस्थ भूति के चारो ओर मूर्तिमण्डल्साम है । 

३ मूत्तियों के मर्त्य वा भ्रमृत दोनो रसतयजु है। 

( गर्म जिससे भूति वनी भर अ्रमृत जो भूति की आत्मा है ) 


छलन्दोनेद में--- 


१. कूटस्थ मे बाहर जाता हुआ सूच्यग्र त्रिभुज क्षेत्र-ऋक है । 
२. बाहर से कुटस्थ में आता सूचीमुख निभुज क्षेत्रनूसाम है 
हे इन दोनों त्रिभुजो मे समान रूप से सचारी रसन्नयजु है। 


इस प्रकार तीनो वेदों के पृथक्‌ पृथक्‌ तीन भाव हैं किन्तु वहुतो का यह भी मत है छन्दोवेद तभी 
ऋचा हैं, वितानवेद सभी साम हूँ श्रोर रसवेद सभी यजुः हैं । इस प्रकार प्रथम तीन वेद निरूपण करके 
फिर प्रत्येक वेद में तीन तीन भेद उपर्युक्त कथनानुसार जानना चाहिए । ये तीनी ही वेद परस्पर श्रविना- 
भूत हैं अर्थात्‌ एक के बिना एक कदापि नही रहते । 


रसवेद का उपयोग 


जहां कही यनर होते हैं वे रमसवेद से ही होते है । यज्ञ से अ्रश्न और अन्नाद का परस्पर सवन्ध 
रखता है । ये तीनों ही प्रत्येक वस्तु में घटाव, बढाव या साम्यभाव अन्न भोग से रंवन्ध रखते हैं और ये 
तीनो प्रत्येक वस्तु में देखे जाते हैं मत” जगत्‌ भर में रस वेद का उपयोग समभकना चाहिये । यदि रसवेद 
ने टोवा तो किसी प्रकार के यज्ञ नहीं होते । यज्ञ के न होने से कोई भी वस्तु अन्नाद बन कर अन्न का 
प्रटण नदी करती भोर घन्न गहण ने करने से वस्तुओं में दृद्धि, क्षण या साम्य भाव न होते । 


[ एड४ ] 
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वितान वेद का उपयोग 


प्रत्येक वस्तु कुछ कुछ सकोच, विकास का प्रदेश रसता है। जिस प्रकार प्रद्ध दिया फोरारे “पने 
पर भ्रधिक देश मे और मुष्टिका (मुट्ठी) बाघने पर सकुचित होकर कम देश में फती के एसी प्रशार 
हस्त या शरीर के सभी अद्भ, प्रत्यज्ध कुछ सीमा तक नकुचित भौर कुछ मीमा त्तक विशलित्र रात ।। 
सभी वस्तु कुछ न कुछ वितान अवश्य रखती है। वितान होते होते जिस समय उप दिताय एड /। 
जावे श्रर्थात्‌ जिस प्रमय अपना वितान न कर सके वही उस वस्तु की समाप्ति है । 


छुन्द वेद का उपयोग 


जगत्‌ के प्रत्येक पदार्थ मे यह साधारण घर्म देसा जाता है फि समीप से देगने पर जो पस्तु 
जितनी वडी भासती है दूर से देखने पर वही छोटी दीसा करती है यहा तझ कि छोटी पोते कोये गिरी 
देश से वह सर्वथा नही दीखती । यह प्रत्येक वस्तु का साधारण धर्म है यो छनन्‍्द वेद ते पारगा ही ४ । 


दृष्टि विचार 


ग्राज कल ज्यौतिष शात्र के वेत्ताओं ने सिद्धान्त किया है कि मनुप्यो वी रप्टि चर्ट्र रशागर 
तक जाती है भ्र्थात्‌ जिस कक्षा पर चन्द्रमा घूमता है। उसके भागे मनुष्य की रप्टि जाने री सामर्शरे 
नही रखती अभ्रतः वही घरातल आकाश दृत्त बन जाता है। भ्रर्थात्‌ सूर्य या और प्रौर प्रह प्रमवा टनम 
भी ऊचे नक्षत्र मण्डल से जो किरणों श्राती हैं वे यद्यपि भागे, पीछे, दूर या समीप से भव ही थाली हे 
'किन्तु मारे मे आती हुईं जहा हमारी इष्टि समाप्त होती है चही दप्टि समाप्ति के प्नुरोप में पाये 
झाकाश का समघरातल वन जाता है भौर उसी घरातल पर श्राती हुई (ऊपर से) उन सब यो एड $|। 
सीमा पर ग्रहण करती है। वही सीमा अथवा धरातल प्राकाश का नीला गोला उपर मुभगो भनागना 
है । जिस घरातल में हम भसख्य ताराग्रो को, भ्रहो सहित सूर्य को तथा चन्द्रमा को एप ही उस पर 
अनुभव करते है उसी चन्द्र धरातल को ३६० अशो में विभक्त करके सभी ज्योतिमंय पिष्यो पा परर नझा 
दूरी को गणना की जाती है और उनके विम्बी के व्यास भी उसी स्थान से स्‍ग्रवुमान करके निर्धारित गिय 
जाते है। यह चन्द्रमा धरातल अन्दाजन ७५००० लाख कोस की दूरी पर निशित की गई ४ तो मिए 
हुआ कि यहा ही तक हमारी इप्टि पहुचती है और हमारी इप्टि ने ही यह धरानल म्पिति री र 
यह मत आज दिन सर्वत्र प्रचलित है, किन्तु हमारा कहना है कि यह धरातल जिसमे सभी ५7५ 
समाप॒ ऊचाई पर हमे दीख रहे है यह चन्द्र धरातल नही है किन्तु यह मेरी चक्षु के क्षीवर हो शुधत 
बिन्दु है वही इन सब के देखने का धरातल है । दूर या समीप की ऊचाई मे गाते पशु से है पं एसाय 
पदार्थ हमारी चक्षु पर आकर ही विश्वान्त होते है । इसी चक्षु रूपी धरातल मे उन इते रू की] 
महोक्थ विम्ब अपनी दूरी के नियमानुसार जितना वडा होकर दृष्टि पर पहचना ए उप्फ़ो द477 
वस्तु को हम देखते हैं। इसका मुल्य कारख यह है कि चन्द्रमा यदि प्रपने टी रपाव परम ३ 4 कई 


05% ४6 


छ्न 
ने 


तो वह इतना छोटा न होता विज्ञान हमको समभाता है कि चन्द्रमा ग्रानी रक्षा (००७४) 
वर कक का ज्वटॉक 4 जा । भ् त्त 


पर बहुत विस्तार मण्डल से है । यदि हमारी दृष्टि चन्द्रमा के घरातल पर जावर सथ | 


[ १४५ ] 
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संम्रव है कि सूर्य श्रादि ग्रहों को छोटा देले परन्तु चन्द्रमा को इतना छोटा कदापि नही देखती | इससे 
बहना पडता है कि वह चन्द्रमा भी झपनी कक्षा से उत्तर कर हमारे नेत्र धरातल मे जितनी प्रमाण की 
महोतय मृर्ति ने उपस्थित हुआ है उतने ही बडे को हमारे नेत्र ग्रहण करते हैं। तो ऐसी स्थिति मे जब 
चन्द्रमा, सूर्य और तारे एक घरातल में हमे दीख रहे हैं तो हम बिना संकोच के यह सिद्धान्त कर सकते 
हैं कि वे सव भी हमारी रप्टि के धरातल पर ही दीख रहे हैं। इस नीले आकाश का ऊचा दिखना 
ऊंचाई को बुछ ग्रहण करने वाली दृष्टि के ही प्रभाव से मानना चाहिये। अर्थात्‌ जिस प्रकार अपने 
घरातल में यह दृप्टि ग्रहो को पकड़ती है उसी प्रकार कुछ ऊचाई को भी ग्रहण कर रही है, किन्तु इनका 
घरातल चन्द्रमा की कक्षा पर कदापि नही | हम देखते हैं कि पास पास की दो वस्तुओं की दूरी और 
समीपता को हमारी इप्टि ग्रहण कर लेती है किन्तु जब वस्तुएं बहुत दूर की होती है तो उनकी दूरी 
पकटने का सामरथ्यं न रखने से हमारी इष्टि उनको एक ही धरातल पर देखा करती है अतः इस थोडी 
बहुत ऊचाई के देखने से चन्द्र कक्षा पर घरातल अनुमान करना भूल है । 


वेद का मन, प्राण, वाक्‌ से संबन्ध 


जगत्‌ में साम्य, वेषम्य, घटाव, बढाव जो जहां दीखते हैं वे सब चारों भ्रोर वाक्‌ ही थाक्‌ फैली 
हुई जाननी चाहिये । ये सब वेद हैं किन्तु वेद रूप मे ये सब वाकू किसी न किसी नाभि से अवश्यमेव 
वधी हुई रहती है। कोई भी वेद अपनी नाभि से च्युत नही होते । साम भशौर ऋक्‌ का आयतन नियत 
होता है किन्तु यजुः का ग्रायतन कोई भी नियत नही होता । वाकू सदा सत्यरूपा है वह कभी प्राण के 
विना नही रहती श्रौर प्राण कभी बिना मन के नही रहता । यही कारण है कि यह वेद जिस प्रकार 
वाक्‌ है उसी प्रकार प्राण और मन भी है। जहां तक मन का फंलाव है वही तक प्राण फैला हुभा है । 
इसी प्रारा के फैलाव के साथ साथ वाक्‌ भी नियमानुसार फंलती है। तीनो के एक साथ फैलाव को वेद 
कहते हैं भ्रतः यजुर्वेद में वाक्‌ को वेद कहा है और ऐतरेयारण्यक मे प्राण को भौर तैत्तिरीय वाले मन 
को वेद कहते हैं । 

वेद शब्द की व्युत्पत्ति 


मन, आरण, वाक्‌ इन तीनों का जहा तक फैलाव है उसके भीतर दृष्टि रखने से दृप्टि के देश में 
जितनी बडी ऋक्‌ मूर्ति हो सकती है वही पकड में भ्रात्ती है। दृष्टि का उस मूर्ति के पकड़ने को ही जानना 
कहने हैं। उसी जानने के भनुरोध से जिस मृति को पकड कर हमारा ज्ञान होता है उसको वेद कहते हैं । 
जहाँ हम किसी वस्तु के लिये “है” ऐसा कह कर दावा करते है वहाँ केवल उसके तीनो वेदों का हमारी 
झात्मा से सवन्ध होता है । उसके तीनो वेद हमारी श्रात्मा में झाते हैं उसी को हम “है” कह कर व्यवहार 
फरते हैं। बिना वस्तु की उपलब्धि के कोई सत्ता नही है भर बिना वस्तु की सत्ता के कोई उपलब्धि नही 
है। उपलब्धि यो ही वेद बहते हैं। वेद का और सत्ता का परस्पर घनिप्ट संबन्ध है। जो नही है उसकी 
कदापि उपलब्धि नही होती भौर जिसकी उपलब्धि है उसका अस्तित्व अवश्य ही है । इसी,कारण ऋषियों 
ने स्िद्वान्न किया है कि इस जगत्‌ के समस्त भूत वेद में सन्निविष्ट हैं अर्थात्‌ वेद से वद्ध है। इस प्रकार 
मन, प्राण, वाकू तीनो को मिला कर वेद कहा गया है भौर इन्ही तीनो को मिले हुए रुप मे प्रजापति 
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कहते हैं । भ्रत भ्रादि प्रजापति से सव बेदो का उत्पन्न होना माना जा सकता है प्रयवा उसी गले प्र हा 
का निश्चल स्वरूप वेदों को जानना चाहिये अयवा वेदो को ही प्रजापति कहना चाहिये पे नीनो मंत्र विष 
होने पर भी एक रूप हैं । 

वेद की अ्रपौरूपेयता 


छन्द, वितान वा रस बेद प्रत्येक वस्तु में सम्मिलित रूप से व्यापक है। ये सभी येद पुर पक प्र न 
के आधीन न होने से अपौरुषेय कहे जाते है। जगत में पौरुषेय, भ्रपौरुषेय भेद से दो प्रहार के पदाई :, 
इन घट, पट आाद जो पुरुपो से निर्मित हैं उनमे भी यह प्रजापति व्यापक हाने के पारण घर और पद 


के द्वारा स्वयम्‌ सनिविष्ट होता है। वेद के लिये पुरुष को कुछ प्रयत्त नही करना पउना जब परेड मद्ा 
झपौरुषेय है 


इन्ही वेदो को अपनी बुद्धि से देख कर इन्ही वेदो के पदायों को समझाने के लिये जो शास्त्र बनाया / परे 
बेद के जानने के लिये है प्रतः वेद शास्त्र कहलाता है । प्राण देवताओं के विज्ञान और उसी में मग्उन्ध मं 
मनुष्य देवताशो के इतिहास भौर प्राण देवताओ की यज्ञ विधि भौर उनकी स्तुति एन चारो वरिषपा थो 
लेकर प्राचीन समय ऋषियो ने जिस शास्त्र को निर्माण किया था वही शास्त्र प्राज दिन वेद झारत्र पे साम 
से प्रसिद्ध है । 
॥इति वेद-निर्वेचनं॑ समाप्तम्‌ ।। 





चज् 


यज्ञ के पांच रूप ये है 


१--यहा तक प्रजापति के शरीर, रूप और वेद का वर्णन किया गया है, इन्ही येदो से पेश समर 
होता है जिनमे पहले यजुः से, पीछे ऋक्‌ से और फिर साम से यज्ञ का स्वरूप बनाया जाता है । रीना 
वेद सिलसिलेवार सन्रिविष्ट होकर यज्ञ के स्वस्प बनाते हैं । ये तीनो बेद वाकू है। यह जहा ते ना 
झवकाश लेता है वही तक यज्ञ भी सपन्न होता है क्योकि यह यज्ञ प्राण प्रधान है पौर पट पर दा 
मिलेजुले रहते है, एक के विना एक नही रहता है, इसीलिये ये तीनो बैद ही यन ने लय दोनि हल 
प्रभव स्थान है और झाशय भर्थात्‌ कर्म स्थान हैं झथवा यो भी कह सकते हैं कि यह यजही वेंडो ० ४ घागि 
वा झाशय है यह विद्या (वेद) विधातु है वह इस यज्ञ रूपी श्राशय में रहता है । एसलिये इंे के / 05 
होता है । े 

इन्ही तीनो वेंदो में से सभी भूत विद्यमान्‌ रहते है भौर इन तीनो विदाधों र। मापणा र 
इसलिये थे सव संत्य मे ही वर्तमान है, वह सत्य उसी पत्र फे द्वारा फैलाया जाता है । 
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सबसे प्रथम कोई एक स्वयंत्रूयत् है जिसके तीनों वेदो के अन्तर्गत यह चराचर विशाल जगत्‌ 
विद्यमान्‌ है, यही यज्ञ अपने ही को हवन करता रहता है जिससे नये २ ऋक्‌, साम और यजु उत्पन्न होते 
रहते हैं। इन तीनो के नये उत्पन्न होने पर नया यज्ञ होने लगता है, वही नयी वस्तु हो जाती है। जंसे 
कि सूर्य, पृथ्वी, चन्द्र आदि श्रन्ततानन्त गोले जो इस विशालझ्ााकाश में दीखते है ये पृथक २ तीन २ वेदो 
से पृथक्‌ एक एक यज्ञ हो रहे है किन्तु इन सव यज्ञों का संवन्ध उसी एक स्वयंभरूयज्ञ से है। उसी स्वयभूु- 
यज्ञ के अन्तर्गत भिन्न २ स्थानों में भिन्न भिन्न छोटे बडे यज्ञ हो रहे हैं। इन सब यज्ञों का क्रम भी उसी 
स्वयभूयज्ञ के अनुसार है किन्तु इनके श्राश्रयाश्रयी भाव की विक्षेपता है । वह स्वयभूयज्ञ परमेप्ठी पद 
कहलाता है। इनमे अनन्तानन्त भैलोक्यों के अन्तर्गत जो प्रजापति इस परमेणष्ठी पद का अधिष्ठाता है 
वही ईश्वर है, उसके तीनो वेद भी ईश्वर ही हैं श्रौर उन तीनो वेदों से होता हुआ यज्ञ भी ईश्वर है उस्ती 
वेद से उसी यज्ञ से अथवा उसी प्रजापति से यह विशाल जगतु हुआ है वही मेरी आत्मा है । 


२--ये जहा जो कुछ हम देख रहे है इन सबको ही प्राण समभना चाहिये | यह प्राण मन के 
प्रकाश में विद्यमान्‌ है श्रौर इन प्राणों के श्राधार पर वाक्‌ रहता है जो तेज रूप मे दीखते है, ये तीनो 
सम्पिलित रुप में एक प्रजापति होता है उसमें मन का प्राण भे जाना और प्राण का वाक्‌ में जाना और 
वाक्‌ का फिर मन में जाना इसी सिलसिले को यज्ञ कहते हैं ऐतरेय महा कहते है कि “वाचशिचत्तस्थो- 
त्तरोत्तरिक्रमों यज्ञः” श्र्थात्‌ मन प्राण में आकर वाक्‌ बने श्रौर फिर वाक्‌ मन में बदले इस ही काम 
को यज्ञ कहते है । इस प्रकार वदलने का कारण बीच का प्राण ही है, वही क्रिया रूप है, इसलिये वास्तव 
में वही यज्ञ है, उसी के मन और वाक ये दोनों वर्तनी हैं । 


३-सोम को अमृत्‌ कहते है सोम वह रस है जो कभी नप्ट नही होता और जो सम्पूर्ण जगत्‌ के 
पदार्थों का उपादान कारण है | सोम सम्पुर्ण आकाश में सर्वत्र भरा हुआ व्याप्त रहता है उमकी व्याप्ति 
की दशा में उसमें न रुप है, न रस है, न गन्ध है, किन्तु उसी के सयोग से वे सब पदार्थ वन गये है 
जिनमे रूप, रस, स्पर्ण और गन्ध हैं। यही सोम दूसरे सोम से जब श्राघात प्रत्याघात पाता है तो परस्पर 
के मर्दन और धर्षण से एक प्रकार का वल उत्पन्न होता है उस वल को “सह ” कहते है, इसी सहः से 
स्वभावत अ्रग्नि उत्पन्न हो जाता है। सोम के घर्पण से सह उत्पन्न होकर उससे अग्नि का उत्पन्न होता 
जिस क्रिया से होता है उस सम्पुर्णो क्रिया को यज्ञ कहने हैं । 


'४-जब कभी सोम का भ्ग्नि में हवन करते हैं तो वह सोम अग्नि में परिणत हो जाता है और 
प्रस्ति जल कर जब ज्वाला से ऊपर निवल जाता है तो जहा तक प्रकाश है उसमे बाहर पहुंचकर प्ररिति, 
प्रपने श्रग्निपने से मर जाता है और फिर सोम के रूप में ही परिणत हो जाता है इस प्रकार अग्नि सोम 
में और सोम अग्नि में पर्याय(वारी बारी) से बदलते रहते हैं। इस वदलने की सिलसिलेबार क्रिया को 
यज कहते है । 


४-जिस भ्रतार श्रादि प्रजापति का वितान होना यज्ञ है उसी यज्ञ से जगत्‌ की सारी प्रजा उत्पन्न 
हुई हैं उसी प्रकार श्रव इस समय में भी और प्रागे को भी यज्ञ ही के द्वारा प्रजायें उत्पन्न हो रही हैं या 


[ एडं८घ ] 


धछ ब्रक्मविज्ञान धं 
ध्ाताााराात्ा ८ ऋऋ्प८ या आाका ामा अलय बा कब अल मु 23 अललओ डक क लक लडकी 


होती रहेगी । तात्पयं यह है कि जिस प्रकार वस्तु का स्वरुप या प्रत्येक वस्त की जीवन रक्षा ५: में नो 
होती है उसी प्रकार प्रत्येक पदार्थों की उत्पत्ति भी यज्ञ से ही समभनी चाहिये । 


यज्ञ से होने वाली प्रजापति की प्रजा दो प्रकार की है-देवे भौर भूले । देवता ३३ #, ८ ०, 
११ रुद्र, १२ आदित्य, दो और पृथ्वी । इनमे वसुप्रो में सब से प्रथम प्ररिति है भौर गए वे दल 
रहनेवाले भादित्यो में वारहवा श्रादित्य विष्ण है इस प्रकार भ्रग्ति से लेकर विष्णु तक हो देशपालों का 
सिलसिला जारी हो जाता है उसको यज्ञ कहते हैं। इसी यज्ञ में सव देवताभ्रों का सप्रिवेण (| :म 
के द्वारा जिस सिलसिले में सव देवताओ का समुदाय बनता है उसी को प्रजापति कहते हैं। धन हो ३ 
देवताशो के रूप में प्रजापति का फैलाव होना भ्रनिरुक्तप्रजापति का निरुत्त स्प है। 


न्क 
के 
जे 
है] 


६-तीनो वेदो में से ऋक और साम का अपने श्राप उत्वमण(उठना) नही टोता उसीलिये ने दोनों 
किसी के शन्न होते हैं भ्रौर न इन दौनो का कोई दूसरा भ्नन्‍न होता है किन्तु इनमे भ्रग्निस्पी छो दाद | 
वह आनन्द भी है शौर अन्त भी इसीलिये है झ्रन्न लेने के उद्देश्य से उबय से उठपर प्र घनता / था! 
एक प्रकार का उत्क्रमण है श्रौर दूसरे किसी प्रजापनि के श्रन्नाद प्राण के प्रान्षमण के कारण भी पन्‍न 
रूप से भ्रग्नि का उत्क्रमण हो जाता है । भ्रर्थात्‌ दुसरे के वल से यहा का अग्नि या वाद हिच पर उसे 
के. शरीर में चला जाता है वह दूसरे झात्मा की तृप्ति करता है, यह दूसरे प्रकार का उद्मंपण है एन 
अन्नाद प्राण को अग्नि कहते है। और जो झश खीच कर दूसरे का भ्रन्न बनाया जाता « पढ सोम 
कहलाता है ) जब कभी सोम अन्नाद अग्नि में हवत किया जाता है तो सोम तत्काल ही श्रपने रप ने 
बदल कर ऊरक्‌ हो जाता है। ऊर्कू एक अ्रकार का वल बढानेवाला ठडा रस है । यह रस थोटे ही रा 
में प्राणुरूप में परिणत द्वो जाता है। वह प्राण फिर अन्न को ग्रहण करने लगता है, एस प्रवार प्रा, 
ऊर्क, भौर भनन्‍्न इन तीनो का परस्पर घनिष्ट सम्बन्ध हो जाता है । एक को एक पद रहता 7 जोर एप 
से एक उत्पन्न होता है । इन तीनो के इस प्रकार परस्पर उत्पत्ति वी मिलसिलेबार दिया वा मे कहते 
है जगत्‌ में किसी भी पदार्थ की उत्पत्ति या स्थिति इस यन्षत्षिया के बिना नहीं होती । 


इस प्रकार का यह यज्ञ प्रत्येक वस्तु में प्रत्यके समय में रातदिन जारी रहता /। यटी पाडिय 
हमारे शरीर को अग्नि को या हमारी भ्रात्मा को प्रतिक्षण स्व गे पहचाना रहता 6। यथा शी 
आत्मा प्रतिक्षण सूर्य रूपी स्वर्ग मण्डल में इसी यज्ञ के हारा जाती रहतो है तथापि हमा* 7 
त्मा के हारा क्षेत्रज्ञात्मा या प्रज्ञात्मा इस प्रकार वन्धे हुए रहते है कि इनके स्थर्ग जाने पर + 
ज्यो की त्यो झ्रात्मा की स्थिति वनी रहती है प्रौर उनका उन्द्रियों के साथ मम्दन्व थे गरीर ने सम्द ५ 
का प्रभियान भी ज्यो का त्यो बना रहता है इसलिये हमारी आत्मा नित्य ग्वग “ते ? 
स्वर्ग जाती हुई नही पहिचानती । जिस अकार जल में सूर्य के विम्य का ग्स श्लाशग मे १ 
कारण बिम्ब में भी बदलता ही रहता है तो भी ज्यो वात्यों फिर घाजाने में ब्िम्दि जा समा शा “ता 
नही प्रतीत होता न कुछ हानि भत्तीव होती है ज्यो का त्यों विम्द ७ क्ले साथ पिना 
हुआ दीखता है उसी प्रकार शरीर में हमारी झात्मा बिना बधी हुई भी वर्यी र- सो पर 


है किन्तु श्रपने को वाहर जाते हुए नही मानती । 
[ एड६ ] 


४8४ ब्रह्मविज्ञान के 


छ्ल्य्ंंि्लचचचचख चचचचच न ललच्च्चससस्स्ल्लल्ल््ल्ललल्ल्लल्ल्सस्ल्ल्च्स्ल 


यज्ञभक्तिसूत्र 


ऊपर लिये हुए यज्न प्रकारो का तात्पय्यं यह है कि अग्नि के संस्कार को यज्ञ कहते हैं । प्रग्नि 
को हमने ३ प्रकार से देखा है--वैदिक, दैविक और भौतिक | इन सभी भ्रग्नियो का सस्कार करना ही 
यज्ञ है-वैदित अग्नि को यजु. कहते है । यजु. के रस से ही प्रत्येक वस्तु का स्वरूप बना हुआ रहता है 
वहीं यजुः ऋच्छ हौकर निकल जाता है और सोम के द्वारा साम रूप से झाकर फिर अग्ति बनकर यजु: 
हो जाता है यही वैदिक प्ग्नि का संस्कार है। भौर दूसरा दैविक अग्नि वह है जिसके वसु, रुद्र, आदित्य 
के विभाग से प्रजापति का वैतानिक स्वरूप बनता है, और जिसमे ३३ देवताओं का सन्निवेश है, उसी 
में प्रप्न, ऊक प्राण के परस्पर परिग्रह द्वारा यज्ञ का स्वरूप वतलाया जा चुका है, झौर तीसरा भौतिक- 
प्रग्ति है जिसमे आहुति हुआ करती है इस आाहुति से श्रस्ति बनकर फिर कभी सोम हो जाता है, यह 
भी प्रकार दियाया जा चुका है, किन्तु इसमे विशेषता यह है कि प्रग्नि में झ्राहुति दो प्रकार के पदार्थों 
अग्नि और सोम की होती है । 


प्रग्नि के सस्कार के लिए यदि अग्नि ही की भ्राहुति दी जाय तो प्रग्निचयनयज्ञ या भग्नियज्ञ 
कहते है। वह भ्रग्नि जिसमें भ्रग्ति या सोम की श्राहुति दी जाती है वह ११ प्रकार की है-(१) गाहँपत्य 
जो पृथ्वी से सम्बन्ध रखता है, (२) भ्राहवनीय को सूर्य से संवन्‍्ध रखता है झौर तीसरा भ्न्तरिक्ष से 
सवन्ध रसने वाले ८ प्रकार के धिण्ण्यारिन हैं श्रौर ११ वी नेऋताग्नि--इन ग्यारहो अभ्रग्नियों मे अ्रग्नि 
या सोम की भ्राहुति देना ही अग्नि या सोमयज्ञ है। अभ्रग्ति चयनयज्ञ मे झग्नि दो प्रकार का है --चित्य 
ध्रौर लितेनिधेय इनमे भूत और देवता ये दोनो प्रकार के चित्याग्नि होते है जब अ्रग्नि मे भ्रग्नि की 
प्राहुति से भ्रग्ति का चयन किया जाता है तो श्रग्नि के बलवान होने से झात्मा भी प्रबल हो जाता है, 
इसीलिए उसमे भूतों का संवन्‍्ध या सोम का सम्बन्ध निवेल होकर टहनी में से सूखे हुए पत्तो के अ्रनुसार 
भडकर श्रलग हो जाते हैं इसीलिये आत्मा पृथ्वी और चन्द्रमा दोनो छोडकर शुद्ध निराले भ्रग्निरूप से 
गूर्य मे चली जाती है, श्र्यात्‌ वैश्वानरप्रग्नि जो दिव्य और पाथिव भ्रग्नि के मेल से उत्पन्न हुआ है 
इसमे से पाथिव झर्नति का चयन संस्कार द्वारा पाथिवपना मिट कर दिव्याग्नि भाव ही रह जाता है 
जिससे आत्मा फी कंवल्य मुक्ति हो जाती है। परन्तु भ्रग्ति मे यदि सोम की श्राहुति दी जाय तो उस 
आत्मा की मुक्ति नही होती, किन्तु स्वर्य का सुख उसको भ्रवश्य होता है । उसके शरीर में निधेयाग्नि 
रूप देवता यू के सवत्यर से आकर मनुष्य के देह की भ्रात्मा बनती है भौर शरीर के वैश्वानर से एक 
ही हर अग्नि के स्थभाव से प्रतिक्षण शरीर से वाहर थी लोक की ओर जाया करते है। जिस प्रकार सूर्य 
वा सउन्मर सब देवताप्रों से बना हुआ होता है उसी प्रकार जीव के शरीर में वैशवानर अग्नि भी सब 


देवनाभो में दना हग्रा है । इसलिये श्रग्नि में सोम की झ्ाहुति करना सब देवताओं मे ही भराहुति करना 
है और उस आहृति को यन् कटने है । 


मेरे झ़रीर ना वेज्वानर सूय॑ 
ह 


। शरीर न के रावन्मर की प्रतिमा है, अर्थात्‌ पुर्०ों साइश्य है इसी कारण से 
गूथ मदबत्गर ५ जिनने अवश्य होते है 


; १ उतने ही अवयव उस वेण्यानर के भी जानने चाहिये। जब हम 
पड़ रग्ते ८ तो उसती पझोहुति ऊपर जाकर जिस प्रकार सूर्य के सवत्मर का संस्कार करती है उसी 


[ १४० ] 
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प्रकार उसके साथ-साथ ही यजमान के दैश्वानर का भी सस्कार करती रहती #ै। ज्वीवि” ल्‍म प्रघस 
सूर्य सवत्सर के श्रवयव को दिखते हैं । 


संबत्सर का सबसे छोटा अवयव भ्रहौरान है। ३६० प्रशों में से सापेन्यावये बध शिपरर ए6 
भ्रेश का अहोरात् होता है इसीलिए सवत्सरचक्र में एक-एक श्रण काले, सफेद के विभाद से रो-यो 
होकर पूरे ७२० विभाग होते हैं इन मे एक काला दूसरा सफेद एकान्तर श्रम से रा ह :म पर पो£ई 
प्रश्न कर सकता है कि ये अहोरात्र सूर्य के कारण नहीं भ्रत्युत पृथ्वी के कारण होता; प्यार मे 
पृथ्वी जहां पर है उसके सूंयं की ओर भाधा भाग ऊजाले में रहता है धौर दूसरी प्रोर रा प्राघा भाग 
काली छाया में रहता है। पृथ्वी चाहे साल भर मे सूर्य के चारो श्रोर कही भी रहे बहा उसी :मी 
प्रकार दोनो भोर सफेद, काले भाग रहते हैं, किन्तु जहा प्रृथ्यी है केवल उसी स्थान में प्ृष्पी ने शत 
पृष्ठ में एक ही काला भाग हो सकता है। उसके पहले के काले भाग सव नप्ट हो जाते है। एमीविए 
ये सबत्सर चक्र मे एकान्तर क्रम से काले, सफेद का होना मिथ्या है। इसके उत्तर मे एहना ह- विये 
भाकाश के ७२० भाग यजमान के विचार से माने जा सकते है। प्रथ्वी पर सुर्य के सलमुग शेजमानव मे 
खडे रहने पर वह पृथ्वी जितनी पूर्व को चली जाती है उतने को सफेद कल्पना करके फिर म्रुझे में 
दूसरी भोर यजमान के जाने पर वह पृथ्वी जितने आकाश प्रदेश में श्रागे बढती हैं उतने भो पा 
कल्पना करते हैं । प्रति दिन प्रृथ्वी भ्रनुमान एक झश के कम से चलती है इनमें एक धय के प्राराश में 
सफेद झौर काला दो भाग माने जा सकते हैं इसी प्रकार वर्ष भर की गति में ७२० भाग हो “परऐे 
जिनको भ्रहदोरात्र कहते हैं यह पहला भ्रहोरात्र विभाग है| 


इसी प्रकार दूसरा विभाग मास का है। पृथ्वी के चारो भोर चन्द्रमा फिरता है, मिस गम गे 
भौर पृथ्वी के बीच में श्राकर चन्द्रमा भ्रदश्य हो जाता है उसके दुसरे दिन में पृथ्वी जौर चन्द्रमा दोपो 
की गति के कारण जव चन्द्रमा पृथ्वी के दूसरी छोरे की ओर श्रा जाता है और सूर्य चस्धमा के थोपमे 
पृथ्वी हो जाती है. इतने समय भे १५ दिन हो जाते है। इतने समय मे पृथ्वी जितनी दूर पूर्व शो री 
जाती है उत्तने आकाश को शुक्लपक्ष कहते हैं फिर चन्द्रमा चलते-चलते १५४ ही दिन से सूर्य भर पृष्ी 
के बीच में भरा जाता है उतने समय में पृथ्वी जितनी प्रृव॑ को सरकती है उसे कृप्एपक्त प्री |) ट््मी 
पन्द्रह-पन्द्रह दिन के एक-एक भाग बनाती हुई पृथ्वी एक सवत्मर में २४ भाग दना ऐपी पे श्टिसि १२ 
शुक्र भौर १२ ही कृष्ण एकान्तर क्रम से होते हैं । यहा भी उसी प्रकार पूर्व पक्ष हो भानता / व्रिपु घर- 
मान ही के विचार से यहा भी पृथ्वी पर चन्द्रमा का शुक्ल भाग के दिन दो जधिक थाने में पुम्ल पक्ष 
तथा प्रकाश के दिन दो घटने से कृप्एपक्ष कहा जा सकता है। जिस समय सूर्य अद्ममापा चीय होगा 


रु] 
है 
४५ 


है उस समय पृथ्वी आकाश के जिस बिन्दु पर है वहा से आरम्भ करके फिर सूप्व, चन्द्रमा है पतों मं 
तक पृथ्वी जहा चली जाती है उस बिन्दु तक सवत्तर का रैरेवा भाग टोता ह उसी यो माद भे 5 
कृष्ण दो-दो भाग होने से संवत्सर के २४ विभाग हो जाते हैं, यही दूसरा विनांग + ॥ 
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& गब्रह्मविज्ञान थे 
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#हंगब ३, 


इसी प्रकार तीसरा विभाग ऋतुओ का है। भारतवर्ष मे तीन ऋतु प्रधान है ग्रीष्म, वर्षा, शीत । 
एकनाक ऋतु चार-चार मास का होता है । इस कारण रांवत्सर के तीन विभाग हो जाते है यही तीसरा 
विभाग हैं । 


उमी प्रकार चौथा भाग श्रयन का है हम देखते हैं सवत्सर मे ६ मास तक सूर्य विपुवत्रृत्त से 
उत्तर की ओर रहता है जिसमे पृथ्वी नीचे और सूर्य ऊपर ज्ञात होता है, किन्तु दूसरे ६ मास मे सूर्य 
विपुवत्‌इत्त से दक्षिण की झोर रहता है इसी सूर्य या पृथ्वी की गति के कारण सवत्सर के दो भाग होते 
हैं, उत्तरायण गति को शुबल भाग और दक्षिणायन को कृष्ण भाग कहते है । 


इसी प्रकार पाचवा विभाग सवत्सर का पूर्ण रूप से एक है | इस प्रकार सवत्सर के पांच रूप 
होते है इन पाचो मे भिन्न २ पांच प्रकार की प्रर्ति मानी जाती हैं उनमे पृथक्‌ २ आहुति देकर भिन्न रे 
प्रकार के सोमयज्ञ की विधियाँ हैं। इसीलिए सोमयाग चार प्रकार का हैं--एकाह, अहीन, रात्रिसत्र, श्रायन- 
सभ्र । जो यज्ञ एक भ्रहोरात्र मे पूर्ण हो उसको एकाह कहते हैं और जो १० श्रहीरात्र तक मे पूर्ण हो 
उसे भ्रहीन या दशाह कहते हैं और जो १०० श्रहोरात्र तक मे पूर्ण हो उसे रातिसत्र कहते है भ्ौर सहस्त्र 
प्रहोरात्र तक में पूर्ण होने वाले को अयनसत्र कहते हैं। इन सब में सवत्सर के छोटे भाग श्रथवा बडे 
भाग को पकड़ कर उसका संस्कार करना ही यज्ञ से तांत्पय्यं रखता है। किसी न किसी प्रकार यज्ञ करते 
से सवत्मर का ही सस्कार होता है यहां पर इतना झौर विशेष समभना चाहिये कि इसी सबत्सर के 
संस्कार की योग्यता लाभ करने के लिये छोटे २ यज्ञ किये जाते हैं जिनको-१ भग्निहोत्र २ वर्शपूर्णंमास 
ह चातुर्मास्य, ४ पश्ुवन्ध कहते है । इनमे पझग्निहोत्र, से सवत्सर श्रहोरात्र विभाग का सस्कार होता है 
भोर दर्शपूर्णमास से पक्ष या मास विभाग का सस्कार होता है इसी,प्रकार चातुर्मास्य ऋतु विभाग का 
प्रोर पशुवन्धर से अयन विभाग का सस्कार होकर फिर ५ सोमयाग से पूर्ण एक सवत्सर का सस्कार 
किया जाता है | सव इतने ही यज्ञ है। इनके भ्रतिरिक्त जितने प्रकार के यज्ञ शास्त्रों मे कहे गये हैं वे सब 
इन्ही के रुपान्तर है। इन यज्ञों के करने से सूर्य सवत्सर के अनुसार यजमान के शरीर वैश्वनार भी 
सग्वार युक्त होऊर शरोर छोडने के वाद सूर्य सवत्सर में सम्मिलित हो जाता है जिससे स्वर्ग का सुरा 
मिलना सभव है, जिसका विपय दुसरे स्थान में विशेष रूप से वर्गेन किया गया है । 


प्रजा 
सबसे पहला स्वयम्भू, प्रजापति के मन, प्राण, वाक्‌ से ही सब कुछ सृष्टि उत्पन्न हुई है । उनमे 
दम प्रथम मन में एफ़ प्रकार की इच्छा दृत्ति उत्पन्न हुई किसी विपय के लिये मन का उसके आकार मे 
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ईए ब्रह्मविज्ञान हु 
बाााणणणणणणणणणणणणाणणणाणाााणााआआ नम अमल मदद दकिदिवी कि दिदीसीई 
झाना ही इच्छा कहलाती है । यह इच्छा होते ही उसके लिये प्राण को तिया होने लगती * । द्वार ४० 
प्रकार का बल है, वाक्‌ ही पर लगा करता है। उसी बल के झनुमार जो बाह में वितार उचर 7ोय 
उसी को श्रजा कहते हैं । की 200 
सन की इच्छानुसार प्राश-वल जो वाक्‌ में क्रिया होने से विक्रार होने जगता ह उसो यो रुप 
उत्पन्न होते है-अमृत और मत्यं अथवा भ्रमूर्त भौर भूर्त भ्रथवा स्थित प्रौर गत अभ्या मत्व ग्रौर नव 4 
जो मूच्छित होता है । उसी को मूत्यं या मर्त्य कहते है-यह मूत्र जपने स्वातन्न्य हो मद थी देगा 
भौर पराघीन हो जाता है, इसी को भूत कहते हैं। इन मूर्तों मे श्रमृर्त प्रविष्ट (घुमरा हुआ) रावा / 7 
झ्मृत है। उसी को देवता कहते हैं। भूत भ्रौर देवता ये ही दो प्रकार की प्रजा है। जो पट शमतही 4४ न है 
यह सब मत्यं हैं ग्लौर सव मन, प्राण, वाक्‌ मय हैं, किन्तु इन सव के भीतर कोई प्रमूनेनरव का 54। 
भूत मर्त्यों को घारण किये हुए रहता है और इनको चलाता रहता हैँ! यद्यपि थे सप्र मन, पारय, दार- 
मय कहे गये हैं तथापि मुख्यतया ये सत वाक्‌ ही वाक्‌ दिसलाई देते है । बयोछि शिनना दिया” हो गर 
इस पदार्थों मे सिश्चत्ा दिखाई देती है। वे सब विकार वाक्‌ ही में द्ोना सम्भव है। मन धार प्रा५ मं 
कोई ऐसा विकार नही होता जिससे उनके श्रसली रूप में परिवर्तत हो डिन्‍्तु साने मे एज 7॥ रस के 
अनुसार अथवा खेत की क्यारी मे पानी के शनुसार इन विकार वाले भिन्न २ रप के वाए्‌ में प्राण पैर 
मन भी उसी के भ्नुसार हो जाते हैं। वाक्‌ का जंसा छन्द है उससे छेदे हुए होने के पारण मन घोर 
प्राण अन्यथा नही हो सकते झथवा यो समभिये कि सब से पहले मन जेसा हो उसी प्रकार प्राण ने #पा 
की और उसी प्रकार वाकू ने विकार पाया इसलिये न सब पदायों में मन, प्राण प्रौर यार एन सीगो 
का एक ही साचा समझना चाहिये। 


मन में नाना रुप होने से प्राण नाना रूप का होता है झौर प्रा के नाना रप होने मे थार भी 
ताना प्रकार का होकर भिन्न भावो को उत्पन्न करता है यद्यपि ये तीतो नाना प्रकार के होने पति र 
तथापि इनमें केवल वाक्‌ ही विकार युक्त होती है, मन, प्राण में कदापि विझार नहीं हीना । यथा हम 
देखते हैं कि विचार करता हुआ मन बहुत से नये २ रूपो को धारण फरता हैं तथापि वह मन धपने परि- 
मार में कम नही होता भ्ौर उसके उत्पन्न हुए नाना भाव भी उसमे झ्लग कदापि नही रखते फिर भो 
भ्रपनी ही माया से स्वतन्त्रता पूर्वक नाना रूपो में बदलता हुआ भी सदा सर्वेदा निदिशवर रखपर एर ,) 
रूप में मन वना रहता है! इसी प्रकार प्राए भी मन के नियोग से यद्यपि नाना रप पा शेना २ वदाएदि 
उससे थिकार नही भ्ाता न उन विकारो से दृढ़ वन्धन पाता है वाकू में प्रपता वाम प्रो मेंशति 25 
काल के लिये विफारवान्‌ प्रतोत होता है किन्तु फिर पूर्वचत्‌ अपने स्वम्प में ग्रा दाता है याशाय मे 
उसमे कोई विकार नही होता, परन्तु इन्ही मन भौर प्राण के द्वारा वाव्‌ में विशार होश / । शग रद 
का नाम है बल के झनस्त भेद हैं भिन्न २ प्रकार का बल परोडा या प्रधिर जिस धार छाए में शिरज 
है उसी क्षण वह वाक्‌ भौर की और दो जाती है भ्ौर उस विकार युक्त दाग में प्राध कौन शन «) 5-३ 
के अनुसार अपने भी स्वरूप घारण किये रहते है । 
सन, प्राण, दाक्‌ इन तीनो भे मन की इच्छानुसार हास्य के दस से हो बार में दि: ४ ४!४ 
है यह कहा जा चुका है इसी नियम के अनुसार अमृत उत्तन्न होने के लिए शादि पाए ए' मद शर 
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४६४ ब्रह्मविनान पे 


िलनिनिनीकिकक लक अब 3 3 3 ुुलललबा॒ाााा राजा ाआएएएशशणशएणशणएएएएछए श्म्प्प्स्र 
वहुले हृप्ता इसी से वाक्‌ के ऊपर प्राण ने भमृत के लिए बल लगाया जिससे मन, प्राण, चाक तीनो के 
में अमृत उत्पन्न हुआ, फिर भी उसी मन की इच्छा और प्राण के बल से वह अमृत दो प्रकार का हो 
पर्यात्‌ उसमें दो प्रकार की दृत्तियां उत्पन्न हुई । एक अन्तर्मुख होने का स्वभाव रखता है तो दूसरा 
मु होने का, वहिर्मुश्त स्वभाव वाला चज्चल प्रकृति का है और विकस्वर भ्र्थात्‌ उत्तरोत्तर श्रधिव 
लेते हुए गति का स्वभाव रखता है इसके विरुद्ध दुसरा स्थिरता का स्वभाव रखता है और उत्तः 
मंकुचित होता हुआ थोडे देश की भोर होता है । इनमे वहिर्मुख को “अग्नि” कहते हैं. भौर भ्न्तमृर 
“मोम” | मन के ही इच्छानुसार किसी वाक्‌ में कम प्राण झौर किसी में श्रधिक प्राण लगा, 
कारण दो पदार्थ उत्पन्न हुए एक महाप्राण के कारण “पअरश्नाद” अर्थात्‌ भोक्ता हुआ उसे ही “मे 
कहने हैं भ्रोर दुश्रा श्रत्पप्राण के कारण प्रन्न रूप मे हुआ अर्थात्‌ भोग्य वना उसे ही “सोम” कह 
सृष्टि मे इन दोनो के मिलने से काम चलता है! यदि सोम न होता तो भ्रत्येक वस्तु वितान १ 
फँलाव में श्राऊर नप्ट हो जाती यदि भ्र्नि न होता तो प्रत्येक वस्तु सकुचित्‌ होते-होते इतने छोटी 
कि उनका प्रस्तित्व ही नही रहता । दोनो के होने से भग्नि के विकास को उचित प्रमाण से भागे 
कर “मोम” संकुचित करता है भौर सोम के संकोच की उचित प्रभाण से आगे रोक कर अग्नि 
में लाता है। इस प्रकार कुछ सकोच-कुछ विकास मे जगत के सब पदार्थ दीखते हैं यही दोनो 
कार्य है । 





जिस प्रकार आदि प्रजापति ने अभृत के लिए इच्छा की उसी प्रकार मृत्यु के लिए भी 
करना उचित था । क्योकि यदि मृत्यु न होवे तो श्रग्नि और सीम इन दोनो का बल कम होना १ 
हो जाता और उन दोनो के बरावर के वल से कोई एक ही प्रकार की वस्तु बन सकती । भाति- 
के पदार्थ नही हो सकते इसीलिए मृत्यु होने की भी इच्छा हुई और उसके धनुसार उन्ही तीनो २ 
मन, प्राण, वाक्‌ से मृत्यु उत्पन्न हुआ, वह भी मन के इच्छानुसार दो प्रकार का हो गया- १ सो 
मृत्यु जिसे यम” कहते हैं श्रौर दूसरी अग्नि की मृत्यु जिसे 'प्रमति' और “अशनाया” कहते है | 
यम वायु के भ्राकार का एक गरम पदार्थ है जो रूखेपन का स्वभाव रखता है-इसी रूल्ेपन (सु 
से पदार्थों के ग्रवयवों का जोड ढीला हो जाता है। स्नेह भर्थात्‌ नमी के कारण जो उनमे आए 
बन्धन हुआ था वह ढीला हो जाता है और प्रत्येक भ्रद्ध विलर कर अलग हो जाते हैं, और वह 
नप्ट हो जाती है, किन्तु इसके भ्रतिरिक्त दूधरी मृत्यु श्रशवाया है जो एक प्रकार की बडी भूख है 
प्रत्येक परमाणु को भीतर-भीतर पेट में ले जाती हुई एक ही स्थान पर जमा करके उत्तको छुपा देत॑ 
वह सूक्ष्म रूप में रूपान्तरित होकर उसकी मूर्ति को नष्ट कर देती है यह श्रशनाया इतना घोर १ 
कि चह अपने अतिम्त्व को भी रख नहीं सकती । इसीलिए प्रजापति की इच्छा से अपने उदर में 
सोम नो ग्रहण किया जिससे उसमे भी भात्मा श्रा गईं। अमृत के भीतर रहने के कारण उसकी 
मृत्यु न हीउर वह भ्शनाया अर्क के रूप मे थ्राई | भ्र्क वह है जो अशनाया अर्थात्‌ भूख को रखतः 
प्रश्न के लिए धावा बरता है भ्ौर अन्न खाया करता है | इस भर्क की अवस्था में इस अ्रशनाया के 
“प्राप्‌” हो गया। ब्राप्‌ ही इस जग्त्‌ में अ्रश अर्थात्‌ अन्त को भीतर लाया करता है, इसीलिए 
प्रशनाया कटने हैं यह प्राप्‌ स्नेह रखता है श्रोर स्नेह के ही कारण एक में दूसरे को इस प्रकार * 
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है इसी लिए इसे “आपू” कहने है । यह प्रत्येक वस्तु को सवरण ( ढकक्‍ना ) बरता है एगोटिए "दारी'' 
कहते हैं । यह अग्नि के वितान कर्म अर्थात्‌ फैलाव को निरोध करके अन्दर वी बोर फेता है पररीजिए 
अग्ति के विरुद्ध चाल चलने से इसे भ्रग्नि की सत्य कहते हैं । 


अग्नि, सोम, यम, आपू का साधम्य वैधर्म्य 


१--अमृतत्त्वघर्म से सोम और झग्नि का साधर्म्य है--मृत्यु धर्म से 'यर्मा भोौर पाप शा 
साधर्म्य है रूक्षता धर्म से यम और अ्रग्नि का साधम्य है, स्नेह धर्म से सोम और प्राप्‌ वा साधम्में है 


२--भ्रर्त और यम ये दोनो ही अग्नि है किन्तु अग्नि ग्रमृत है भौर यम मृन्यु दे। यहू विश 
बता दोनो में है। सोम और आप्‌ ये दोनो ही सोम है किन्तु सोम अमृत ओर प्राप्‌ मृयुहे कही इसे 
दोनो की विशेषत्ता है । 


०-७ ' 


३--अग्नि दो प्रकार का है कोई तो सोम को पाता है भौर सोम से घुतकर यन या समर 
बनता है किन्तु दूसरा अग्नि सोम से विरोध रखता है । अग्नि में आती हुई सोम की वाटति हो विउ- 
मन अर्थात्‌ रोकता है इसीलिए उसे यम कहते है प्रकारान्तर से अग्नि दो प्रकार का है--मौविक जोर 
यौगिक । इनमें मौलिक अग्वि और सोम के योग से यौगिक अग्नि उत्पन्न होता है, स्पूल और गप्पान 
होने के कारण उसे ही भौतिक अग्नि कहते है । जबकि 'यम' के द्वारा अग्नि भ्रौर सोम या वियोग है] 
जाता है तब यह भौतिक प्रिन सोमरूप भ्न्‍्त न होने के कारण स्वयम्‌ बुक कर नप्ड हो जाता है । प्र” 
सोम को भी प्रग्नि के भनुसार दो प्रकार का जानना चाहिए एक वह जो अग्ति के सयोग में जनता २ 
और जलकर यौगिक अग्नि बनाता है उसे ही सोम कहते हैं किन्तु दूसरा सोम बह है जो प्रग्नि भे 
जलता नही और दुर्वल होने पर अग्नि सयोग ते उडकर चला जाता है; किन्तु प्रवल होने पर परिन पी 
ही हटा देता है, इस सोम को “माप्‌' कहते । इस प्रकार प्रग्नि, यम, सोम, प्राप्‌ ये चार नकत्तर मिर् 
हुए। जो कुछ कही हम देखते हैं वे सव इन्ही चारो से उत्पन्न हुए है । इनमे यम को प्रश्ति छोर 
भाप को सोम ऊपर कहा गया है उस नियम के अनुसार मुस्यतया दो ही तत्त्व निद है प्रपति 
प्रिन! ओर 'सोम' । इसीलिए ऋषियो का छिद्धान्त किया है कि--प्रग्निषोमात्मक जगत इस घारों मे 
मृत्यु यम का लोक विवस्वान है भ्रर्थात्‌ इसकी स्थिति सूरय मे है भ्ौर अग्नि का लोह पृद्दियों, मान * 
लोक चन्द्रमा, भाप का लोक इन तीनो लोक के बाहर चारो झोर पैला हुआ दिगनत व्यापी समृर / । 


अग्नि की दिशा पूरब, यम की दिशा दक्षिण, सोम की दिशा उत्तर, भौर पाए गो दिया पश्चिम 
है। इस पृथ्वी के ऊपर इन्ही चारो दिशाझ्रो से ये चारो तत्त्व प्राया करने हैं। पुरद, उत्तर शुपर शा शे 
देव-कार्य, दक्षिण मुख करके पितृकार्य भौर पश्चिम मुख करके भासुर क्र,रकर्म गरना चाहिप । ण्ग्नि प्र 
देवता, सोम मे पितर, यम में भी पितर झौर आप मे शअसुर प्रतिष्ठित रहते है, इन्ही घारो 44 द्रव 
तीनो देवता, पिवर और भ्रसुरो की पुष्टि होती है। इन चारो ठत्दों के क्षय होने पर उन टीनो नाग *। 


क्षय हो जाता है। 
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देवताओं में से वमुदेवता अग्नि से, रुद्रदेवता सोम से और यम से, झादित्य देवता यम ओर भाप 
में विशेषतया सवन्ध रखते हैं इस प्रकार इन चारो तत्त्वो की और भी कितनी ही भक्तिया है। उनको 
देववाद के द्वारा जानना चाहिये । 

सोमतत्त्व मन की भोर जाता है भ्रग्नि और यम प्राण की ओर, झ्राप्‌ वाकू की झोर विशेषतया 
लट्ष्य रसते हैं। मन के कारण सोम वस्तु के बनने मे अवकाश या झायतन पैदा करता है शोर प्राण के 
बारगा अग्नि और यम वस्तु में क्रिया उत्पन्न करते है और वाकू के कारण आप वस्तु की उत्पत्ति मे 
उपादान होता है । 


सोम झौर भ्रग्नि के योग से वस्तु मे घनता और तनुता दोनो मिले हुए रहते है। घनता के होने 
से वस्तु में स्थुलता नहीं आती | प्रत्येक परमाणु के विशकलित होने से वस्तु का स्वरूप नही बनने पाता 
इसी कार यदि तनुता न होती तो सब परमाणु घन होते होते सूक्ष्म रूप मे इतने भ्रा जाते कि वस्तु का 
प्रदेश वाला स्वरुप नही बनने पाता । 


आप के स्नेह से श्रणु परस्पर सन्निकट होते जाते हैं श्रौर यम के रुखेपन से उनका वन्धन ढीला 
पट जाता है, यम के सबन्ध से सोम का बल कम होता रहता है और श्राप्‌ के सबन्ध से अग्नि का बल 
घटता रहता है । 


इन चारो तत्त्वों के योग से ही देवता और भूत इन दोनो प्रजाशो की सृष्टि होती है किन्तु इन 
चारो के बलो की न्यूनाधिकता से देवता भौर भूत प्रत्येक मे नाना भेद उत्पन्न होते है विशेष कर देवता 
भ्रग्ति में सोम के भोग से उत्पन्न होता है आपू और यम इन दोनो का सवन्ध इसमे किच्चित निमित्त मात्र 
रहता है | उसी प्रकार यम के सिले हुये भ्राप्‌ से भूत उत्पन्न होते है, अग्नि और सोम इन दोनो का 
सबन्ध उनमे किख्चित्‌ु निमित्त मात्र रहता है। किन्तु तंत्तिरीय भौर ऐतरेय ब्राह्मणों मे भ्राप्‌ से ही देवता 
झौर भूत की उत्पत्ति कही गई है, परन्तु वह श्रम्भोवाद का एक भिन्न मत है। इस मत में चार तत्त्व न 
होकर झाप्‌ को ही एक तत्त्व माना है। तीसरा मत है कि अ्रमृतरूपी श्रग्ति में अ्रमृतहूप सोम के प्रवेश 
करने से देवता उत्पन होता है किन्तु सोम में श्रग्नि की मूर्च्छा होने से भुत होता है देवता भौर भूत 
उन्ही दोनों से यह सम्पुर्ण जगन्‌ भरा है इन दोनो के भ्रतिरिक्त जगत्‌ मे कही कुछ नही है। 

सोम, यम, अग्नि, आप, ये चारो भी प्रत्येक प्रत्येक श्रमृत भौर मत्यं के भेद से दो प्रकार के होते 
हैं जितना कि उनमे वाक्‌ की भक्ति है वे सब मत्यं है किन्तु प्राण और मन की भक्ति लेकर ये चारो ही 
प्रमृत हैं। उन चारो से उत्पन्न होने वाले पदार्थ भी दो प्रकार के उत्पन्न होते है मू्त भौर श्रमू्त । इनमे 
मूर्ते सब सत्य है हिन्तु उनमें रहने वाले श्रमूर्त सब श्रमृत हैं । ये मूर्त भी दो प्रकार के होते है | जिनमे 
रूप बाने-पृथ्वी, जल, तेज ये तीनो मर्त्य हैं किन्तु वायु और भाकाश ये दो अमूर्त है। इसी प्रकार पहले 
ये हुए अमूते भी दो प्रकार के है। ऋषि, पितर, देव असुर, गन्धर्व और मनुष्य, इतने निरुढ प्राण 
प्रमृत हैं किननु उनसे उत्पन्न होने वाले वेश्वानर झ्रादि कितने ही श्रमूर्त जो यौगिक हैं वे अमूर्त होने पर 
भी मत्यं है। इस प्रसार मरत्यं और श्रमृत के विभाग में सभी मरत्यं प्रमृत के प्रधीन रहते हैं किन्तु मत्य॑ 
ही उन अगमृनों का झाश्रय है । 
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प्राण कभी वाक्‌ के बिना नही रहता, वाक्‌ में जितने विकार के उत्पन्न होते है उनेशा हारा पाए 
ही है। बह प्राण प्रजापति की मन की इच्छा से सात भागों में विभक्त होकर मर्दघ सापाज ॥ 
समय कि वह अविक्ृत दशा में रहकर वाक्‌ की प्रेरणा करता है तो उसे ऋषि कहते है। फापि हाय घट 
धाक्‌ का प्रवर्तक है श्रर्थात्‌ वोलने वाला है किन्तु साथ ही उसका प्रयोगिक होना भी धायाप्र | 7४ 
सर्वेदा वाक का प्रधान हांता है। ७ सात प्रकार के होने के कारण सप्तन्र:पि बहलाने है । पर्यदि हि 
की सात ही मुंख्य जाति हैं किन्तु प्राणमात्रा और वाक्‌मात्रा की न्यूनाधिवता के वार्ग इसने घोण +) 
प्रनेक भेद हो जाते हैं जैसे भगिरा ऋषि २१ प्रकार के हैं, भृगु दो प्रकार के है, :यादि। धर ना- 
जाति के ऋषियो के योग से जो नवीन प्रकार का यौगिक प्राण उत्पन्न होता है उसे पितर एा१ ५:४४ 
भी जाति वहुत प्रकार की हैं किन्तु मुख्यतया ५ प्रकार के माने जाते है । 


भिन्न-भिन्न प्रकार के पितरो के योग से देवता ओर प्रमुर उत्पन्न होते है। जो प्रताशयाव * ०५ 
रखता है उसे देवता कहते हैं किन्तु कृष्ण जो कभी प्रकाश में नहीं श्राता उस प्राण यो प्मुर शा7र+ | 
देव भौर असुर में प्रकाश भौर तम का ही भेद है किन्तु वास्तव में दोनों एक हो पक्ता ((]3५५) के ४ 
क्योकि दोनो ही पितरो से उत्पन्न होते हैं । देवताओं की पुरी हिरण्मयी प्र्थात्‌ मोने झी होपी / दिस 
की पुरी राजती भ्रर्थात्‌ चादी की होती है, असुरो की पुरी झ्ायमी प्र्थात्‌ लोहे की होनी है। पे की छीन 
पुरी है, जिनमे कि ये तीनो स्वंदा रहते है । इसका तात्पय यह है कि सूर्य का प्रकाशमण्डल हिस्प्मय 
झौर चन्द्रमा का राजत है भौर पृथ्वी की छाया जायसी है। सूर्य के तेज से सोने की, चनस््मा थी बा टन 
से रजत की भर पृथ्वी की छाया से लोहे की उत्पत्ति होती है, इसोलिये उन तीनो के नाम मे मरा: 
तीनो की छागा कही गई हैं। इनमे भी सूर्यादि के कहने का तात्पयं मूर्यादि से नहीं है, विन्‍्तु रश्पम्धाति, 
परज्योति भौर अज्योति पदार्थों से है। जगत्‌ में सपूर्ण पदार्थ इन्ही तीनो जातियो के पदार्घा मे से ४ । 
इसी लिये यही तीनो पुरिया है जिनमे देवता, पिततर भौर भसुर जाति के प्राण पाये जाने है गिन्यु ऋलि- 
प्राण इन तीनो मे समान रूप से रहते हैं उनकी कोई विशेष पुरी नही है । 


प्राणियों के शरीर मे वधे हुए जो एक भ्रकार के प्राण दीखते हैं वहो मनृप्य प्राश , , हरेलि 
इन प्राणो मे ज्ञान इन्द्रियों के रखने वाले मन का संबन्ध अवश्य रहता है. ६गीलिये उसे मनृप्य कहो । 
किन्तु यही मनुष्य प्राण स्वप्न की दशा मे शरीर के बाहर विचरता ररता ८ शौर मरने रू दाद »ो 
वह चन्द्रमा से नीचे पृथ्वी से ऊपर झन्तरिक्ष में एक प्रकार की योनि में जन्म लवर घण्नी पा "२ 
पाया गया है । उन प्राणियों के प्राण को गन्धर्व कहते है। इस प्रकार हःपि, परिवर, दवासुरु, मय 
्रौर गस्घवे ये पाच प्रकार की प्रथम सृष्टि प्रजापति की प्रजा है । 


जो पहले भ्रग्नि और सोम के भेद से दो प्रकार के देवता बह गये थे दे दोनों ४! पगुए मूंगा श 
'जेद से फिर दो प्रकार के कहे जा चुके है उनमे प्रमृतप्रग्ति को 'शिव' कहते हैं झौर मं: प्र्पाद मगर 
को घोर कहते है इनमे शिवश्नग्नि तीन प्रकार की है--अग्नि, वायु, मूय--ये तोनों दी श्ोविशेशिर पा 
भर्थात्‌ तीनो लोक रक्षा करने वाले भिन्न भिन्न एक २ स्वामी हैं । तीनो लोक तीत विश्व है उतने 4 हरा 


प्रिति, तीन नायक है, इसलिये इन तीनो को एक साथ वैश्वानर गहते है। इनमें पृष्दी शी एगत ८ 
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प्रकार झी है जिनको वसु कहते हें । अन्तरिक्ष के वायु ११ प्रकार के है जिनको रुद्र कहते है और यु (धो) 
दे मृर्य १२ प्रकार के हैं जिनको आदित्य कहते हैं और दो प्रश्विनी कुमार इस प्रकार रे३ देवता अमृतरूप 
शिवाग्नि के भेद हैं । 


उस पृथ्वी पर यदि इन तीनो अग्नियों को देखें तो उनमे पृथ्वी की भ्रग्नि को गाहंपत्य कहेगे भौर 
यो से भ्राये हुए देवाग्नि को झआहवनीय कहेंगे । प्रन्तरिक्ष की भग्नि जो ८ रूपो से पृथ्वी मे रहती हैं उनको 
पिष्णयाग्नि कहते हैं इस प्रकार दश झ्रक्षर के छन्द होने से इन भ्रग्नियो के थोक को विराट कहते हैं। 
डिन्‍्तु प्रृथ्वी की प्र्नि, प्रन्तरिक्ष की वायु और थौ के सूर्य इन तीनो वेश्वानरों के धर्पण से जो एक नया 
प्ररिन पैदा होता है वह वेश्वनराग्नि है यह सर्वलोकिक है क्योकि यह एक ही रूप से तीनो लोको मे 
वर्त्तमान रहता है यह वेश्वानराग्नि हमारे शरीर में ४ प्रकार से रहता है जिनको नारायण, भूपति, भुवन- 
पत्ति और भूतानामपति कहते हैं। इनका अ्रधिक निरूपण श्रम्भोवाद श्रौर दंववाद मे किया गया है 
इसलिये शिवश्नग्नि की व्याख्या यहा पूर्ण करते है । 





दूसरा घोर अग्नि ४ प्रकार का है-पावक,पवमान, शुचि और निति-इनमें पावकअग्नि वायु में 
पवमानप्रग्नि जल में, शुचिश्रग्नि तेज मे झौर निऋ तिप्रग्नि पृथ्वी में पाये जाते हैं । पृथ्वी मे निऋति 
वह अग्नि है कि जिसके द्वारा पृथ्वी फटकर कोसो में बड़ी २ दरारें हो जाती है यह दारिद्रय का देवता है 
इस प्रकार दोनो झग्नियो का निरूपणा भ्रन्यत्र विस्तार से किया गया है। शभ्रव सोम जो श्रमृत है वह दो 
प्रकार का है एक सायतन जो चन्द्रमा मे है झौर दूसरा निरायतन जो दिक्‌ मे है चन्द्रमा भास्वर है भौर 
दिक्‌ ग्रभावस्वर है भ्रौर दूसरे सोम जो मृत्यु हैं जिसको आपू कहते है उसमें नियम से श्रमृतारिन रहता है 
दोनो केवन पूर्ण होने से वही झ्राप पृथ्वी के रूपमे परिणत हो जाता है इसलिये यह पृथ्वी, अग्नि भौर 
श्राप दोनों का मिला हुआ रूप है । 


मुस्यतया प्रजा दो भ्रकार की सिद्ध हुई है--देवता भौर भूत । इनमे भूत शरीर होकर रहता है 
प्रौर देवता उनमें आत्मा होफ़र उस शरीर को बनाता चलता है और उस शरीर पर भ्रपना पूर्णो प्रधिकार 
रगना है। इनमें देवता श्नौर भूत दोनो के साथ २ व्याह्तिया होती हैं भर्थात्‌ ७ कक्षा में कहे जाते हैं जिन 
कप्माप्रो को लोक कहने हैं वे सात लोक ये हैं--१ भू, २ भुवः, ३ स्व:, ४ महः, ५ जनः, ६ तपः ७ 
सत्यम्‌ । इनमें देवताओं के ७ भेद इस प्रकार हैं--१ मनुष्य, २ गन्धर्व ३ देवासुर, ४ पितर, ५ ऋषि, 
६ प्राण, ७ मन ये सातो देवताझो के लोक अवस्था विशेष से माने जाते हैं। इसी प्रकार भूतो की भी सात 
ही प्रवस्थायें ह--१ पृथ्वी, ३२ जल, हे तेज ४ वायु, ५ प्राकाश (वाक्‌), ६ प्राण, ७ मन । किसी का मत्त 
है कि प्रस्नि, वायु, सूर्य, चन्द्रमा, दिकु, प्राण, मन इस प्रकार देवताश्रो के सात भेद होते हैं । इनमें सातो 


भृतों से चना हुआ विण्ड शरीर कहलाता है भौर इस शरीर के सचालन करने बाली आत्मा उन सातो 
देवतानों वे ममुदाय से बनती है । 


ल्‍ु देवता हो चाहे भूत, ये दोनो प्रजा श्रात्मा से ही उत्पन्न होती रहती है, आत्मा प्रजापति को कहते 
हैं। जो कि मन, प्राण, वाकू का धन है इसीलिये उसमें सृष्टि होने के पूर्व तीन क्रियायें भ्वश्य होती हैं- 
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१ इच्छा, तप, हे श्रम। क्रिया यद्यपि प्राण की ही इति है, मन झौर बाक्‌ में स्थत दिया नी होएी 
तथापि मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनो के मिलेजुले रहने के कारण प्राण में क्षोम होते ही हीदो एश गाए 
क्षब्घ हो जाते हैं इसलिये मन में जितना क्षोम होता है उसी को “इच्छा' कहने हैं, प्राप के छल का पा 
कहते हैं भौर वाक्‌ में जो क्षोभ होता है उसे ही 'श्रम' कहते हैं। श्रम मौतिक शरीर शी पेष्दा नो हए3 
है किन्तु यह शरीर चेष्टा भीतर के प्राण के प्रयत्न से होती है उमको 'तप' पहने हैँ प्रौर या प्रथा 
किसी विषय की कामना से होता है और कामना उस विषय के ज्ञान से होती है, जब मन रिम्े दिपए 
को जानता है तो भपनी रजोबृत्ति के कारण प्राण को क्षोमित करके उस विपय वी बारनों रमश है 





इन परसाणुओं का परस्पर भ्रपने प्राण के कारण जो मिलाव होता है 
वह ८ प्रकार का होता है । 
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जिससे उस विपय की ओर प्रयत्न आरम्भ होते ही माप-साप श्षम अर्यात्‌ शरीर थी चेप्टा ३57 
है जिससे बह विषय सिद्ध होता है इसी क्रम को विद्वानों ने वहा ६ वि-- 
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ज्ञानजन्या भवेदिच्छा, इच्छा जन्या कृतिभभेवेत्‌ । 
कृति जन्यं भवेत्‌ कर्म, ततो विषयसिद्धयः ॥ 


प्र्याव्‌--ज्ञान से इच्छा होती है, इच्छा से कृति श्रर्थात्‌ क्रिया होती है इत्ति से कर्म होता है 
प्रौर कर्म से विपय श्रर्यात्‌ अ्थों की सिद्धि होती है। इच्छा के कारण प्राण छोटे-बडें खण्डो मे बटता 
(विभक्त होता) है उसका एक-एक दण्ड प्रपने परिमाण के अनुसार वाक्‌ को लिये रहता है। वाक्‌ के 
साथ भीतर, वाहर एक में होकर इस प्रकार एक जीव हो जाता है कि जिससे वाक्‌ को गर्म मे, रखकर 
प्राण के, अ्रथवा प्राण को गर्म मे रखकर वाक के छोटे-छोटे खण्ड हो जाते हैं जिनको परमाणु कहते हैं । 
भौतिकसृष्टि में सबसे प्रथम इन्ही परमाणुओ की सृष्टि होती है-ये परमाणु भिन्न-भिन्न जाति के होते हैं 
जैसा कि-यम शौर भ्रग्नि इन दोनों प्राणो के मिले हुए रूप से यवि प्राण परमाणु उत्पन्न करें तो यह 
यायु फा परमाणु होगा तथा सोम भ्ौर झ्ग्नि इन दोनों प्राणों के मेल से जल के परमाणु फी सृष्टि 
होती है--तीनों प्राणो के भ्र्थात्‌ भ्रग्नि, यम, सोम के मेल से भृतिका परमाणु की सृष्टि होती है । 
यम थोड़े सोम को भ्रलग करता है इसोलिए झाप्‌' वायु के रूप में परिणत हो जाता है किन्तु 'प्राप्‌ 
में यदि भ्रल्प परम का योग हो तो “श्राप! में से सोम नहीं हटता | किन्तु तीनों के योग से भृतिका हो 
जाती है इसी प्रकार श्रग्नि, यम, सोम, श्राप्‌ इन चारों की न्यूनाधिकता या सयोग की विचित्रता से 
जत, वायु, भृत्तिकाशो के बहुत से भेद उत्पन्न हो जाते हैं । 


पहले कहा जा चुका है कि झ्रासखन अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न प्राणों को मिलकर एक हो जाना भ्रौर 
दूसरा विधारण अर्थात्‌ कई परमाणुओं को पकड कर झ्रापस में उनको बाघकर घारण करना ये दोनो 
प्राण के धर्म है इन्ही दोनो धर्मों से परमाणुश्रो के परस्पर योग होकर उनके भिन्न-भिन्न प्राण हो 
जाते है और उस एक प्राण में वे दो या झनेक परमाणु आपस मे बचे हुए इस प्रकार रहते हैं कि 
जैसे 4रतन में पानी प्रथवा पानी में चीनी यद्यपि उनमे एक परमाणु दूसरे परमाणु को अ्रपनी इच्छा से 
कदापि नहीं पकडता वे सव परमाणु अपने स्वरूप मे पर्याप्त ( परिपूर्ण ) और मस्त है तथापि उनके 
प्राण एक होने के कारण वे भिन्न-भिन्न परमाणु जुडे हुए से रहते हैं । इन परमाणुओ का परस्पर श्रपने 
प्राण के कारण जो मिलाव होता है वह ८ प्रकार का है १ दो परमांणुशो के भिन्न, २ प्राणो का पृष्ठ 
गोग झ्थवा २ उदर योग, हे अथवा श्रणु के पृष्ठ योगी दोनो प्राण, ४ भ्रथवा एक प्राण, ५ अथवा 
दूसरे प्राण के पेट में दो परमाग्गु, ६ श्रथवा एक परमाणु, ७ प्रथवा दोनो अ्रणु के पृष्ठ से पृष्ठ का योग, 
८ ग्रववा दोनो अणु के नामि से नाभि का योग। 


प्राग ने टस प्रकार सबसे प्रथम जो वाक्‌ का व्याकारण क्रिया भ्रर्थात्‌ छोटे-छोटे विभाग किये 
ये सम्पूर्ण जगत्‌ में व्याप्त हो गये उनको शब्दमय भ्राकाश कहते हैं किसी समय यह सम्पुर्ण जगत्‌ 
इस झ्राफ़ाशमय रूप में चिरकाल तक रहा कुछ काल के अनन्तर वही श्राकाशमय वाक्‌ श्रथवा उप्तका 
दुख भ्रम सोम के फारण घन होने लगा प्रन्त मे उस सम्पूर्ण आकाश में व्यापक एक धन पदार्थ भर 
गया उसे वायु झहते हैं किसी समय तक यह सम्पूर्ण जगत्‌ उस वायुमय रुप में रहा फिर समय पाकर 
टन वायुओ में भित्र-भिन चान के बार्ण परस्पर चर्यण होने लगा उस घर्यण के ज़ोर पकडने पर कुछ 
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वायु तेज के रूप मे परिणत हो गई और यही तेजोमय (गर्मी) जगत्‌ विसी समय्र दशक दिप्माद रत 
कार में इन तेजो के जोर पकडने पर तेज से तेज ठकराकर मृूछित होने लगे उसी मृद्रि7 प्राण 
को 'भाप्‌' कहते हैं और सम्पूर्ण जगत्‌ इसी प्रापोमय रूप मे कुछ काल तहू रहा। ऊम ने पस धादुम 
वायु झौर तेज के मिश्रण होते होते एक जीव होने पर मृत्तिका उत्पन (६ जो पि सम्पूरों धागा मे 
सर्वत्र परमाणु रूप से व्याप्त थी । समय समय पाकर वायु ने उन परमाणुन्रों की एवं गरदे पह शेप 
दिया जिसे प्रथिवी कहते है। इसी प्रकार कितने ही तेज के परमाणुश्नों को चारो घौर में एश टाव भे 
सग्रह करके सूर्य का गोला उत्पन्न कर दिया। इन गोलो में मन से लेकर सब उत्तन हुए पदाई पा 
मन, प्राण, शब्द, वायु, तेज, जल, पृथ्वी इनके सग्रह से वायु ने पुष्टि विया उस प्रवार पूर्व-पूरे शृत्दि 
उत्तर-उत्तर सृष्टि हुई है इसका प्रत्यक्ष प्रमाण यही है कि जो किसी समय वेदों के विसे पउुस्गर राखी 
नदिया पृथ्वी मे वहती थी भ्रव वे सव लुप्त होकर बहुत थोडी रह गईं हैं जो बिसी समर प्रपाह़ थी 
प्राज उनमे थाह हो गया है यहा तक कि गज्भा सदश अथाह नदी में भी कही-पही पर दीयर हो गे । 
ये सब पानी से मिट्टी वनते रहने के कारण पानी की कमी से हुए हैं, ज्यो-ज्यो प्रागे यी मृप्ठि घट री 
जाती है त्यो-त्यो पिछली सृष्टि का वह पहला रूप कम हो जाता है। झ्ाज तक एस प्रगार मृप्दि ॥१- 
होते इतनी हो भौतिकसृष्टि होने पाई है । सम्भव है भागे झौर सृष्टि वन रही हो बदवा यही मृरिट 
समाप्त हो गई हो । इस विपय मे कोई निश्चित तकना नहीं की जा सकती एन पच महाभरूतों बी सृष्टि 
मे मन से लेकर पृथ्वी तक मन धीरे-धीरे घन होता गया है किन्तु पृथ्वी की धवस्था में पहुंच पर ट्थ 
कि मन ने भौर प्रधिक घनता मे जाने के लिए भ्रवकाश नही देसा तो सम्भव है कि वह व्यादुत हीपर 
पपने फिर विकास के लिए मुँह फेरा हो । इसी से हम देखते हैं कि इन पृथ्वी, चन्द्र, सूर्य घादि गोतों पर 
उसी मन के विकास वाले भौतिकपिण्ड को धारण करते हुए चेतनसृष्टि होने सभी है जिनमें प्ले साधा 
जड भौतिकपिण्ड मे से धीरे-धीरे मन विकसित होकर चेतन उत्पन होने लगे हैं और उनके गन में भीरे- 
धीरे बुद्धि और आत्मा की मात्रा इतनी बढती जा रही है कि भाज क्विमि, वीद, पु, पक्षी काईि री 
झ्रपेक्षा मनुष्य के पिण्ड में अधिक ज्ञानमात्रा बढ चुकी है जिसके द्वारा वह भपने उद्धार पी बिस्ता ७ 
विद्या तपश्चर्या आदि यत्न भी करने लगा है। जिन यत्नो से सम्भवत भौतिक साताषी में शाव री 
मात्रा उत्पन्न होवे शौर भौतिक वन्धन कम होकर केवल ज्ञानमय प्रात्मा बन कर मुक्त / हाठे एनसेगे 
भूत मुद्धि भ्रादि क्रियाओ मे स्पष्ट यही क्रिया की जाती है कि सिससे पृष्वी का जब मे, जल ए7। ॥० में, 
तेज का वायु में, वायु का झ्ाकाश में लय करते-करते पन्त में प्रात्मा, प्राण भीर मन रप में पद 
रह जाय। इस प्रकार सृष्टि के विरुद्ध प्रतिसृष्टि से अपनी मुक्ति का उगाय मच घाप मै सो हवा । 
इस प्रकार सृष्टि के तीन भेद हुये १ मन से पृथ्वी तक भौतिवसूष्टि, २ उन भौतितएस्गे गेश+ घट, 
पृथ्वी श्रादि लोकसृष्टि या भनुसृष्टि, रे इन गोलो पर प्रथम सनिय दुसरे उर॒भिएण, वीजी. विद 
क्रम से मनुष्य तक चेतनसृष्टि इनमें मन का विकास धोरे-धीरे भधिक बरता हवा पाणय राए ४ 
तक कि मनुष्य यदि चाहे तो अपने झात्मा के मूतो शो ज्ञान द्वारा मन की परन्पा में छार गण 


ब्ल्दी | 


सकता है झौर यो इस सृष्टि के फ्रकट से छुटकारा पा सकता है वस सनी दी प्रण री शी ए 7 + 
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मन प्राण में और प्राण वाक्‌ में नित्य नियम से इस प्रकार बंधे हुए प्रतीत होते हैं कि जिससे 
उनमे एक भी दूसरे से पृथक्‌ होकर कभी रह ही नही सकता, इसी कारण सृष्टि के द्वारा यह वाक्‌ जैसा- 
जैसा भिन्न-भिन्न अपना रूप घारण करती जाती है उसी श्राकार शौर उसी प्रमाण मे प्राण और मन 
भी उसी प्रकार झनुयागी हो जाता है। [इस प्रकार जो जहा कुछ वस्तु उत्पन्न हुई है सभी मन, प्राण, 
वाक्‌ इन तीनो मूल तत्त्वो से ही व्याप्त हैं, किन्तु तथापि उनमे प्राण ही न्यूनाधिकता के कारण कोई 
बस्तु भ्रन्न भौर कोई भ्रन्नाद हो जाता है। भ्रधिक परिमाण मे मन, प्राण, वाक्‌ होने से वह वस्तु बलवान 
हो जाती है, प्रवल होने के कारण अपने से दुर्वल वस्तु को खाया करतो है, यह तो एक विशेष नियम है, 
किन्तु साधारणतः सभी वस्तु दूसरी सभी वस्तुओं से अपना भ्न्न प्रहए किया करती हैं किन्तु उनका श्रन्न 
ग्रहण उनके वल के भनुसार होता है भर वल उनमे मन, प्राण, वाक्‌ की मात्रा के श्रनुसार होता है । 


प्रत्येक वस्तु मे प्राण का विस्न सन देखते है। यह विस्त सन दो प्रकार के है--१ साक्षात्‌ भर 
और २ परम्परा से (पारम्परिक) | साक्षात्‌ वह है कि प्रत्येक प्राण अपने स्वभाव से निकला करता है 
जो दूसरे के गर्म मे जाकर भ्रन्न होता हे और कही दूसरे के आकर्षण से खीचा जाकर भ्रन्न बनता है। हम 
देसते हैं कि प्राण, मन की श्रोर जाकर मन वन जाता और वही वाक्‌ की ओर जाकर वाक्‌ बन जाता 
है भौर मन, वाक दोनो को छोड़कर स्वतन्त्ररूप से वह प्राण अपने विग्रह ( मन, 'प्राण, वाक्‌ के समूह 
रूप वस्तु की शरीर मूर्ति ) से जिस पिण्ड में कि वह निकल कर दूसरी वस्तु के विग्नह में प्रवेश कर 
जाता है और इस प्रकार वह इस वस्तु से विच्छिन्न हो जाता है। इन दोनो प्रकारो से प्राण का विन्न सन 
होता है भर्थाव्‌ भ्रपने विग्रह में दूसरे भावों मे बदलना तो पारम्परिक हैं भ्ौर प्राण का अपने विग्रह से 
निकल कर दूसरे विग्नह मे चले जाना साक्षात्‌ है । 


प्रत्येक प्राणी के भ्रन्न ७ प्रकार के होते हैं उनमे १ पृथ्वी २ जल ये दोनो भोजन पाने से प्रत्यक्ष 
देखते हैं, २ सूर्य से तेज, ४ अन्तरिक्ष से वायु, ५ शब्द अपने आप स्वभावतः मिलते रहते है और ६ 
म्मेंस्द्रियों से प्रत्येक प्राणी कुछ न कुछ काम करता रहता है, जिससे मलिन वल शरीर में से निकलता 
रहता है भोर उसके स्थान मे पूर्व की अपेक्षा श्रधिक मात्रा का शुद्ध वल शरीर मे झ्राता रहता है इसी प्रकार 
७ प्रत्येक प्राणी अपने जानेन्द्रियो से प्रतिक्षण कुछ न कुछ ज्ञान ग्रहण बरता रहता है, ये ही ७ हमारे 
प्रन्न हैं। एन सातो श्रन्नो के ग्रहण करने में मात्रा की आवश्यक्ता है वयोकि सम्भवत इन अन्नो का योग 
४ प्ररार हो सकता है--१ सुयोग, २ हीनयोग, ३ अतियोग, ४ मिथ्यायोग । इनमे सुयोग वह है जो 
हमारी ही ब्रात्मा के घारण करने के वल के अनुकूल मात्रा मे हो उससे कम या श्रधिक होना.हीन या 
भनियोग है भौर आत्मा के विरुद्ध वस्तुओं का आना मिथ्या योग है, जैसे भोजन के रथान में विप खाना 
इत्यादि | इनमे केवल सुयोग से भ्रात्मा की रक्षा और पुण्टि होती है विस्त्रसन से जो हानि हुआ करती 
है उमकी पू्ति होती रहती है। यही मुस्त का कारण है, किन्तु इससे श्रतिरिक्त तीनो योग दुख के 


&े अदन >साना कल्प"विचार । 
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कारण हैं| दु ख के कारण ये तीन होने से प्राय सब प्राणी दु वी प्रतीत होने है, पयोहि घुप सार, रो 
केवल एक ही सुयोग है इनमे सुयोग को न ग्रहण करके भ्रन्य दीन दुर्योगो के बस में प्राना प्रशारशर 
का कारण होता है। वह प्रज्ञापराध ज्ञान की न्यूबता से उत्पन होता है, उसीविय एस शोतो प्रा भे 
सबसे मुल्य अन्न ज्ञान का है। विद्या के द्वारा ज्ञान का परिपूर्ण रुप से सुयोग होने पर प्रशारसप ना: 
हो जाता है झौर सुयोग को पहचान कर दुर्योगों से बचने का उपाय ग्रहण करने में समय टीवाई थिरी 
जिससे आत्मा का कल्याण होता है । 


इन सात प्रकार के अन्नों मे झ्राकाश से पृथ्वी तक ५ प्रकार के अर्थ भोजन परन पर प्रामा * 
वाक्‌ मार्ग मे सन्निविष्ट होते हैं भर सोम के हारा जो बल उत्पन किया जाता हें बट प्राण ने सरिदि्ट 
होता है भ्रौर विद्या के द्वारा जो ज्ञान उत्पन होता है वह आत्मा के मन भाग में सन्निषिष्ट राय 
यद्यपि इन तीनो के मिले जुले रहने से एक एक की पुष्टि में तीनो पुप्ट झ्वन्‍्य दोसे ९, तथावि शान दर, 
प्र्थ इन तीनो का समिवेश भ्रात्मा के मन, प्रा, वाक्‌ तीनो भागों में पृथक पृथक ही होता है 


जिस प्रकार विरुद्ध वस्तु के सेवन से वाक्‌ विकार को प्राप्त होकर श्राण भर मन को भी दंत 

कर देती है भौर अनुचित रीति से श्रम करने पर प्राण विकार प्राप्त होकर मन धौर बाहू गो भो :पिलि 
करेगा । इसी प्रकार भिथ्या या वियद्ध ज्ञान पाने से मन भी क्षुब्ध होता है भौर बयभीत शो रापा / । 
प्रज्ञान का भ्रश ज्ञानरुप से मन मे प्रविष्द होकर उस प्रकार की मिथ्या या विरद्ध इच्छा फरऊ प्राय रो 
विचलित करता है जिससे प्राण क्षुव्ध होकर मन मे व्याकुलता उत्पन्न कर देता हैं । जिस प्रणार प्रत्पदर 
का मनुष्य प्रवल प्राणी के भ्राकमण से पीडित होता है उसी प्रकार कम बुद्धि वाला बावक मुस प्राग्गी 
साधारण मिथ्याज्ञान से तत्काल ही घैय्येच्युत हो जाता है। किन्तु जिस मनग्दी विद्वान झा मन प्रदद 
है वह साधारण किसी क्षुद्रज्ञान से एकाएक विचलित नही होता किन्तु घीरता के साथ नाई दू[ई भार्पा पपो 
के दुर करने का यत्व सोचता है । 


इन सातो प्रकार के अन्नों में प्रस्त-अग्रसन्‍्त के भेद से बहुत विशेष होते ैं। स्लिम वित्त 7 
श्रात्मा के विरोधी भेद हैं भौर कित्तने ही भनुकुल । इन्ही दोनों के जानने के लिये पूरेफाज से लेगर छा 
तक विद्धानो ने नाना विद्याओं का विकास किया है । इस प्रकार बेद, यज्ञ और प्रजा एन तीनी पिता 
रूढो का विचार यहाँ समाप्त हुमा । 


है ० ब्क 


[नोट.--व्यवहार मे चरकादि बिहानो ने केवल अन्न और जल का तो प्राहार रेड कप मेष + ४7 
के ग्रहण करने को विहार शब्द से उल्लेस किया है-प्राहार थौर विरार इसे दाता से 
प्रज्ञापराध से तौन प्रकार के दुर्योग हुआा करते है जिनसे वचकर गुगेग मे दिये दिया भी 
झ्रावश्यकता मानी गई है |) - 


यौगिक 


प्रन्‍्त दो प्रकार का होता है। भुक्त और भोग्य-जब कि झन्‍न भोक्ता णे बरहए गरते पा गए ४१ 
भोक्ता मे इस प्रकार प्रविष्ट हो जाय कि श्रव वहे इंच न दीख झूर नौता री फक्ामा री दाग पाए £ 


[ १३ ] 
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ऑन्कृशभाननृटा 


प्रस्त मुक्त है, जिस प्रकार मनुष्य का भोजन किया हुआ अन्न भ्रथवा भग्निकुण्ड से दिया हुआ तिल, घृत, 
ममित्रा आदि यहा प्रन्न भोक्ता के रुप में परिणत हो जाता है, किन्तु जहा कही दुवल दूसरी आत्मा का 
शरीर मात्र काम में लाया जावे ग्रथवा दुर्बंल आत्मा भी प्रवल आत्मा के वशीभूत किया जाय वह भ्रन्न 
भोग्य होता है। जैसे राजा के परिजन या कर्मंचारीगण इन भ्रृत्यो के कही पर शरीर मात्र से काम लिया 
जाता है श्र कही इनके विज्ञान से, इसीलिये ये सब भोग्य है । राजा की सत्र प्रजा भ्नन्‍्न मानी जाती है 
प्रौर प्रजा के भी पशु सब अन्न वेद मे माने गये हैं । इसका भी तात्पयं भोग्य श्रन्न से ही है--प्रव हम 
फो देसना है कि इसी भोग्य के अनुसार कही पर कोई झात्मा अपने लिये अनेक भोग्यो को इकट्ठे करता 
है, किन्तु उन भोग्यों मे परस्पर श्रन्न-अन्नाद भाव नही रहता, वे सव मिलकर किसी दूसरी शआत्मा का 
स्वरुप ग्रवर्य बनाते है और इसीलिये उसी एक श्रात्मा के अ्रनुरोध से उनमे किसी प्रकार एकता भी भरा 
जाती है, तयापि परस्पर उन सब में अन्न अन्नाद भाव न होने के कारण एकता का भाव नही होने पाता 
इसी प्रकार के योग को मिश्रण कहते हैं। जिस प्रकार त्वचा, शोणित, मास, भ्रस्थि आदि नाना धातुग्ो 
फे समुच्चय से देह वना है--यह देह एक आत्मा से पकडे होने के कारण एक अ्रवश्य है किन्तु इसमे 
त्वचा, शोशित झादि घातुओं का परस्पर, अन्न, अन्नाद भाव नही हे । इससे इन सब के मिश्रण से देह 
का बनना माना जाता है इसी प्रकार घुरा, चक्र, युग आदि श्रनेक पदार्थों के मिश्रण से एक रथ का स्व- 
रूप बनता है प्राय. झ्ौपियो में कितने ही यूप(काढा) शर्बंत आदि पदार्थ मिश्रण के उदाहरण है । इसी 
प्रकार भ्रन्याय यौगिक पदार्थों को भी जानना चाहिये | यहा यौगिकदर्शन पूर्णों हुआ । 


चतुव्यू हः 


पहले यह प्रजापति अ्रव्याकृत रूप मे था । उसके पश्चात्‌ नाम, रूप, कर्म से व्याकरण होता है 
किमी वस्लु का कर्म श्र्थात्‌ शक्ति का जानना और उसका रूप दीखना और इन्ही दो तासीरो के श्रनुसतार 
कुछ नाम रासा जाना ये ही तीनो मिलकर किसी भी वस्तु का व्याकरण कहलाता है । इन्ही तीनो के 
कारण एक वस्तु दूमरी वस्तु से पृथक्‌ की जाती है। इन नाम, रूप, कर्मो के द्वारा जो संवसे प्रथम कोई 
प्रजापति पृथक्‌ रुप से निश्चित हुआ उसके मन, प्राण, वाक्‌ के धर्मों से चार पदार्थ उत्पन्न होकर उस 
प्रजापति के चार व्यूह हुए। उन चारो के नाम ये है--१ आ॥रात्मा, २ रूप, ३े शरीर, ४ वित्त । किसी 
ग्कन्य में यो सब के अन्दर कोई नमभ्यबिन्दु है जिसमे सब प्रकार की शक्तिया है वही आत्मा का भाग 
है वह सर्वदा प्रव्याकृत रूप में रहता है क्योकि उसके कर्म, रूप, नाम कुछ भी प्रत्यक्ष नही होते, किन्तु 
उसी से उत्पन्न होकर उसी के श्राधघार से तीन सत्य--१ मन, २ प्राण, ३ वाक्‌ जो उत्पन्न हुए हैँ यही उस” 
प्रनिग्क्त के निगक्त भाग हैं । इस जिसत्य मे तीन विशेष हैं इसी कारण यह निविशेष नहीं है । इन्ही 
तीनो प्रो उस आत्मा वा रूप कहते है । क्योकि वह आझ्रात्मा रपो में प्रथम प्रकट होता है भव इन तीनो 
सत्यों के द्वारा तीन भाव अर्थातू--वेद, यज्ञ, प्रजा उत्पन्न होकर उस भझ्रात्मा का शरीर बनाते हैं इससे 
यट मिद्ध टुस्ना कि ये तीनो सम्मिलित रूप रहकर प्रत्येक वस्तु का शरीर बनाते है मूति और महिमा 
दोनो को शरीर बढ़ते है । अयवा यो समक्तिये कि किसी वस्तु का शरीर इन तीनो से अतिरिक्त कुछ 
नहीं-पटू सरीर ट्री वास्तव में आत्मा का आयतन (घर) है जिसके भीतर तीनों सत्य-मन, प्राण, वबाकू 





[ (१६४ ] 
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व्याप्त रहते हैं। इस शरीर के अतिरिक्त ओर कितने ही घर्म जो इस शरीर में अतित्य रूप मे ग्भी २ 
आते जाते रहते है, अर्थात्‌ जिनका रहना न रहना उस आत्मा के लिये बरावर है, अर्थात्‌ जिनके न रन 
पर भी शरीर था झात्मा की कोई हानि नही होती किन्तु बह आया हुआ उस आत्मा के प्रधीन रहता है 
तो उसको वित्त श्र्थात्‌ धन कहते हैं । जैसा कृशता, पृष्ठता, तिलादि चिन्ह, रोग, विद्या, तर, बल, वस्त, 
स्त्री, पुत्र, वन्धु, भृत्य, गृह, लक्ष्मी इत्यादि । 


भव इस प्रजापति में चारो ब्यूहो को यदि प्रथम २ देखा जाय तो यो विभाग हो सकने है-- 


१-प्रात्मा २-ढूप ३-शरोर ४-वित 
१-अव्याकृत “-  भन +- वेद. “-+ सर्वेपणा 
२-अव्याइंत “- प्राण “८ यज्ञ ४ भ्न्यान्य यज्ञ 
३-अभ्रव्याकुत्त ++5 . वाकू ४८5 देवभूत -“-: अम्यान्य प्रजा 


इस प्रकार एक-एक प्रजापति इन दश भ्रवयवो से ही सर्वत्र चना हुआ होता है, यथपि प्रदपद 
१२ लिखे गये हैं तथापि प्रत्येक चतुर्ब्यूहू का उस एक अव्याकृत भात्ता से ही प्रारम्भ होता है वह तीनो 
स्थान(चतुर्व्यूह) में एक ही है, इसलिये प्रजापति के १० ही अवयच होते हैं। 


प्रत्येक वस्तु मे आत्मा और भात्मीय इस प्रकार २ भाग है जिनमे प्रव्याकृत भाग प्रौर दुमरा 
मन, प्रा, वाक्‌ इन तीनो रूपो का भाग और तीसरा वेद, यज्ञ और प्रजा(देव, भृत)इन तीनो शरीर का 
भाग ये सव मिलकर एक आत्मा सिद्ध होती है इसके अतिरिक्त जो कुछ इसके भ्रधीन मे है वही एम 
झात्मा का वित्त है वही झात्मीय है (प्र्थाव्‌ आत्मा की वस्तु जो प्ात्मा से भिन्न है) यह आत््मीय ३ 
प्रकार का है। प्रथम मन, वेद के सम्बन्ध से सर्वेषणा है, यह सर्वेपणा मनुष्य में त्तीन प्रकार की है- 
जायेषणा, पुत्रेपणा, घर्तपणा, (एपणा-इच्छा) यह एपणा जड चेतन प्रत्येक वस्तु मे रहती हैं, विन्तु जए 
में केवल भन्‍्नैषणा होती है किन्तु मनुष्य मे लोकपणा भी होती है जो तीन प्रकार की पहने बही डा 
चुकी है । 


प्राण यज्ञ के सम्बन्ध से अन्यान्ययज्ञ वह वित्त है जो शरीर के समप्टि रूप से श्रधात यज्ञ फे 
अतिरिक्त जो प्रत्येक अज्भ मे भिन्‍न यज्ञ होते हैं जैसे दांत, केश, रोग झादि की भिन्‍न उत्पत्ति प्र गैर झृत्मु 
का क्रम पृथक्‌ २ होता है, वह समष्टि के झनुरोध से वित्त है। इसी प्रकार वाक्‌ और भ्रज्ञा के सम्बन्ध 
से अंन्यान्य प्रजा वह वित्त है कि जो हमारे शरीर में वाहर से भ्रात्ता है, जैसा भ्रप्त भौर जल नया वह 
भी वित्त है जो हमारे शरीर का छोड़ा हुआ दूसरे के शरीर में जाता है बर्धाव जो दुछ हम भोज्द 
करते है उसका हमारे शरीर की अग्नि से दो भाग किये जाते हर बौर मल जिनमें रस दा भाग देय 
भूत के रूप मे प्रिवर्तन होकर हमारे शरीर को सगठन(वनावट)करते है जार मल नाग शरीर न्न कि ह 
कर दूसरो का भोग वनाता है । वह भी हमारी भात्मा से निकलने के कारण झ्रात्मीव हहू जा सरते ५ 


आर इसीलिये दित्त है । 
[ १६५ ॥ 
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घहःप7 हे बारों ब्यूट़ों में नम्य पृथक एक भाग है और शेष तौनो-रूप, शरीर और वित्त ये 
दिरार रोने से पूपर्‌ दसरा भाग है, एस प्रकार यहाँ दो विभाग हो सकते हैं, अथवा नम्य, रूप भ्रौर 
इनगौर में तीनों एर झात्मा पा भाग है और शेप वित्त इस आझरात्मा का प्रधि भ्र्थाद्‌ श्रायतन की चरम 
शौमा + शोर पघान्मोय है उनमे वित्त बहिरक्ञ और शेय तीनो आत्मा के अन्तरड्ध होते हैं इसलिये 
शस्मा मुस्पतया विदतुमय है जो कि प्रधि रूप बृत्त से पुष्ट किया जाता है इस प्रकार से दो विभाग हो 
मरते है । बेद, यंग और प्रजा तथा बाहर से आया हुआ वित्त यह सब प्रजापति के उपकारक होने से 
मत्पिा /, डिन्‍्तु नम्य आत्मा जो प्रजापति का अनिरुक्त भाग है अ्यवा मन, आाण, वाक्‌ में प्रजापति का 
निरनक भाग ह ये ही दोनों अनिरुक्त निरक्त मिलकर मुख्य प्रजापति समभना चाहिये, जिसकी कि वह 
मतिमा पही गई है । जयवा महिमा पर्यन्त प्रजापति को सर्व कहते हैं। उसकी श्रन्तरात्मा वेद, यज्ञ प्रजा 
2 भौर उसकी भी अन्तरात्मा मन, प्राण, बाक्‌ ये तीनो सत्य है और इनकी भी अन्तरात्मा भ्रनिदक्त 
नम्य है उनमें “किम” स्बनाम से श्रनिरक्त प्रजापति शौर “यत”(जो) सर्वनाम से त्रिसत्य रूपवाला 
निरक मूति और “तत्‌”(वहुतो) सर्वनाम से महिमा सहित सर्व प्रजापति तथा “सर्व” इस सर्वनाम से 
विस सहिन सर्त प्रजापति सकेतित होते है । 


निविकार--नश्य , || 


बेंकारिक--रूप, शरीर, वित्त , 


ह 

प्रात्मा--नभ्य, रुप, शरीर प्रन्तरद्ध 
३्‌ 

प्रात्मीय--वित्त वहिरड्भ 

है! ) 

| | 

| | 

५ / 


१ [सर्व -- नम्य, रुप, शरीर, वित्त पूर्णात्मा 
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गस प्रकार मन, प्रा, बाहू और वेद, यज्ञ, प्रजा तथा वित्त उन सबके समुच्चय से बना हुझा 
प्रशाषति गा से प्रथम परमाणु रुप से उत्पन होता है । भ्र्थात्‌ जो सबसे सूक्ष्म श्रणु है जिसको एक तत्त्व 
झू/पर विस्यमद शरपष्ट मानते हु बह झ्राणए निरवयव ने होकर मन प्राण, वाक्‌ से श्रथवा वेद, यज्ञ, 
परत में झापयय भ्रवय्य /। फिल्नु मन, ध्रागा, बेद, यज्ञ श्रादि अ्रवयवों को निराकार होने के कारण 
प्राप्त रोड इस्िय ग्राह्य ने होने से निरययव प्रत्तीत होता है । 
का नौर बिल पे भर से नाना प्रसार के और नाना जाति के अनन्तानन्त उत्पन्न हुए 
रद सझाणनीद है जितने ही विजातीय और हिनने ही अनुकूल होने के कारण परस्पर मिल 
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जाते हैं, कितने ही प्रतिकूल होने के कारण परस्पर नही मिलते भर कितने ही बिहेए के कारण परन्पर 
युद्ध करके दोनो नष्ट होकर तीसरे प्रकार के अ्रणु को उत्पन्न करते हैं। इसी प्रकार प्रपुश्नो के भेद ने 
अननन्‍्तानन्त पदार्थ जगत्‌ में उत्पन्न, नष्ट होते रहते हैं। इन्ही परमाणुप्नो मे प्रमेकानेक मजातीय घोर 
विजातीय तथा अनुकूल झौर प्रतिकूल श्रणुओ के योग से छोटे बढ़े अनेक प्रकार के स्कन्द बर्पावु पाए 
समुदाय जिसे ८8 निसरेणु कहते हैं, उत्पन्न होते रहते हैं, श्ौर भ्रनेकानेक स्कन्धों के योग में भी दूसरे 
भिन्न प्राकर के कितने ही स्कन्‍्घ वनते रहते है--ये सब स्कन्द भी प्रणु के अनुसार ही मन, प्राण, वाह 
या वेद, यज्ञ, प्रजा और वित्त अ्पना-अपना प्रथक्‌ रखते हैं इनमे भ्रराओ के शिसत्य (मन,प्राण, वार्‌)प्रौर 
वेदादि महिमा पृथक्‌ू-पृथक्‌ रहते पर भी उनसे स्कन्ध का कुछ सम्बन्ध नही, स्कन्‍्य के प्रिसत्यादि सभी 
व्यूहू नये ही उत्पन्न होते हैं । 


हेला, घर, पठ, पात्र, लकडी पत्थर, मणि, जल, अ्रग्नि, वायु इत्यादि जहाँ जो कुछ जगत्‌ के पदार्प 
इष्टि मे आते हैं ये सब स्कन्घ हैं । भ्रणु यद्यपि हमारी इष्टि मे कही नही पश्राते तथापि यह विश्वास करना। 
चाहिए कि इनमे एक भी स्कन्‍्घ विना भणु के उत्पन्न नही हुआ है । इन स्कन्धों का सबसे छोटा गई 
खण्ड प्रवश्य है, जिसको हम भ्रणु कहते हैं इस प्रकार भ्रणु अव्यक्त भोर स्वन्ध व्यक्त इनके भेद से दो प्रकार 
के प्रजापति सिद्ध हुए । 


१ सूये, २ चस्द्रमा, ३ पृथ्वी और ४ जीवो का शरीर ये चार स्कन्ध मुल्य करके विचारने योग्य 
हैं। इन चारो स्कन्धों मे उपयुक्त के अनुसार चारव्यूह देखना चाहिये । 


१--सूर्य मे ये मन तो उसकी आत्मा है, ज्योति उत्तका रुप है, दयौलोक ही उसका शरीर है प्रौर 
अनेकानेक ग्रह मण्डल (जहाँ तक सूर्य की रोशनी जाती है याने बृहत्‌ साम तक ) उसके बित हे । 


२---च्न्द्रमा मे श्राय उसका आत्मा है, ज्योति रूप है झौर श्रापोमय भ्रग्तरिक्ष उसका घरीर ?े 
झौर सत्ताईस गन्धर्वमण्डल (जहाँ तक चन्द्रमा की रोशनी जाती है याने उसके राजिन माम तक) उसने 
वित्त हैं मह सूर्य भ्रग्ति प्रधान है श्र चन्द्रमा सोम प्रधान है. किन्तु अग्नि और सोम घन दोनों के समगे से 
बनी हुई पृथ्वी है भौर सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी इन तीनो के रस द्रव्य को लेकर जीवों के शरीर बने हैं । जीवों 
के शरीर तो सोम प्रधान है भौर देह का स्वामी प्राण भगिनि प्रधान है। पभ्रग्नि रूप सभी देयता है रो 
जीवो के प्राण मे व्याप्त है किन्तु सोम से वना हुआ रेत्त (वीय) से शरीर बनता है मोम से उत्पन शगर 
हश्य होता है किन्तु भ्रग्ति से बना हुआ प्राणमण्डल भ्रदश्य रहता है । 


यो तो भ्ररिन सर्वाद्भ शरीर मे व्याप्त रहता है किन्तु इस शरीर के छ प्रकार के प्रान्तों मे ब्मरी ग्त्नी 
ज्वाला मिकलतती रहती है कि जिसके कारण उन छ स्थानों मे लोग (पेश) उत्तन्न नहीं हे पाते ये 
प्रान्त ये हैं-१-मुख, रे-योनि, रे-ग्रुदा, ४“उपस्थ, ५-दोनो हस्ततल, ६-दोनो पादतल । सबसे प्रपम सन 


# तीस झणु के समुदाय को तिसरेणु कहते हैं जो किसी घिडकी के जाली के छिद्रों मे पाते हे 
सूर्य के किरण से प्रकाशित-होकर वायु में इधर उधर फिरते हये प्रत्यक्ष दीसते हैं । 
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>द5 “वा धर उनने मायनगय ह्वतमम्पत्ति के भेद स्वरूप नाना देवता भी उत्पन्न हुए इन सब के समुदाय 
है ८ वाई £। पाचाद प्रारा उत्तन्न हुए भौर उसके साय-साव वलसम्पत्ति करने वाले नाना देवता भी 
डे दे 5 रे शाद ने मम्दाय फो क्षित्र' कहते हैँ । तनु परचातु वा उत्पन्न हुई भौर उसके साथ २ द्रव्य- 
प्योन शाप शासक देदतर भी उत्पर हुए इस सबके समुदाय को विद” कहते है । ये तीन भात्मा से उत्पन्न 
है लिन उन तीनो दी पुष्टि होती रहती है जिनके द्वारा इनकी रक्षा रहती है वह सामान्य रूप 
&श चम्मों के गंधुटाय को 'गठ! कहते हैं। ये चारो धर्म्म हैं इन्ही धम्मों से सामान्य विशेष करके भिन्न- 
४ गे के गौर इत्पन हुए हैं प्रत्येक शरीर में ज्ञान, वीय, शारीरिक अर्थ अन्न, रस, घातु भादि और 
दुभहे दीपा बाहरी पर्म इन चारों से बने हुए होते हैं । * 


इन जीयों के शरीर में तीन प्रकार की 'एपणा” (इच्छा) स्वभाव से उत्पन्त होती है-स्त्री, प्रणा, 
| चर इनसे तीनों नो कोई भी शरीरवारी जीव प्राप्त नही करता है तव तक अपनी आत्मा को 
धपूरी मादा है रिल्तु योग क्षेम योग्य वित्त को पाकर अपनी आत्मा की सीमा को पूर्णो हुआ मानता है। 
प्र, प्रागा, दाप ये तीनो प्ात्मा के रुप हैं और देवता सभी शरीर है भौर तीनों एपणा वित्त हैं। इस 
पशार प्रशापी के सम्दन्य से चारों ब्यूह्ों की भावना सिद्ध होती है । 
त्रेगुण्यसव्चर, 
पृर्दी, इस, तेड वायु, प्राषाण दन पञ्च महाभूतों से उत्पन्न हुआ यह शरीर जो सबसे बाहर है 
दगरो बार सममशसा चाहिय-इस शरौर के भ्रन्तगंत जितना क्रिया का मण्डल है वह सब प्राण हैं । शरीर 
बोई »ो प्रग "सा नहीं है जिसमे क्षिया करने वाला प्राण भरा न हो इस प्रास के अ्रन्तगेत मत का 
दिगाए हे ति शिमिद्रे बारण कट्टी भी काटा चुम जाय उसी समय उसी स्थान में वेदता का ज्ञान उत्पन् 
हो है ये मत या प्रद्ाम प्राण ने भी भोतर प्रारा का आवार स्वस्प है वेदना होते ही प्राण उससे 
दे पद के दिये मन यो आता से ही चेप्टा करने लगता है श्रोर वारु श्र्थातु शरीर के उस भुतमय श्रण को 
एस रबात से शठा देता है। उन्हीं तीनो मन, प्राण, वाकू के कारणा इस शरीर में तीन धारायें श्रर्थात्‌ 
तजपारा, चेदाघारा, धातुगृष्टिघारा सर्वंया होती रहती है। जैसे नेत्र सस्यान में नेत्र का स्वरूप भूत- 
पर मेश्र में चेप्दायें प्रा भाग है और नेत्र मे उत्पन्न चाक्षुपक्ञान मत बह भाग है इस प्रकार 
तिल हे सपोग में प्रस्येक़ उन्द्रिया बनी हैं । और भी शरीर के घातु इसी प्रकार तीनों से बनते है जैसा 
तु हैं प्रीर उसती बेष्डाएं प्रात हैँ भौर श्रौर उसके स्पर्श से ज्ञान हना मन है । जिस प्रकार 
प्र्ष गत तीतों में युक्त है उसी प्रकार इस ब्रह्माण्ड भर में अथवा झनन्त ब्रह्मण्ड वाले इस 
दुव मे ध्रन्रेत पदार्थ इन तीनों प्रा्मगुणों से बनकर ही अपनी स्थति रखाने हैं, येही तीनो 
हँ 


हुए जाझा ने गाय हैं, इसी में दम मठ सते हैं कि यह समस्त विश्व झत्ममय दै। आात्मग्रण या 
४ नन्पद शारी दाव # । हैं 
आत्मानात्मविवेक:ः 

देर आया शब्द प्रोपेक्षित है जर्याप्‌ प्यार पिता, पुत्र, गुरु, शिष्य, आदि सम्बन्धित शब्द 


#खणटचचिए ई 


ग्शरा / पल व्रार पारा इब्द भी श्रन्यमापेक्ष है। पहले कहा जा चूका है कि यो जिम़ा 
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॒क्‍्थ, ब्रह्म, साम हो वह उसकी श्रात्मा है, इसी नियम के अनुसार हमारे सार वा ' 
छठुम्व आदि परिवार और मेरे सब कर्म इन सवका यह हमारा ज़रीर ही उप, द्रद्य, साम 2, : ४ मे 
गे कुछ इस शरीर में है उन सवके सहित मेरे इस शरीर को आत्मा कह सतते हैं। बह मेरी द्यव"र 
शा में प्रथम प्रात्मा है इस आत्मा के अनुरोध से उन सव व्यवहारों को प्नात्मा पहले ई दि िसिशी 
ग्रात्मा है। अब इसमे तीन प्रकार के वाक्‌ विकार है। “भौम”'जिनको भूत ऊहते हैं, ”दिय्य/ डिनर रेप 
हुते हैं और “भ्रान्तरिक्ष” जिनको वायु कहते हैं ये तीन वर्ग एक रुप में प्राऊर घरीर कह जताते £ । 
पर्थात्‌ इन्ही तीनो वर्गों को एक शब्द से शरीर कहते हैं। इस शरीर का यो उन्प पह्य, साम 2 उसरो 
इस शरीर की आत्मा कहेगे । वह आत्मा मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनो का समस्टि रप है । बह इसरी वान्‍्झा 
है इस दूसरी भात्मा के भ्रमुरोध से उस शरीर को अनात्मा कहते है । 

झव मन, प्राण, वाकू इन तीनो मे भी वाकू का सव विकार मन, प्राण के श्रधीन दे, टसतरिय मन, 
प्राण की समष्टि को श्रात्मा और वाक्‌ प्रउञ्च को अनात्मा वा शरीर कहने है यह तीमरा थान्‍्मा ४ | 
प्रव इन दोनो में भी यह प्राण सर्वदा मन के अधीन रहता है, मन से उठकर मन ही के आपार ते चलफर 
मन ही मे लय होजाता है, इसलिये प्राण की अपेआ से भी मन ही एक आत्मा है | प्राण वा झू प्रयने विशारों 
के सहित इसका शरीर है यह मन व्यवहार दशा मे चौथी आत्मा है। झब ये मन, प्राग्य, बाझू तीनों भी 
मय अपने विकारो के किसी #$ श्रव्याकृत ( नाम, रूप, रहित ) प्रनिर्वंचनीय, प्रव्यक्त दिसी परगर्भ के 
प्रधीन श्रपनी स्थिति रखते हैं, इसलिये वही अव्याकृत यहाँ पर परमार्थ रूप से मुग्य प्रात्मा माना नाता 
है। और सब उसके शरीर हैं। भ्रव्याकृत, अव्यवहायें होने से व्यवहार दशा में उसको प्रात्मा नी 
कहते किन्तु वैज्ञानिक दृष्टि से वही एक श्रात्मा है इसी कारण म्रात्मा को निविफ्ार, श्रजर मर, 
अविनाशी, अखण्ड एक तत्व माना गया है। किन्तु व्यवहारिक आआत्माएं केवल व्यवहार के विये उपडुन्त 
होती है, जिस प्रकार दीपक मे केवल भ्राचि (लौ) का भाग ही मुरय दीपक है, किन्तु व्यवहार दया मे मय 
बत्ती, मय तेल, मयतैलाधारपात्र के, मय पात्राघारादण्ड के, मय आवरण के भी दीपक "पद फश दाता 
हैं, किन्तु उन सब में श्रचिका होना आवश्यक है अ्रचि के होते हुए ही उन सत्र को भी दीपक कहने / । 
इस प्रकार यहा भी भ्रव्याकृत ही केवल प्रात्मा है। सब के भीतर उसके रहते ही मन, प्राण, याद छादि 
शरीर तक का झात्मा शब्द से व्यवहार होता है । उन व्यवहारिक गौण झ्ात्मामों मे वेदान्न उपनिषद 
के कहे हुए भांत्मा के भ्रविनाशी श्रादि गुण कदापि नही हैं, वे सव विनाणशी हैं और पहूटस्थ ने होइरर 
विचाली है, श्रविकारी न होकर विकारी हैं, श्राननन्‍्दरूप न होकर भय, सुस, दुग, भागी हैं गौर हे इक 
प्रमर न होकर जन्म, मृत्यु भागी है, किन्तु इतना होने पर भी बाह्य घर्मो वी अपेक्षा परीर या, हर हर 
की अपेक्षा त्रिसत्य को, त्रिसत्य की अ्रपेक्षा मन को भी झात्मा कहवर झ्रादर प्वश्य पिया जाय ४५ 
क्योकि यह सब क्रम, क्रम से आत्मा के समीपवर्ती होने से आत्मा के मुरपर पर्मों रो कम-म से प्रयिर 


ग्रहण किये हुए है । 


88 भ्रव्याकृत झात्मा अष्टगुणी हे जैसाकि श्रुति ने रहा है १-पाप था विकार रा सझ 
२--बृढ़ न होता, ३--मृत्यु का न होना, ४--शोक वा न होना, ४५--भूय वा ने शीत, ६-५४ 
न होना, ५--सत्य, काम, ८-प्ेत्य सकल्‍प का होना । 


[ १६६ ] 





गये ने गा 
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८ ब्रह्मविज्ञान थे 











जिम प्रवार घरीर के संवन्ध से श्रात्मा, अनात्मा वा विभाग दिलाया गया है उस्ती प्रकार इस 
विश्व में नी उन दोनों का विभाग है। जितना वाक्‌ के विकार का प्रपच्च है उसे ही विश्व कहते हैं, यह 
प्रपजच ही भ्रात्मा का शरीर है, मन, प्राण, वाक्‌ ये तीनो उसकी प्त्मा हैं, किन्तु वाकू का विकार वाक्‌ 
में फदापि भिन्न नहीं है भौर यह वाक्‌ भात्मा ही का एक भाग है, इसलिये इस विश्व प्रपञ्च को भी हम 
प्रात्मा ही वह सकते हैं) यह विश्व मन रपी आत्मा मे प्रविष्ट है, किन्तु प्राण रूपी आत्मा इस विश्व पे 
सर्वत्र प्रविष्ट है और वाक्‌ का विकार वाक से भिन्न न होने के कारण यह सम्पूर्णों विश्व वाक्‌ रूपी 
भात्मा ही है इसी से जगत्‌ के आत्मा के साथ तीन सम्बन्ध सिद्ध होते हैं, १--आात्मा मे विश्व २--विश्व 
में श्रात्मा, ३--भात्मा ही विश्व है। किन्तु यदि वाकू ही को आत्मा माना जाय वाक्‌ू के विकारो को विकार 
की रृप्टि से ही श्रात्मा न समझें तो चौथा सम्वन्ध भी सिद्ध होता है जो चौथा सम्बन्ध यह कि विश्व मे 
वबात्मा भिन्न है। किन्तु इसे भिन्‍नता पर भी यदि पाँचवें विकार को वास्तव में विकार न माना जाय तो 
सम्बन्ध भी सिद्ध होता है भ्र्थात्‌ झात्मा से विश्व भिन्‍न नही है। तात्पर्य यह कि झात्मा विश्व से भिन्‍न 
है मिन्‍तु विश्व आत्मा से भिन्न नही है। इससे दोनो मे भेदा-मेद सम्बन्ध सिद्ध हुआ है। जैसे प्रकाश 
ओऔर दीपक पश्रथवा प्रग्नि या ताप में भेदा-भेद सम्बन्ध है वेसे ही यह समझो इस प्रकार विरुद्ध पाच 
सम्बन्धों फे मेल होने से श्र्थात्‌ विरोध न होने से छठा अनिवंचनीय सम्वन्ध भी सिद्ध होता है इसको 
६8 पद्विफल्प सम्बन्ध कहते हैं । 


वाकू के विकारो में सबसे प्रथम ग्रुण भ्रूत जिनको तन्त्रात्मा या विशेष भी कहते हैं उत्पन्न हुए, 
तत्पश्चात्‌ परमाणु भूत पद्चीकरण होने से महाभूत तत्पश्चात्‌ भौतिकपिण्ड बस इतनी ही वाक की 
सृष्टि भ्रद्यपर्यन्त उत्पन्न हुई। इन विकारों को पश्रात्मा-पनात्मा दोनो उपर्युक्त श्रनुसार कह सकते है | 


फिन्तु यह विकार वाक्‌ के झाधे भाग मे ही होते है भ्रौर श्राधा अब भी उन विकारों में सदा 
निविकार रूप से रहता है जैसे पानी मे फेन होकर पानी को ढकता है उसी प्रकार यह विकार निविकार 
वाक्‌ को निगृढ भाव से भीतर रखता है यही कारण है कि भ्राकाश को छोडकर शेप जितने भूत विकार 





भें पड्विकल्प सम्बन्ध 
१-प्रात्मा झौर विश्व का-प्राघाराधेय भाव-पआात्मा में विश्व,-(शुद्धाहत-वल्लभ ) । 
रह ऊे आऋ 9 -विश्व में आात्मा,-(विशिष्टाहइंत-रामानुज) । 
हेड #॥ #. ४ “अभेद सम्बन्ध-श्रात्मा ही विश्व है,- (अ्रढ्त शद्भूर) । 
४ड- | ० “भैंद सम्वन्ध-विश्व से श्रात्मा भिन्न है,-(हंत-माघव) । 


श्रात्मा से विश्व भिन्न नही है ) 


४० ,. ४». /“गेंदा-मेद बेर, (दिताद्वेत निम्बाक) | 


[ बविन्तु विश्व से श्रात्मा भिन्न है 
६० ४ सनिवेंचनीय सग्बन्ध-अ्रकथनीय (प्राश्चर्यंमय)--( मायावाद,.. ....) । 


[ १७० ] 


& ब्रह्मविज्ञान के 





नल ही] 


हैं वे सयोग विभाग दोनो दिशाओ मे अपने में से निविकार वाक प्रर्थात्‌ शब्द को प्रतच् बरने है। ८ 
शब्द स्वयभ्‌ गतिशील न होने से वायु के द्वारा वायु पर ही सवार होकर बाहर मण्दलरप्र में छय भर 


प्रकट होकर प्राकाश झौर समुद्र मे लीन हो जाता है | इससे भी सिद्ध हुआ कि यह भौतिक विश्व प्रपनी 
वाक्रूपी श्रात्मा मे ही रहता है । 


ब्श्पि 


झौर ये सब विक्रार वास्तव मे वाक्‌ ही है झौर प्रतिसचर क्रम मे सब भौतिक भूतो म॑ जोर 
पृथ्वी, जल, तेज, वायू क्रम से फिर वाक्‌ हो जाते हैं। इसमे वैज्ञानिको की इण्टि में कोट भी विचार नेगी 
माना जाता, केवल ये सव विकार वाक्‌ के ही प्रवस्था विशेष हैं । जैसे सोने के हुकदे को दवा, बहा 
इत्यादि कहे, उसी प्रकार इन्हे विकार कहना भ्रम मात्र है भौर मिथ्या है। मोम जिस प्रकार पिपतरर 
द्रव होता है भौर फिर घन होता है उसी प्रकार यह वाक्‌ भी केवल अपनी अ्रवस्था पलटती है पसीविए 
हम कह सकते हैं कि वास्तव मे यह सम्पूर्ण विशाल जगत्‌ निविकार केवल थात्मा ही प्रात्मा है। एसो 
झभिप्राय को लेकर वेद वारम्वार कहता है कि--शात्म॑वेदं सवंमू, एतदात्म्यभिद सर्वम्‌ ये ही प्रा“माये 
सब है । 


२-व्यूहानुव्यूह परिच्छेद में ३ दर्शन हैं 
१-परमेश्वरदर्शन, २-ईश्व रदर्शन, ३-जीवदर्शन 
(१) परमसेश्वरदशेन 
१--उपक्ममसूत्र 


१--पहले परिच्छेद मे जो व्यूह कहा गया है वह अनन्त भरकार का है किन्तु उन न्यूही में दना 
हुआ भनुध्यूह तीन प्रकार का है--जीव, ईश्वर झौर परमेश्वर । 


प्रजापति के सहस्नो व्यूहो के समुज्चय से एक जीव का भनुब्यूह उत्पन्न होता है और महसो जीयो 
के अनुब्यूह उत्पन्न होता है भौर भ्रनन्‍्त ईश्वर व्यूहो से एक परमेश्वर का पनुध्यूह सम्प्न होता है। यह 
परमेश्वर एक ही है इसी कारण फिर चौथा भअनुब्यूह सम्पन्न नही द्वोता है एम कारण तीन ही पनुच्दृ 
. सिद्ध होते है । 


२--मपने व्यूहो को घारण करती हुई झात्मा जिन वार भाझ, मनो से सम्पन्न होती है इससे 
भतिरिक्त बाक्‌, प्राण, मनो को जीव धारण करता है और जीव सम्बन्धी उन तीनों से प्रतिरिर्त हा 
प्राण, मतो को ईश्वर धारण करता है झौर ईश्वर के भी उन तीनो ने भतिरिक्त बाज, धाए, गन, 
परमेश्वर के हैं । 


[ १७१ ] 


६छब्रह्मविज्ञान थे 
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नी डी डिक ओसलििय<थिःििििलल5 


सब से प्रथम कोई एक आत्मा समस्त वाक्‌, प्राण, मनो से पर्याप्त अखिल विश्वव्यापी था, वही 

दि न्‍म में आमर झमसीम से समीम रूपो मे झाकर व्याप्त हो गया, फिर उन ससीमो मे भी धीरे-धीरे 

बूटतूमीम के भीतर असन्प्र अल्पस्तीम उत्पन्न हुए । इस प्रकार प्रथम तीन विभाग हुए १-असीम २-वबृहत्‌ 
मीम, ३-प्रत्यमीम । इन्ही तीनो को क्रम से परमेश्वर, ईश्वर और जीव कहते हैं । 








इन तीनो आात्माओं से पृथकू-पृथक्‌ सृप्टिया होती है वह प्रत्येक सृष्टि अपनी-अपनी श्रात्मा 
में ही रहती है । 


--उन सृप्टियों में तीनो ही आत्मा में सर्वत्र वाक्‌ ही वीज रूप से श्रर्यात्‌ उपादान रूप से 
कारण होता है श्र प्राण उपाय रूप से निमित्त कारण होता है| इसी प्रकार मन स्रष्टा या निर्माता 
(कर्ता) रूप से कारण होता हे । मन की इच्छा वृत्ति के अनुसार प्राण के आश्रय से वाक ही परिणत 
होकर नाना रूप धारण करती हँ-यही सृष्टि का मूलतत्त्व या रहस्य है । 


६--यद्यपि परमेख्वर, ईश्वर, जीव इन तीनो मे मन, प्राण, वाक्‌ अवश्य रहते ही हैं किन्तु 
परमेश्वर में सवसे अधिक और ईश्वर से उससे कम और जीव मे उससे कम उन तीनो की मात्रा रहती है। 


७-- इससे पहले के “विशिष्ट त्रिसत्यवाद”' मे जगत, जीव श्ौर ईश्वर ये तीन तत्त्व दिखाये गये 
थे, परन्तु अब सुध्म विचार करने से ईश्वर के अतिरिक्त परमेश्वर भी दिखाया जाता है और जीव, ईश्वर, 
परमेश्वर, उन तीनो को ही लेकर हम यहाँ त्रिसत्य का वर्णन करेंगे और जगत्‌ को जो ये तीनो प्रथक- 
भासते है वह भी इन्ही तीनो के साथ पृथक-पृथक बर्णंन करेगे, क्योकि सूक्ष्म विचार करने पर यह जगतु 
इन तीनो से पृथक्‌ कदापि प्रतीत नही होता है । 


२--आयुनिर्णय सूत्र 

उन तीनो में परमेश्वर की झायु अर्थात्‌ जीवनकाल का प्रमाण नही पाया जाता श्र ईश्वर की 
की भ्रायु शतफल्प की श्रनुमान की जाती है किन्तु सम्भव है कि ईश्वर के नाना प्रकार के होने के कारण 
फिसी फ़िसी ईश्यर वी आयु उससे भी अधिक हो ऊिन्तु जीवो मे मनुप्य की श्रायु का प्रमाण भिन्न-भिन्न 
प्रकार का है कितने ही जीवा वी आयु सहस्र वर्ष की पाई जाती है और कितने ही जीव एक दिन में ही 
कई बार पंदा दोते है श्रीर मरते है । उन सब जीवो की श्रायु का भिन्न भिन्न विचार न करके यहाँ केवल 
मनुष्य नी आयु के सम्बन्ध में कुछ कहा जाता है । मनुष्य की झात्मा जिन मन, प्राण, वाकों से सम्पन्न 
दीती ४ उनकी सरया ३६००० की है-३६००० मन, ३६००० प्राण, ३६००० वाको से बनी हुईं आत्मा 
३६००० दिन भे पृथ्वी में बने हुए शरीर से सबन्ध तोड लेती हे । इसी कारण मनुष्य की झायु मुन्यतः 
१०० वर्ष वी मानी जाती ४ | 


मनृष्प थी गझ्ायू १०० वर्ष री होती है । इसके कारण परीक्षा में कई मत है-१ यह है कि जिस 
प्रयार उम विलोनीवद्याएट के मच्य में सूबे अपने प्रकाश से व्याप्त हो रहा है । उसी प्रकार उस त्रिलोकी 
शरौर मे भी हमारी प्रात्मा सर्व के समन चारो ओर ज्ञानमय प्रकाश से शरीर मे व्याप्त हो रही है- 


[१७२ ] 
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रेखा जिसे विपुवदद्धतत्त कहते हैं उसी को ज्ञान की भाषा में वृहतोी कहते है। बृहती ६”ाक्षर ऊ हे है 
नाम है जो चतुष्पाद द्ोकर ३६ भ्रक्षर का होता है । 


सु्य प्रकाश मण्डल के समान ज्ञान-प्रकाश-मण्डल को भी सम्वत्सर कहने है। सम्बत्मर में पृथ्णो प्॒र्रपा भाप 


विषुवद्दृत्त मे भी दश-दश श्रश का एक एक श्रक्षर मानने से ३६ झक्षर है इमी मे वो | ली 
कहते हैं इनके एक एक भ्रक्षर को जो दश दश ब्रश के वने हैं प्रत्येक श्रश को १०० मे गृरगा कर्ण 
३६००० हो जाते है । ३६००० दिन में उन ३६००० अक्षरों से सूर्य सवत्तर के सदन्ध पक्केदटए पत्तारे 
अनुसार झलग हो जाते है पृथ्वी भौर सूर्य की आत्मा का सम्बन्ध इस प्रकार हूद़े जाने पर तीनो दोप “ 
रस मिले हुए नही रहते याने सूर्य का रस इस पृथ्वी से बने हुए शरीर को छोटवर उपर सृ ही .र 
चले जाते हैं इसी को मृत्यु कहते है । 


२--दूसरे मन मे सूर्य के क्रान्तिदतत्त को जगती कहते हैं जगती १२ झक्षर का उन्द ६ सटवातादयार 
कहतें हैं। जगती को जग्ती से ग्रुणा करने पर (४ होता है यही १४४ वर्ष वी मनुप्य पी परम घाए 
है भर्थात्‌ पृथ्वी के विपुवत्‌ को १२ भाग करके प्रत्येक भाग मे उन्ही बारहों की रप्टि पदने से प्रझद 
भाग १२ भागो में बट जाते है। यो १४४ भाग होते हैं। एक एक वर्ष में सूर्ये के सम्बन्ध से परन पर 
पृथ्वीरस भौर सुर्यरस पृथक्‌ पृथक्‌ हो जाता है इसी मृत्यु कहते हैं। यद्यपि मनुप्प थी प्रायु प्रथम भत्र र 
अनुसार १०० वर्ष की मानी गयी है, किन्तु सदाचार प्रौर यज्ञादि के द्वारा प्रयवा गरीोर मगदन यो 
हढंता के द्वारा यदि भायु बढे तो उसकी तीन सीमा है- १-करनिप्ठ सीमा १०८ वर्ष की, २-मध्यगर्मीमा 
१२० वर्ष की और ३-परमसीमा (४४ वर्ष की है। इनमे परमसीमा का कारण द्वितीय मन भें दिशर 
गया है। सौ वर्ष का नियम सामास्त मान है किन्तु १०० बर्य से भी स्धिक जीवन के मनुप्प पाये गप ५ । 
प्रकृति नियम के भ्रनुसार १४४ बर्ष से अधिक मनुष्य भी नही जीता । प्रलवत्ता प्रौपधिरपर व टारा 
प्रधिक जीवन चरकऋषि ने माना है भौर योगाम्यास से अ्रधिक जीवन १राण के ऋषियों ने माना ४ 

३--स्वातन्व्यसूत्र 
(जीवतन्त्र, ईश्वरतन्त्र और परमेश्वरतन्त्र ) 

१---जीवतन्त्र जीव, ईरबर, प्रमेष्वर इन तीनो के भिन्न भिन्न तन्‍नो हा भ्र्पाद्‌ रस्णशाया या 
अध्यतन है जैसा कि जीव के तन्‍त्र का भ्रायतन हद॒बन्धी यह शरीर है। प्स शरीर वे भीनर जो 5६ / 
या जो उत्पन्न होता रहता है उनमे एक तिहाई भाग इस जाव के ही बधीन है भवत जी मन प्रारा 
वाक्‌ इस जीव की आत्मा है उनसे उत्पन्न होते हुए जान, क्रिया और पर्थ मनी डीय हरठ हे भार 
माने जा सकते है और वे सब जीव के भ्रधीन है भर्थात्‌ उन ज्ञान, किया, प्र्य नदी उन्पनि में प०*। 
उनके सचालन में यह जीव पुरणुंतया स्वतन्त्र है उनमे ईश्वर के या परमेश्वर के तन्‍्कों का साथाद राम्दन्प 
नही है इसीलिये जीव दुराचरण का अपराधी माना जाता है भौर इसीलिये :एक्त री विधि-नियेध । 


पितमलिम लअ 
नोट --यदि आयु का वढाव हो तो १०८, या १५०या १४४ तक हो सकता हैं लर ४गार्तः 
इत्यादि से तो ४०० वर्षे तक भी माना गया है । 
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घाजाएँ साय होती है, श्रयवा ईश्वर परमेश्वर के तन्‍्त्र में जीव सदा परवश है । ऐसी स्थिति मे जीव 
पर पिमी प्रकार फी शास्त्र की ग्राज्ञा का देना व्यर्थ हो जाता है| 


टस जीव में प्राण तीन प्रकार का है १-वैश्वानर, २-तैजस, ३े-प्राज्य-इन तीनो मे वेश्वानर प्राण 
घरीर का सरक्षऊ है, ग्र्थात्‌ प्रकृति नियम के झनुसार प्रतिक्षण इस शरीर मे से जो कुछ क्षीण होता 
रहना है उसकी पूछ्ति करता हुआ इस शरीर की स्थिति को ज्यों की त्यो बनाये रहता है। जो कुछ 
प्रश्न, पान उम शरीर के भीतर प्रविष्ट होता है, उसके भी रस और मल दो भाग करके रस भाग को 
शरीर के निर्वाह के लिए भीतर ही धारण करता है भौर मल भाग से अभ्रपना संस्ग छोडता है। भव 
दूसरा प्राण तेजस है जो कि इन दोनो रस भौर मल भागो को स्थानान्तरित करता है, प्रर्थात्‌ रस बनने 
के स्थान से हटकर इसको सर्वाज्भ शरीर में श्रावश्यकतानुसार वाठ कर सचालन करता है भौर मल भाग 
को शरीर के वाहर फैक देता है। इसके अ्रतिरिक्त वालक शरीर को धीरे धीरे बढाकर, युवा श्रवस्था, 
बृद्धावस्था में परिणत करता है । शरीर का वढना, घटना,स्फ्रण होना, चेष्टा होना, अपने आप गति 
करना इत्यादि सभी क्रियाएँ तंजस प्राण के अधीन है और तीसरा प्राण प्राज्ञ है, जिसेके द्वारा शरीर मे 
ज्नेन्द्रियाँ उत्पन्त होती हैं संज्ञान अर्थात्‌ किसी बात का सकेत करना या लक्ष्य रखना भौर अज्ञान भ्रर्थात्‌ 
किसी विपय की झ्लोर अ्रपने को या दूसरे को रूकाना, भ्रज्ञान श्र्थात्‌ किसी बाहरी विपय को अपने 
मस्तिष्फ तक भीतर पहुँचाना झौर विज्ञान श्रर्थात्‌ु किसी विपय की सत्यता को चिरकाल तक धारण 
फरना :त्यादि इत्यादि, ज्ञान की अनेक शाजाएँ इस शरीर में प्रज्ञाप्राण के द्वारा उत्पन्न होती रहती हैं । 
ये ही तीन प्राण हैं इनमे वंश्वानर का सवध अर्थ से है जो झात्मा के वाक्‌ भाग से उत्पन्न होता है, तैजस 
का सवन्ध क्रिया से है जो श्रात्मा के प्राण भाग से उत्पन्न होती है भौर प्रज्ञाप्राण का सम्बन्ध ज्ञान से है 
जो प्रात्मा के मन भाग से उत्पन्न होता है। इसी प्रकार वंश्वानर का सबन्ध श्रग्नि देवता से, तैजस का 
गंवन्ध वायु देवता से शौर प्रज्ञा का सम्बन्ध इन्द्र देवता से सवंदा बना रहता है। इन्ही तीनो के द्वारा 
जीव की झात्मा का ईश्वर वी आत्मा के साथ संयोग है। भ्राधिदेबिक पदार्थ अ्रष्यात्म में भर आ्राध्या- 
त्मिक पदार्थ अधिदंबिक में श्राते जाते रहते है, जिनके द्वारा जीव, ईश्वर का सदा ऋणी बना रहता 
है। इन्ही तीनो प्राणों को उपासवा काण्ड में उपासना के लिये अर्थात्‌ चित्त की स्थिरता के लिये तीन 
भिन्न भिन्न नामो से बोलते हैं। वैश्वानर फो विष्णु कहत है, जिसका काम रक्षा करना है, तैजस को 
ब्रह्मा कहने, ह. जिसका काम पंदा करना है और तीसरा प्रज्ञा का नाम शिव है भ्र्यात्‌ सदा कल्याण या 
घान्त रुप है इन तीनो जीवो की इत्तियों में जिस मात्रा को जीव अधिक बढाना चाहता है उसी में मन 
लगावे ता तो मन के लगने से प्राण और वाक ये दोनों भी उसी में लग जाते है, जिसके कारण आत्मा 


में बटी भाग प्रधिक बटकर तन्‍्मय हो जाता है और उसी के द्वारा ईशएवर या परमेश्वर के भी उसी भाग 
में लीन हो जाता है यही उपासना का सार या तात्वर्य्य है । 


इश्वरतन्न्र 


जिस प्रहार जीव का तन्त्रायतन अर्थात्‌ तन्त्रशाला यह शरीर है इसी प्रकार ईश्वर की तत्वशाला 
यह ग्रह्माएए है। ब्रह्माण्ड के भीनर जो कुछ है या जो कुछ उत्पन्न होता रहता है उनमे श्राथा भाग 


[ १७४ ] 


६४ बह्मयविजान थे 





क्या दम 


ईश्वर के श्रधीन है. भर्थाव्‌ जो मन, प्राण वाक्‌ इस ईश्वर की झात्मा है उनसे उतलमनर होते 7 कान 
क्रिया, अर्थ सभी ईश्वर तन्‍्त्र के भीतर माने जा सकते हैं और वे सच ईश्वर के अप्रीन हैं । प्रयाव उन 
ज्ञान, क्रिया, श्र्थ इनकी उत्पत्ति मे श्रयथवा उनके सचालन में यह ईश्वर पूर्गोत्तया सच त्छ। उनमे 
परमेश्वर के तन्त्र का साक्षात्‌ सवन्ध नही है ! ह ३ 


ईश्वर मे प्राण तीन प्रकार का है--१-विराद, २-हिरण्यगर्म, ३-सर्वत् । विराद वो ईग्शानर 
भी कहते हैं इन तीनो मे विराट्‌ प्राण ब्रह्माण्ड का सरक्षक है। प्र्थात्‌ प्रकृति नियम के शनुसार प्रतिष्ठण 


इस ब्रह्माण्ड मे जो कुछ क्षीण होता रहता है उसकी पूर्ति करता हुआ इस ब्रह्माण्ड की स्पिति रो ज्यो 
का त्यो बनाये रखता है । 


दूसरा प्राण हिरण्यगर्म है जो कि इस ब्रह्माण्ड मे उत्पन्न होते हुए भिप्त भिप्त पदार्ों को प्राय- 
श्यकता के अनुसार ऊपर तीचे भिन्न भिन्न स्थानों मे वाँटकर सचालन करता हुप्ा ब्रह्माण्ड के स्वर्प वो 
सिलसिलेवार्र सपन्न करता है इस ब्रह्माण्ड का समस्त परिवर्तन इसके भ्रधीन है। 


तीसरा प्राण सर्वज्ञ है जिसको श्रन्तर्यामी भी कहते हैं, जिसके हृम्य इस ग्रह्माण्ट के रामग्त 
ब्ेष्ठाशो के कारण रूप, महाप्राण का उत्थान या सचालन होता रहता है। कोइ भी प्रागा बिना भान 
के नही प्रवृत्त होता यह प्रजापति परिच्छेद मे कहा जा चुका है। जिस प्रकार हमारे प्राण था संचालन 
हमारे शरीर के प्राज्ञआत्मा के प्रघीन होते हुए हम देखते हैं उसी प्रकार यहाँ भी प्राशो था सचालन 
किसी ज्ञान घन भात्मा के श्रधीन अवश्य होना माना जाता है। यद्यपि उसको हम प्रनुभव नहीं कर 
सकते, तथापि जिस प्रकार दूसरे शरीर के भीतर प्राण न्षेष्य के कारण उसी घरीर के मन की :च्छा 
को सर्वेथा हम अलुभव नही करते किन्तु भ्रपने ही अनुसार उसके होने का भी पूर्णतया विश्वास रसने हें 
ठीक उसी तरह ईश्वर के ब्रह्माण्ड मे भी होती हुई सभी चैष्ठाओ का कारण फिसी ने विगी मन णी 
इच्छा के होने का विश्वांस करना चाहिये वही ज्ञान घन सर्वज्ञप्रात्मा है। 


ब्रह्माण्ड भर मे ये ही तीन प्राण है, इनमे विराट का, ब्रह्माण्ड का सम्बन्ध इस ब्रह्माण्य के समस्त 
दैविक भौतिक श्रर्थों से है जो कि श्रात्मा के वाक्‌ भाग से उत्पन्न होते हैं भोर हिरण्यगर्भ रा सम्दग्प 
इस ब्रह्माण्ड की समस्त क्रियाओं से है जो भ्रात्मा के प्राण भाग से उत्पन्न होते हैं भौर सर्वेश प्राग्य वा 
सबन्ध ज्ञान से है जो आत्मा के मत भाग से उत्पन्न होता है । 


इसी प्रकार विराट्‌ का सबन्ध प्रर्निदेवता से, हिरण्यगर्भ का सवन्ध वायुदेवता में घौर सर्वेद रा 
सबन्ध इन्द्र से है। इन्ही तीनो के द्वारा ईश्वर की श्ात्मा वा जीव वी भ्रात्मा के माथ पोनप्रोत सवप 
है. जिसके द्वारा ईश्वर सवंदा जीव पर भनुग्रह करता रहता है । 


इन्ही तीनो प्राणो को उपासक लोग भिन्न तामो से व्यवहार करते हैं । भ्र्पाद्‌ विराद रो विष्णु 


हिरण्यगर्भ को ब्रह्मा और सर्वज्ञ को शिव वहुकर उपासना दे रते हैं । ये तीनो उपास्य देवता घारतय दे 
एक ही भात्मा के तीन स्वरूप हैं, इसीलिए तीनो एक ही हैं। जिस प्रवार स्डुप्य वे घरोर में नॉनि, 
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प्रात्मा की उपासना होती है, परन्तु यदि एक की उपासना करता हुआ दूसरे की उपासना का 
विशेस नें तो वह नामि की मेवा करते हुए सिर काटने के वरावर्र अनुचित हे । वारतव में उपासना 
दा मर्म यही है कि अपनी तीनो आत्माओं में से किसी झात्मा के हारा ईश्वर की उसी आत्ना तऊ पहुं- 
चना ओर उसमें लय होकर ईश्वर में सायुज्य हो जाना । 


परमेश्वरतन्त्र 


सूर्थ को यौलोक और इस भूमि को पृथ्वीलोक श्र इन दोनो के बीच के वायुमण्डल को ग्रन्तरिक्ष 
कह फर एक जैलोवय माना जाता हे | इस प्रकार के चैलोक्य सहस्नो की सख्या मे जिसके चारो ओर 
विश्रमान्‌ हैं ऐसा एक सच्चिदानन्दमय मण्डल अर्थात्‌ जिसके किरण सत्ताघन हैं, विज्ञानधघन और 
जानन्दधन है वही सच्चिदानन्द रुपी सूर्य अपने विशाल प्रकाशभण्डल के साथ एक ईश्वर कहलाता है । 
टसी प्रकार के अनन्तानन्त ईश्वर जिस श्रनन्त विशाल परमाकाशमण्डल मे विद्यमान है वही परमाकाश- 
मण्टल अपने श्रन्तर्गत समस्त मन, प्राण, वाक्‌ के साथ समस्त उनके विकारों के साथ एक परमेश्वर 
कहलाता है । जीव और ईश्वर जिस प्रकार श्रपनी आत्मा को केन्द्र बनाकर कुछ दूर अपना आयतन 
बनाकर मीमावठ होते हैं उस प्रकार यह परमेश्वर न तो श्रपना केन्द्र ही रखता हे शौर न उसके ग्रायतन 
की सीमा ही होती है । सीमावद्ध आयतन होने के कारण जिस प्रकार एक ईश्वर की सीमा के पश्चात्‌ 
दुसरे ईख्बर का भी इस अनन्त आकाश में अवकाश मिलता है और इसलिए अनन्त ईप्वर का होना 
गभव हो जाता है, उसी परमेश्वर कदापि सख्या में श्रनन्त नही हो सकता जब कि वह सर्वत्र ही वर्तमान 
हे उसकी सीमा ही नटी है तो फिर दूमरे परमेश्वर के लिए श्रवकाश मिलना ही कंसे सभव हो सकता 
है एसलिए सिद्धान्त है कि परमेश्वर देश और काल मे अनन्त होकर भी सख्या मे सदा एक ही है । 


इस परमेश्वर फा यही विशाल अनन्त परमाकाश ही तनन्‍्त्रशाला है इस विशाल विश्वमण्डल में 
जो जद्ा कुछ हो चुका है या जो कुछ उत्पन्न होने वाला है सब कुछ इसी तन्त्रशाला के अन्दर समभना 
भारिए वे नव टम परमेश्वर के ही अधीन है भ्रथवा यो भी कह सकते है फि वे ही सब कुछ मितेजुले 
मप्र में एफ परमेश्वर है । 


इस परगेशर की आत्मा सर्थात्‌ मन, प्राण, वाक्‌ से उत्पन्न होते हुए ज्ञान, क्रिया, अर्थ ही सर्वेत 
स्पाप्त है। यह परमेश्वर उन तीनो ज्ञान का निधि है श्र इन तीनो से यह मद्ाजगत्‌ परियृर्ण है, अथवा 
परमेखर ही परिषृगों #ै। उसी परमेश्वर रुपी निधि ये ग्रावश्यज्तानुमार थोडी-थोडी मात्रा में मन, 
पद, साहू मो सथता उसके सिफार जान, क्रिया, अर्थ को लेकर अनन्तानन्त ईश्वर अपना स्वरुपया 
पीने घारझ करते # और दिर उन ईश्वरों से उन्हीं तीनो रसो को पाफर अनन्त जोब भी अपना 
ररष या छीतने दारग परते रहे ४ै। लीव के नाछ होने पर उनके स्वरुपाराभक सभी रस जिस 
पवार ८पर में दीन हो दाने हैं उसी प्रातार ईश्यर के समाप्त होने पर उनके सब रस परमेण्वर में लौन 
शो है झषधवा यो करिये हि थे सब रग जीव और ईज्वर के रहते भी परमेण्चर में ही लीन हैं, वयोकि 
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जीव और ईश्वर भी परमेश्वर के श्रायतन से बाहर नही हैं। फेबल जिन रसो से ही मी 


दर 
| 


स्वरूप बनाया वे स्वरूप केवल नष्ट हो जाते हैं। किन्तु वें रस जीव :ख्नर के पहले था पीछे भी 
त्यी रहते है क्योकि वे नित्य परमेश्वर रूप हैं। 


*। 
४ 

हा. 

वजह 


] 
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ब्ण्कोः 


| 


न; 


परमेश्वर के प्राण भी तीन प्रकार के है १-प्रस्ति, २-बाउु, ३-एखक--कान के उप्प मो रा 
कारण इन्द्र है, श्रथों की उत्पत्ति श्रौर सचालन का कारण वादबु है और प्रत्येक वस्तु मे से विदर 
(भडा हुआ) श्रश की पूतति करके उस वस्तु के स्वरूप की रक्षा रखना अथवा यन के खरूर में बसु ही 
जीवन रक्षा रखना भ्रग्ति का काम है। इन्ही अग्नि, वायु, इन्द्रों को, जो घोड़ी मात्रा टेखर के ४ गैर फ्र 
बनाते हैं, उन्हीं को वेश्वानर, हिरण्यगर्म झौर सर्वज्ञ कहते है श्रौर उन तीनो। र्री भी थोड़ी मातायों ने 
जब जीव का स्वरूप बनता है तो उन्ही तीनो को वेश्वानर, त॑जस, प्राश् कहते है । 


तात्पय्यं यह है कि प्राय भेद और मात्रा भेद से नाम भेद होने पर भी वास्तव में परमेरपर 
का भ्रवयव ये तीनो अग्नि, वायु, इन्द्र ही सर्वन्ष व्याप्त होकर इस चराचर जगन्‌ वा संचालन परते ६ । 
झथवा इन्ही तीनो श्रर्थों को ज्ञान, क्रिया के साथ जगत्‌ कहते है, यही परमेश्वर का रप हे । 


पारतन्त्यसूत्र 


जीव अनन्त है ये सब प्रत्येक श्रपता-अपना पृथक तन्न रखते हैँ किन्तु सभी जीव एुछ प्यर के 
साथ इस प्रकार वधे है कि यदि ईश्वर न रहे तो ये सब जीव उसके साथ ही विलीयमान हो सउते ८ । 
जिस प्रकार सहस्नो जलपात्रों में भिन्न-भिन्न प्रतिविम्ब प्रपना-झपना पृथक तन्‍त्र रसते हैं तथापि थे सर 
एक ही आकाश वाले सूयंतन्त्र से वने हैं इसी वन्धन को भनुग्रह कहते है वयोक्रि सूर्य पपनी सत्ता से उन 
प्रतिधिम्बी में सत्ता प्रदान करता है! सूर्य ही की सत्ता से उन सव की सत्ता है उसी प्रतार “पर ही 
अपनी सत्ता से सब जीवो में सत्ता प्रदान करता है। ईश्वर की लत्ता से ही सव पीवो की सत्ता है परी 
ईश्वर का जीवो पर अनुग्रह है।.* 


दीक इसी प्रकार अनन्तानन्त ईश्वरों का सवध एक परमेश्वर के मात है, परमे उर के बर्न थे 
अनन्तानन्त ईश्वर हैं और एक-एक ईश्वर के गर्भ मे ग्रनन्‍्तानन्त जीव हैं। इस प्रशार परमेयर ४ अकरो 
के साथ और ईश्वर का जीवो के साथ भनुग्राहक अनुगृहीत भाव है। झनुगह घब्द का से ये पकने रे ह५ 
जैसे गिरते हुए को हाथ का सहारा देकर कोई पक्रड ले तो वह पक्रडना उमका प्नुपर होगा । न्‍्घो 
झनुग्रह मे जीव भोर ईश्वर दोनो का पारतन्व्य है श्र्थाद्‌ जीव वा ईरवर दोनी ही उपने सतत याप मे 
पूर्णा स्वतन्त्र हैं. किन्तु जीव की सत्ता ईश्वर परतन्त है । ऐसे ही ईज्वर डी सत्ता परमेशयर परार। / । 


सम्पूर्ण जीवो पर एक ईश्वर जो अक्षर है व्याप्त रोकर रहता ४ सौर इन सीयो वो रय रर थे 
भोगता है। भर्थात्‌ उनको इच्छानुसार उत्तन्न करता है शोर उत्तय 7 का रस चेग धागा श्गैर 
उनकी कमी को अपना रस देकर पूरा करता रहता है भर अन्त गे पपने ही भीरर उप सप पे हर 


या है सह भा रा हगा 


लेता है । इसी प्रकार समस्त ईएवरो पर परमेश्वर भी व्याप्त होशर उनको भोग 
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बनाये रखता है। ऊझींवों की आत्मा ईश्वर से आती है और ईश्वरो की आझात्माएं परमेश्वर से आती है। 

परमेश्वर स्वय श्रात्मघन है, उसमें आत्मा और कही से नही आती । जीव, ईश्वर और परमेश्वर इन तीनो 

का सबंध राजा, सम्नाट और स्वराद के अनुसार भी समझना चाहिये राजा अपने राष्ट्र का स्वतस्त है 

रिन्‍्तु उसकी सत्ता सन्नाद के झघीन है और सम्राट उससे रस भी लिया करता है इसी प्रकार सम्राद्‌ 

प्रपने राष्ट्र में स्वतन्त है, किन्तु उसकी सत्ता स्वराट्‌ के परतन्त्र है श्र वह उससे सभी लेता है इसके 

प्रतिरिक्त उन तीनो या सबंध जल, बुदबुदा और भ्रतिविम्व के अनुसार भी है--जल के परतन्त्र बुदबुद 
है भौर बुदबुद के परतन्न उसमें प्रतिविम्व है इत्यादि श्रौर भी उदाहरण दिये जा सकते है । इस प्रकार 

विजातीय पारतन्त्य का विचार हुआ है | भ्रव आगे सजातीय पारतन्त््य के विषय में कहा जाता है । 


सजातीयपारतन्‍्त्य 


पहले यह कहा जा चुका है कि जीव अनन्त हैं और प्रत्येक जीव अपना भिन्‍न तनन्‍्त्र रसता है तो 
शम कथन से यह निश्चित होता है कि जीव ईश्वर के प्रति परतन्त्र होने पर भी जीवों का जीवो के साथ 
पारतन्त्य नही है । इसी प्रकार ईश्वर का भी परमेश्वर के प्रति पारतन्त््य नही है । किन्तु किसी ईश्वर 
का ईण्वर के साय पारतन्त्य नही है ऐसी शका किसी को हो सकती है जिसको दूर करने के लिये कहा 
जाता है वास्तव में जीवो की स्थिति दो प्रकार से है एक “व्यधिकरण” रूप से भर दूसरी “व्याप्यव्यापक 
रूपसे इनमे पहला वह है जैसा कि दो मनुप्यो का परस्पर सवन्ध है। उन दोनो का श्रायतन भिन्न होने 
के कारण उनमे “वेयधिकरप्य” है। ऐसी स्थिति मे जीवों का जीवो के साथ पारतन्त्य न होना माना 
जासकता है, उसी प्रकार के व्यधिकरण ईश्वरों मे भी पारतन्व्य का न होना माना जां सकता है, किन्तु 
जहाँ व्याप्यव्यापक भाव है उन में एक जीव के दूसरे सहस्त्रो जीव आरम्भक होते हैं। अथवा एक ईश्वर 


के कई ईश्वर झ्ारम्भक होते है ऐसी स्थिति में जीवों का जीव के साथ, ईश्वर का ईश्वर के साथ पारतन्म्य 
अयश्य माना जा सकता है। 








जैसा कि मनुप्य के शरीर में सबसे छोटा जीव “सूमर” है। सूमर के शरौर मे दूसरे किसी जीव 
का सम्बन्ध नही है । किन्तु अनेक सुमर के मेल से दूसरे प्रकार का जीव उत्पन्न होता है, जिसे भ्रण 
बहने हैं । वह शुक्र मे, शोणित मे, प्रस्थि प्रभूति मे भी असस्यात रूप मे रहते है, यद्यपि वे सब सूमर या 
अर जीव प्रपती भिन्न-भिन्न जीवन परिस्थिति रखते है इसलिये अपने ढग में स्वतन्त्र है किन्तु उनकी 
सत्ता हमारे शरीर की सत्ता के भ्रधीन हैं । इसलिये हमारे शरीर के साथ पंरतन्त्र है। हमारे शरीर के 
प्रायतन के भीतर उनका भ्रायतन होने के कारण हमारे साय उनका व्याप्यव्यापक भाव है, इसलिये उनको 
ध्यापक एफ जीव वा शरीर के आरम्भक होने से परतन्त्र कहते है । 


इसी प्रकार ईखर भी जो सव से बडा एक मुस्य है वह सच्चिदानन्दधन है और हृप्ण है, 
प्र्याव रूप रू रहित है भौर उितने ही ब्रद्माण्डो का स्वामी है, जिसका आयतन के भीतर सहस्त्रों सूर्य 
तने हैं वही एक सुन्ध ईश्वर है, जिसके शरीर के झआरम्भक और भी कितने ही छोटे बड़े ईश्वर माने 
जाते है, जैमाकि एक-एक सूर्य गरुूनएक ब्रह्माण्ड का स्वामी ईश्वर है। वह वर्ण में शवेत है भौर उसके 
धायतन के भीतर बहुत सी त्रिलोडी हैं, ऐसे त्रलोक्य का भी भिन्न एक ईश्वर है। जिसकी नकल पुर 
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सनुष्य जीवो की सृष्टि होती है । इस त्रैलोक्य में भी ये भिन्न-भिन्न तीनो लोक मिज-निन तीन उैखर + 
ज॑सा कि पृथ्वी एक ईश्वर की छोटी मूर्ति है इस ध्रकार ये छोटे वद्टे सभी ईश्वर अपने गन में धंवमितिस्त 
जीवो को उत्पन्न करते हुए रखते है। अपने-अपने जीवी के साथ एक-एक ईश्वर दूसरे “एपर के माप 
व्याप्यव्यापक भाव से रहते हैं श्र परतन्न है। इस प्रकार जीवो के सावओऔर रेपर के साए 


व्याप्यव्यापक भाव की दशा में पारतन्त्य है श्लौर वेयधिकरण्प भ्रतग हद, भिन ध्रायत्तन थी गंगा भ 
स्वातन्ध्य है । 


जगत्‌ व्यपदेशसूत्र 
* (व्यपदेश-प्रयोग ) 


जीव, ईश्वर और परमेश्वर ये तीनो व्यूहानुब्यूह हैं। इनमे कितने टी स्पन्धव्यूहों के "यूरो म 
स्वरूप का निर्माण होता है। प्रत्येक स्कन्धव्यूह मे भ्रनेक आत्माग्रो का सग्रह टोता है और प्रन्यश 
झात्मा अपना रूप, शरीर और वित्त पृथक्‌-पृथक्‌ रखती है पर्थात्‌ मन, प्राण, बाक्‌ ये तीनो मिलकर एप 
झनुव्यूह आत्मा हैं। ज्ञान, क्रिया, अर्थ ये ही तीनो श्रात्मा के उद्बुद्ध रुप हैं घोर बेद,प, 
प्रजा ये तीनी उस पश्रात्मा के शरीर हैं झौर प्रवल आत्मा अ्रन्य निर्बल प्रात्माप्नों से जो बुंठछ पपने 
ग्रायतत में सम्रह करता है वह उस भ्रात्मा का वित्त है। इस प्रकार भात्मा, रुप, चगीर भौर 
वित्त चारो मिलकर एक अनुब्यूह होता है। ऐसे प्रनेकानेक पनुव्यूहो से एक स्वान्ध व्यूह होना है भौर 
कितने ही स्कन्ध व्यूहो के मिलाव से एक वह व्यूह उत्पन्न होता है जिसको जीव बरते है।यह जीव 
तीन जाति के है। एक खनिज जो असश्ञ है जैसे हीरा, माणिक इत्यादि । दूसरा जीव उद्भिज्ज 7 हो 
झन्त सन्ञ है--जैसे कृक्षादि | तीसरा जीवज है जो ससज् है-जैसे मनुप्यादि। सनिज में बेवल वेखा- 
नर प्राण ही आत्मा होता है। उद्भिज्ञ मे वेश्वानर भौर तैजस इन दो प्रागों वी ब्नात्माये है धौर 
जीवज मे वेश्वानर, तेजस और प्राज्ञ ये तीनो प्राणो की झात्माए है। ऐसे तीनो प्रकार के प्रनेफानेर 
जीवो से एक नया बह व्यूह उत्पन्न होता है जिसे ईश्वर कहते है। ऐसे अनन्त “श्र ब्यूरो मे बर एफ 
प्रसीम व्यूह सदा सिद्ध रहता है जिसे परमेश्वर कहते हैं। परमेश्वर एक ही है, इसीलिए उसमे नया ब्यूट 
उत्पन्न नही होता । इतना विपय पहले कहा जा चुका है, भव इतना और कहना है कि जीव ध्यूह जो हो 
झात्मा है उसका रूप तो ज्ञान, क्रिया झौर झर्थ झात्मा से पृथक्‌ नही हो मवत्ता किन्तु उसके प्राधार जो 
अतिरिक्त तीन भाग है--वेद, यज्ञ, प्रजा इन तीनो को यद्यपि उस पश्रात्मा का शरीर माना गया हे तथादि 
उनमे मुख्य शरीर का भाग श्रजा है, जो कि प्रग्ति, सोम, यम, आप इन चारो देवतामों ते सबस्ध में 
पत्चदेव पत्चभूत ये दसो अपने विकारो से एक प्रकार का पुदूगल उत्पन्न करते है, वहीं मद्भत होते दे 
कारण मुख्य शरीर है | यत्त उसी का जीवन निर्वाह है, और वेद भी उसी का बिस्तार है। तालस्प दर 
है कि भात्मा और उप्तके रूप से अतिरिक्त वेद, यज्ञ, प्रजा के भेद से जो कुछ घरोर रा भाग है या दिन 
का भाग है वही उस आत्मा का जगत है 


जिस प्रकार शरीर जीव का तन्त्र है और जिस प्रकार ब्रह्माण्ड ईश्वर का तन्प्र है उसी प्रगार ८ 
भ्रसीम जगत परमेश्वर का तन है । शरीर, झण्ड छौर जगत ये तीनो श्रापेन्षिक पर्धाप पच्द है प्र्पाद 
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एक ही विपय को लक्ष्य कर के जीव सम्बन्ध से शरीर, ईश्वर के सम्बन्ध से अण्ड और परमेश्वर के 
सम्बन्ध से जगत्‌ कहलाता है । तथापि पुरमेखर का जगत्‌ उसका अण्ड और शरीर भी कह्दा जा सकता है। 
उसी प्रकार जीव के जरीर को भी उसका ब्रह्माण्ड या उसका जगत्‌ कह सकते हैं। इस प्रकार जीव, 
ईज्वर और परमेर्वर के भेद से यह जगत्‌ भी तीन भिन्न-भिन्न प्रकार का है। किन्तु जीव का जगत्‌ 
ईम्बर के जगत में ग्नौर ईश्वर का जगत्‌ भी परमेश्वर के जगत्‌ में अन्तर्गत होकर रहता है जीव के जगतु 
में बाहर दूमरे जीव का जगत्‌ या ईश्वर का जगत्‌ है। इसी प्रकार ईश्वर के जगत्‌ से बाहर भी दुसरे 
ईज्यर का जगत्‌ रहता है | किन्तु परमेश्वर के जगत्‌ से बाहर कही कुछ नही है । परमेश्वर का जगत ही 
परमेस्वर है । ईज्बर या जीव का जगतु भी ईश्वर या जीव की आत्मा से उत्पन्न होकर उसी श्रात्मा के 
झ्राश्षय से इस प्रकार मिलाजुला रहता है कि जिससे ईश्वर के जगत्‌ को ईश्वर से या जीवके जगतु को 
यीव से भिन्न कदापि नहीं कह सकते । 


जीवतन्त्र का नाम शरीर है; 
ईए्वर ,, » #» अण्ड है, शरीर, अ्रण्ड, जगत्‌ । 
परमेश्वर,, ,, , जगत्‌ है, 


जीव, ईएवर, परमेश्वर के तन्‍्त्रों को शरीर, श्रण्ड, जगत्‌ तीनो नामों से भी बोल सकते हैं । 


जीव का तन्त्र ग्रन्य जीव के तन्त्र से भिन्न है किन्तु ईश्वर के तन्त्र के श्रन्तगंत है । ऐसे ही ईश्वर 
का तन्त्र श्रन्य ईश्वर के तन्त्र से भिन्न है किन्तु परमेश्वर के तन्त्र के अन्तर्गत है । 


आत्मत्रयसाम्यसूत्र 


पदले कहा या चुका है कि जीव मे हे आात्माय है-- वैश्वानर, तंजस श्र प्राज्ञ | इसी प्रकार 
से ईश्वर में तीन आ्रात्माए है--विराट, हिरण्यगर्भ भ्रौर अन्तर्यामी या सर्वज्ञ । इसी प्रकार परमेश्वर मे 
तीन जआात्माये हैं---प्रग्वि, और वायु और इन्द्र | श्रधिकरण या व्यूह भेद से इन आत्माओं के भेद होने 
पर भी वास्तव में श्रग्ति, विराद और वैश्वानर ये तीनो एक ही पदार्थ है श्र्यात्‌ भ्रग्नि के ही ये तीनो 
नाम हे और यह बाबर प्रधान है । यह तीनो अ्धिकरणों या व्यूहो मे अर्थों की सृष्टि किया करता है- 
इसी प्रहार वासु, हिरण्यगर्भ झौर तंजस ये तीनो भी एक ही पदार्थ है भ्रौर यह प्राण प्रधान है तीनो 
ब्यूड़ो भे क्रियाओं को उत्पन्न किया करता है। इसी प्रकार इन्द्र, श्रन्तर्यामी और प्राज्ञ ये तीनो भी एक 
टी पदाय है अर्थात्‌ इन्द्र ही है, यह मन प्रधान है। तीनो व्यूहो मे ज्ञान भाग को उत्पन्न करना इसका 
काम €। इस प्रकार मन, भ्राग, वाक्‌ के सम्बन्ध से तीनों व्यूहों मे समान जाति के तीन आ्रात्मा होने 
से तीनो वी समानता है । 
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जीव की श्रात्मा--मन, प्राण, वाक्‌ को ही प्राज्न, तैजस, वैश्वानर कहने है । 
ईश्वर की आत्मा--मन, प्राण, वाकू को ही सर्वत्र, (प्रन्तर्यामी) हिस्प्यगन, विराट 7:३६» । 
परमेश्वर की आत्मा--मन, प्राण, वाक्‌ को ही इन्द्र, वायु, भ्रग्ति कहते है । 


आकाशन्रयसाम्य 


तीन आकाश दहरोत्तर भाव से सदा वर्तमान रहते है ऐसा माना गया है दि छीव शा एन 
शरीर है उसको शरीराकाश कहते है भर उप्त शरीर का केन्द्र हृदय है, जिसके भीतर भी * ह्ह्पुर रीता 
के नाम से एक छोटा सा भ्राकाशमण्डल है। उसी में शोख्ित की उत्पत्ति होती है। एस गरीर भर मे 
जितने प्रकार के प्राण है जिनसे कि देवता और भूत उत्पन्न होते रहते है वे सब उस छोटे से उहरपुप्परोए 
नाम के हृदयाकाश मे विद्यमान होते है। इन दोनो ग्राफाशो को पर्थात्‌ हृदयाकाश झ्लोर शरोगवास 7] 
जीव के सवन्ध के कारण एक ही मानते हैं । 

अब दूसरा झाकाश ब्रह्माण्ड का है अर्थात्‌ इस भौतिक सूर्य का प्रवाय पहाँ तय ४ था घुप 
श्रह्माण्ड आकाश है और ऐसे ऐसे सहस्रो सूर्य जिस सच्ष्चिदानन्द सूर्य के चारो प्रोर फिरते है । उसरा शाप 
प्रकाश जहाँ तक व्याप्त है वह यही ब्रह्माण्ड आकाश है इन दोनो आकाशों को ईश्वर के सम्नत्य टन ने 
एक ही मानते हैं । 

झब तीसरे आकाश को परमाकाश कहते हैं यह परमोव्योम प्रसीम है । एसी परमाणग जगागत 
असश्यात बण्डाकाश हैं और एक एक अण्डाकाश के भ्रन्तर्गेत श्रस॒त्थात शरीराकाणश हैं। उस प्रगार एुः 
बड़ी सीमा मे छोटी सीमा और फिर उसमे छोटी सीमा की वस्तु यदि रबखी थाय तो पसवो ६ 'हरो- 
त्तरभाव' कहते है । 

वैज्ञानिक महर्षियों की सूक्ष्म परीक्षा से यह निश्चित हो चुका है कि जितने प्रयार के प्रागा रा 
मन वाक्‌ के विकार उस परमाकाश मे है वे सब उसके अन्तर्गत ब्रह्माण्ठाकाश में भी पापी माराम 
रहते है भौर ब्रह्माण्डाकाश मे जितने प्राण है या जितने भूत भौर देवता है वे रव एम छोटे मरीगायाद 
में थोडी मात्रा में है। तात्पय्यं यह कि इन तीन आयतनों के छोटे बडे होने के वारण मात्रा था परिमाण 
में भेद अवश्य है | परन्तु उन प्राणों की जाति तीनो में वरादर है उसीलिये पिण्प वी परीक्षा इस्लेस 
झण्ड की भौर उसके द्वारा परमब्योम की परीक्षा हो जाने का विश्वास रसत हैँ । 

झनाहतनाद सूत्र 
(बिना ठोकर खाया हुआ) 
जीव के शरीर मे एक प्रकार की गरमी १ई जाती है उसे वेश्वानर न धब्नि रटेे £॥ या परिनि 


ब्क>त डड ड्र््ण्ल 


दो प्रकार से उत्पन्न होता है। एक प्राकृतिक नियम से दूसरा कृत्रिम व्यापार से तात्स्प यह. गिर 





६ दहर का भ्रर्थ छोटा है उससे उत्तर वडा झ्राकाश रहता है इसी से एसकझों दररोसर भा 7 


-- वैश्वानर--विश्वरलोक, नरस्वामी तीनो लोक के न्‍्वामी तीन प्राणों के समोग ने ८ 
अग्नि वैश्वानर को कहते है झौर सूर्य का प्राण भी इस शरीर पर झपधिरार शरण 
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धौर पृय्वी रा प्राथ उस शरीर पर अपना झविकार करता है इन दोनो के भ्रतिरिक्त तीमरा प्राण अन्त- 
रिएः पा है वह एक प्रादेश प्रर्धातु १० ॥ अग्रुल का होकर ठीक हृदय से बन्धा हुआ रहता है उस प्राण 
यो व्यानवायु कहने हैं इसी व्यान के आधार पर सूर्य का प्राण पृथ्वी के प्राण से सयोग करता है। सूर्य 
या प्राए पृथ्वी के प्राण को दवाना चाहता है किन्तु पृथ्वी का प्राण हृदय से बने रहने के कारण एकक्म 
नष्ट नहीं होता, केवल दवकर व्यान के नीचे की छोर पर आकर फिर दवाव की जगह न पाकर एकदम 
उठने के लिए जोर करता है उसी के वल से सूर्य का प्राण धक्का खाकर पीछे की शोर लौटता है किन्तु 
बट भी सबंदा नप्ट न होकर व्यान के ऊपरी छोर तक झाकर फिर नीचे की ओर आने का जोर लगाता 
है <र्सो प्रकार दोनों श्राणों के वारी-बारी से ऊपर नीचे दवाव पडने को प्राणापान व्यापार कहते हैं । 
गूय के प्राण को प्राण हो कहते है और पृथ्वी के प्राण को अपान | पस्े के भ्रनुसार इन दोनो प्राणो के 
उपर नीचे हिलने से कुछ शरीर की वायु ऊपर नासिका होकर निकलता है भौर प्राण के भीतर जाने 
पर बाहर जी थायु शरीर के भीतर घुसती है, इसी को श्वासोच्छावास कहते है व्यानवायु पर इस प्रकार 
प्राण और अ्पान का जो सघर्षण होता है उसी से एक प्रकार की भ्रग्नि उत्पन्न होती है उसे ही वश्वानर- 
प्रस्ति कहते है। यह इस अ्रग्नि की उत्पत्ति प्राकृतिक नियम से है। 


इस प्रकार उत्पन्न हुआ अ्रग्नि शरीर के धातुओं का दाहन करने लगे इसीलिये उस अग्नि की 
रक्षा के प्र्थ प्रप्त भोजन करना पड़ता है क्योकि श्रग्नि का स्वभाव कुछ नकुछ खाते रहने का है । भोजन 
तिये हुए अन्न से भी भ्रग्नि उत्पन्न होता रहता है जिससे इस शरोर की रक्षा होती है, इस प्रकार भ्रर्न 
की उत्पत्ति कृत्रिम व्यापार से की जाती है । 


भ्रग्ति का स्वभाव है कि जलते समय जलने वाली चीजो मे से जमे जमाये बहुत से भौतिक 
यायुप्रों को उधेड कर बाहर फेऊता है और वहत सी बाहरी भौतिक वायुओ को श्रपने जलने के काम 
में लेता है। टसीलिये भीतर वाले वायु को बाहर के वायुओं से जो मिलने का वेग उत्पन्न होता है उससे 
शक प्रकार वा शब्द उत्पन्न हुआ करता है। तात्पय्य॑ यह है कि जीव के शरीर मे इसी प्रकार वेश्वानर- 
प्र्नि के जनते रहने से जो उसके जलने का शब्द उत्पन्न होता है उसे ही “अ्रनाहतनाद” कहते है | यह 
नाद जब तर प्राणी का जीवन है, जब तक शरीर में श्रग्नि है तव तक बना रहता है किन्तु जब प्राणी 
के मृत्यु का समय समीप पाता है तो झग्नि बन्द होने लगती है तो वह नाद भी धीमा पड़ जाता है यहाँ 
तक कि मरने के समय सर्वेथा बन्द हो जाता है। यह नो जीव के शरीर मे श्रनाहतनाद का कारण है । 
बिन्‍नु श्मि प्रवार जीव के शरीर में तीनों लोक के तीन प्राण एकन्न होकर प्राणायान करते हैं उसी 
प्रकार ईम्पर के ब्रह्माण्ट में भी तोन लोक है और तीनो के प्राण परस्पर मिलते है । इनीलिये वहाँ भी 
प्रस्तरिक्ष में पृथ्वी के प्राग्य सूर्य के प्राण के साथ सघपंण होने रहने के कारण जो एक प्रकार की शग्नि 
उत्पन्न होती है उसे वेश्वानर प्राण कहने है । झौर शरीर के अनुसार सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में सत्र व्याप्त 
झाने है । “से हम बादर के अग्नि को देखनर प्रत्यक्ष श्रनुभव कर सकते हैं तो इस से हम अनुमान भी 
फकरसाते हैं हि जिस प्रबार मेरे शरीर में अग्नि के जलन से शब्द अर्थात्‌ श्रनाहतनाद उत्पन्न होता हैं 
उसी प्रकार इस प्याए्ए में भी उसी अग्नि के जलने से बह अनाहतनाद अ्रवश्य उत्पन्न होता होगा। 
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फल ब्रह्मविज्ञान पे? 


अर 2०न नमन मनन तन तनमन का शिमला 


किन्तु सुक्ष्म होने के कारण हमारी श्रोत्र-इन्द्रियाँ ग्रहण नहीं कर सकती झ्पवा ऐसे समलिदे कि पि 
शब्द होकर न हो, तभी शब्द सहन किया जाता है परन्तु शब्द एक रस होता हो रहे उसया दिक्देप 
यदि हम ग्रहण न करें तो उस शब्द को भी हम ग्रहण नहीं कर सकते । यही कारण हरि मदा सप्रदा 
एक रस भ्रविच्छिन्त श्रनाहवनाद के पेट मे खडे हुए हम उस अनाहतनाद को ब्रहग नहीं करने पाते परर:ु 
यवि ब्रह्माण्ड मे भ्ग्नि है तो ब्रह्माण्ड में भ्नाहतनाद द्वोना भी प्रकृति नियम के प्रमुसार ध्रायश्पर है ॥ 
हम विश्वास रखते हैं कि हमारे अनुसार ईश्वर भी श्रपने अनाहतनाद को अपने जोवन पर्येरत भवन्‍्य ही 


घुतता होगा | 





आजकल वहुत से विद्वानों का यह विश्वास है कि कान जब भ्रगुली से बन्द करते है तो कान रे 
छिं्र द्वारा प्रवेश करते हुए बाहर वायु की प्रवेश का मार्य श्रत्यन्त सूक्ष्म मिलता है इसलिए उसमे वायु 
को प्रवेश करते समय संकुचित होकर धन होना पडता है इसलिये वायु के प्रवेश झरने समय्र गब्र मी 
उत्पत्ति होती है यह उत्पत्ति कर्ण प्रदेश मे ही होती है न कान के भीतर है न बाहर है :मीविए पस 
शब्द को शरीर के भीतर मानना भूल है इस पर भ्रधिक विचार करने मे यही मिद्ध होता है कि यह गरर 
शरीर के भीतर भ्रग्नि के ही जलने का है जैसा कि छान्दोग्य श्रुति में लिखा है वाहर में बायु का प्रयेश 
करते समय कर्णरन्श्र मे शब्द की उत्पत्ति मानना ग्रधिक विश्वास योग्य अतीत नहीं होता क्योकि हम 
देखते है कि वाहर यदि प्रचण्ड वायु चलता हो भथवा सर्वेथा वायु शान्त होकर हमे कुद भी प्रतीत ने 
होता हो इन दोनो श्रवस्थाओो मे अंगुली से काव बन्द करने पर इकसार धनाहतनाद सुनने में प्राता दे 
मं कभी घटता है ने कभी वढता है यदि वाहरी वायु कारण होता तो उसके घटने वटने पर भब्द के 
घटाव-बढाव में ग्रवश्य ही कुछ परिवर्तन होता इसके झ्तिरिक्त एक प्रवल प्रमाण यह है कि जहा बाहरी 
वायु चलता रहता है वह कर्रन्त्र या नासिका मुख झादि में झवश्य ही प्रवेश करता रहता है ग्ग्तु 
उससे हम शब्द का भ्रनुभव कदापि नही करते प्रत्युत किसी समय जब हम निर्जन एकासत स्थान में 
बैठते हैं जहा वायु का सख्चालन भी सर्वथा रुका हुआ हो भौर हमारी इन्द्रियाँ भी रोग के कारण 305 
निर्बेल हो गयी हो तो ऐसी स्थिति मे बिना झगुली दबाये भी इस श्रनाहतनाद का सलादा देर सके सुनते 
रहते है इसका भ्रनुभव योगाम्यास करने वालो को समय-समय पर भ्रधिक होता है वे भगुली से पान 
नही दबाते तथापि भ्रवाहतनाद बराबर सुनते रहते हैं इन बातो से सिंध होता है कि बान में यायु वा 
मांगें तग करने से इस शब्द की उत्पत्ति नहीं है प्रवश्य ही इसका कोई दूसरा कारण है सभवत्र बट 
दूसरा कारण अग्नि का कारण झग्नि का जलना ही हो सकता है क्योकि जब कभी बाहर रम धपिर 
श्रग्ति को गम्भीरता से जलते हुए पाते हैं तो किसी समय उसके जसने का सनमनारट घर्य भी सुनो है 
उस शब्दस यदि इसकी तुलता करते हैं नो उन दोनो में बहुत ग्रुद समानता प्रतीत होती 0, एसंलिए 
विश्वास करना चाहिए कि यह अनाहंतनाद शरीर के भग्नि के प्रज्बलन का ही है । 

शब्द जद्दा कही उत्पन्न होता है वहाँ कुछ न अछ झाधात वर होता है, घापात के ते ही 
सबसे प्रथम जो शब्द उत्पन्न होता है उसको एक विन्द्र॒ रूप पलता पर सकते हैं, उस डिफडु से गिर 
धनन्त शब्द उत्पन्न होकर उस बिन्दु के चारो शोर दूरूदूर तक रस प्रगगार वे शब्द पैरो 7॥ जे 


[ १5३ ] 


४2 ब्रद्मविज्ञान हे 
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हमे हिसी प्रसि हे ऊपों ने प्रकाज को सादा चारों प्रोर फैलनी हो या जिस प्रकार सूर्य के चारो ओर 
दफा पा हम्मा है। उसमे भेद इतना ही है कि अग्नि का प्रकाश ज्यो-ज्यों आगे बढता जाता है त्यो-त्यो 
;म्नि म से किर दूसरौ-दूमरी प्रकाश की थारा सिलसिलेवार पीछे से आती रहती है इसीलिए विम्ब 
में प्रगाण यो चरम मीमा तक प्रकाश भरे हुए से प्रतीत होते है किन्तु यह शब्द झाधात से उत्पन्न होता 
है चढ़ प्रापात यदि एफ ही बार हुआ तो वह पहला राब्द विन्दु उत्पन्न होते ही अनन्तानन्त शब्दों को 
उन्पन्न नरये आप मर जाता है इसीलिए जो शब्द की धारा आगे बढती जा रही है उसके पीछे फिर वह 
जूुद नहीं रहता । उसकी गति ठीक उसी प्रकार होती है जिस प्रकार पानी मे एक ढेला डालने पर उस 
जगह में चारो और लहर का चक्कर नया-नया वनता हुआ चारो झोर फैलता हुआ जाता है। 


ट्स नाद का जो केन्द्र अथवा सबसे प्रथम जो शब्द उत्पन्न होता है, उस आधात बिन्दु से चारो 
झोर फैलते हुए शब्दों को नाद कहते है। यही नाद मेरे कर्णप्रदेशो मे श्राता है तव हम शब्द सुनते हैं 
दस बिन्दु और नाद की समप्टि रूप में 'बीज' कहते हैं उसी वीज का नाम ओम है-वेद जो ऋक्‌, यजु, 
साम के भेद में तीन प्रकार का है वह वास्तव में वाक्‌ है श्र्थात्‌ु शब्द है यह शब्द ईश्वर के शरीर भें 
हृदय यैश्वानर से उत्पन्न होता हुआ श्रनाहृतनाद जो ईश्वर के शरीर मे अथात्‌ सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में व्याप्त 
है उसका बिन्दु ईश्वर का हृदय है और उसका नाद सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड है। उसी नाद से सब देवता भौर 
सभी भूत जो वास्तव में वाक्‌ ही के भेद हैं, उत्पन्न होते रहते है। इसीलिए वह बिन्दु या उसका नाद 
सम्पूर्ण जगत्‌ का बीज रूप होता है उसी ईश्वर के अनाहतनाद से उत्पन्न होता है इसीलिए उसको भी 
ओम शब्द से कहते हैं इसको ओम कहने के दो कारण हैँ एक तो यह है कि यदि 'प्रोम' शब्द को 
प्रविच्छिन्ष रूप से बोलते ही रहे तो उत्तकी ध्वनि भ्नाहतनाद की ध्वनि से सर्वथा मिलती जुलत्ी है यदि 
प्रनाहतनाद को श्रोम्‌ के ध्वनि भें मिलान करे तो भिन्नता नही प्रतीत होगी । श्रनाहृतनाद को सुनकर 
ऐसी कत्पथना हो उठती है कि मानों यह जीव त्या ईश्वर भी ओम शब्द का निरन्तर उच्चारण कर रहा 
है बम उसे साहण्य को देसकर ही उस अनाहतनाद रूपी जगत बीज को ओमु” यह नाम दिया है । 


श्रोम्‌ नाम रसने का दूसरा कारण यह है कि भ्ोम्‌ शब्द भ्रह-प्रमु इन दोनो शब्दों के मेल से 
बना है दस दोनों में दो-दो व है प्रथम न्‍्वर भर दूसरा ऊष्मा है दूसरे मे प्रथम स्वर और दूसरा 
ग्पर्ण है. तारपब्य यह है कि शब्दों मे सबसे प्रयम शब्द 'अ' है जो कि स्थान और करण इन दोन॑ के 
विजन देगा में बण्ठ से निकलता है उसके उच्चारण भें मुख के किसी स्थान का किसी वारण से स्पर्णं 
सही टीना उसलिए इसका उच्चारण घन या रथूल ने होकर सूक्ष्म, स्वच्छ और अत्यन्त निर्मल है यह 
फेल प्रयत्न के बल में ही न्यक्त हप्ना है यदि प्रथत्त में दमी की जायतो यह शीघ्र ही भ्रव्यक्त हो जागगा 
एसविये झत्य नी अध्यक्त अयस्या से व्यक्त अवस्था सत्र में प्रतम भरकार में ही पार्द जाती है बढ़ी प्रकार 
मुत् ये यायो सयानो में गिरापर बोलने से उफार श्रादि स्वर वन जाते हैं और इगी अकार में ऊप्मा श्रौर 
ग्याए शिवाने से त्पयान अन्नर बस जाते है यदह्दी वात ऋगूवेद के ऐनरेय श्रारण्यक में लिया है जैसामि 
"श्रकाते थे सर्चा घाव । सैधाम्पर्शोष्पिव्यंपक्माना, बद्धी, नानाटपा भवति” बाक आत्मा से २ प्रकार 
को मृर्टि होती है १ शब्गगपी और २ भूतगंसी इनमें शब्दमी सृष्टि उपरोक्त अनुसार प्र-ह-म से श्र्थात्‌ 


[ (८४ ] 


प्छू जहगञजनसाथ रु> 





्य्स्स्म्स्न््स्प्स्स्य्स्स्स्स्म्न्य्थ्पस्भ्न्मय्य्य्यय्स्य्य्थथ सससभसस्य्ेज्ट 


अकट3 207 .. 8, 
सकल टिक नम पटक ७ेलक नमक ंजनबनान पिन पलनकान-ीननननर लक. विश विन, 





अकार पर ऊंपूमां भौर स्पर्श के संयोग से ही होती है इसलिये उसका बीज प्रोमू, माना गधा “-:शपगा 
के नियम से अ्रकार के पश्चात्‌ मं करके पूर्व बीच का ऊपूमा शो” कार में बदद जाता है एसी निप्रम 
से भ-हन्म को भ्रोम वोलते है । तात्पर्य यह है कि शब्दमयी सृष्टि का बीज जो प्रोम्‌ ८ परी द्रगमरी 
सृष्टि का बीज है। क्योकि ईश्वर के अनाहतनाद से ही सम्पूर्ण शब्दमयी नृप्दि टरई है ग्रौर उसी में 
भूतमयी भी हुई है इसलिये हम कह सकते है कि यह भूचमय सम्पूर्ण जगत्‌ ओकार से ही उत्पर सा है 
इसलिये भूतमय जगत्‌ जो श्रर्थ है उसका शब्द के साथ घनिप्ट सम्बन्ध कर दिया है-विज्ञान 3 भीतर 
शब्द को भ्रर्थ के साथ और भ्रथ को शब्द के साथ वाँधा ग्रया है, जिससे यो का नाम सुनने पर सी » रूप 
का ज्ञान हो जाता है। इस प्रकार गौ का रूप देखने पर गौ का नाम बुद्धि मे आाजाता ४ एन रोनो ग़र; 
झौर झर्थ को परस्पर वाँधने वाला हमारा विज्ञान है जो वास्तव में मेरी आत्मा हे उसी चात्मा से उत्तज 
हुआ अनाहतनाद इन दोनो मिले हुए शब्द झौर भर्थ को उत्पन्न करता है इसलिये दोनो ही “प्रोम्‌' शब्द 
से उत्पन्न माने जाते हैं। सत्य प्र्थों से वन्चे हुए सत्य शब्दों को जो क्लि यथार्यतान उत्पर काने है उनतो 
ही शास्त्र या वेद कहते है ये सम्पूर्ण वेद अर्थात्‌ श्र का ज्ञान कराता हुआ घब्द भण्डार जोमू गर्ग मे ही 
उत्पन्न हुआ है। इसीलिये ऋषियो ने वेद के झारम्भ करते समय या समाप्त करते समय नस बेद के यारा 
झ्रोम्‌ शब्द का स्मरण करना भ्रावश्यक समककर नियम वद्ध किया है । 


इस प्रकार ओम्‌कार से ही सम्पूर्ण वाइमय वेद की उत्पत्ति भागवत के बारहवें रान्य के छे 
प्रध्याय मे कही गई है । इस वेद के बीज रूप प्रणव का प्रव्तक प्रनाहतनाद का स्थान जीव के भ्रीर मे 
दहराकाश है और ईश्वर के शरीर मे पुराणाकाश श्र्थात्‌ ब्रह्माण्ड है। इसी प्रकार परमेश्वर के परीर में 
परमाकाश उसकी उत्पत्ति स्थान है । भ्थवा किसी का मत है कि परमेश्वर में केन्द्र न दोने के फरक्‍पथ 
झ्रथवा तीन लोक न होने के कारण न वैश्वानर अग्नि है झौर न भ्नाहतनाद है और न उसमे पढ्य घादि 
भौतिकसृष्टि है। सब केवल ईश्वर भौर जीव से ही सवन्ध रखते हैं जो कही परमेरबर का ह्दी रा 
कहा गया है श्रथवा कही पर वेद को ही परमेश्वर कहा गया है. यह तब परमेश्वर का भक्तिवाद है पयोकि 
परमेश्वर इस प्रकार व्यापक है कि ईश्वर मे या जीव मे जो कुछ है सव परमेश्वर मे पृथक नहीं हो सगता 
इसीलिये वेद का भी झ्राश्नय परमेश्वर कहा जा सकत( है। 


झनाहतनाद का साराश 


प्ाकाश भ्रखण्डरूप से एक है। किन्तु जीव के शरीर के भ्राकाश को घरीराफाश फरटते हैं दे 
ईश्वर के ब्रह्माण्ड के आकाश को ब्रह्माण्डाकाश और परमेश्वर के जगत्‌ क्के ग़ाकाय को पा तप कं 5 
हैं। शरीर, परमेश्वर भौर परमाक्राश ये तीनो दहरोत्तर कहलाते हैं । जेगे बीना परत है म्न्प हा ि 
किन्तु मात्रा में छोटे बडे है वैसे ही तीनो में मन, प्राण, वार श्र इनके विकार थी एक रप से # 7३ 
सात्रा भे भेद है । 

यह जीव ईश्वर के ब्रह्माण्ड के तीन लोको के नमूने पर बना है माया, सूर्य, रे 2 र 
पेट पृथ्वी-भन्तरिक्ष के वायु से जीव का हृदयाऊाश वना है इसके हृदय के अंक दा ह 2238: 
( १० ॥ अग्रुल ) में वधा हुआ है। प्रत्तरिक्ष का यह प्राण वायु जीव के छवेंा से ई [ 


| १5५ ॥ 


६ ब्रह्मविनान पे हे 
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में कहलाता है। वास्तव में जीव के मन, प्राण. वाक में से प्राण यही व्यानप्राण है। यह व्यानप्राण हृदय 
में स्थानाउन्न होकर समस्त शजीर में व्याप्त है और जीव के शरीर की यही जान है जिस प्रकार भन्तरिक्ष 
में यह प्राग्म आया है वैसे ही सूर्य और पृथ्वी से भी इस व्यान पर सूर्यप्राण और पृथ्वीप्राणो की खींचातान 
है उस व्यान पर सूर्य का प्राण पृथ्वी के प्राण को दवाता है और फिर सूर्य के प्राण को पृथ्वी का प्राप 
ऊपर धकलना है | अथवा यो कहिये कि सूर्य का प्राण पृथ्वी के प्राण को ऊपर खींचता है और सूर्य के प्रा 
को पृथ्वी नीचे लीचती है इसी खीचात्ान को 'प्राशापान” कहते हैं इसी खीचातान की क्रियाको झापु कहते 
हैं। मृर्य सम्बन्धी उपर की क्रिया को प्राण और पृथ्वी सबन्धी नीचे की क्रिया को अपान कत्ते हैं 
नामसिका होकर वायु के भ्रन्दर जाने को भर वाहर शभ्राने को ही श्वासोच्छवास कहते हैं व्यानवायु पर 
प्राशापान के सघर्षएण से जो अ्रग्नि उत्पन्न होता है उसको वेश्वानरअग्नि कहते हैं यह अग्नि की उत्पत्ति 
प्राकृतिक नियम से है। इसी प्राकृतिक नियमानुसार उत्पन्न की हुईं अग्नि का एक दी्घ कालतक स्थित 
उहना भोजन या पान से रहता है। इस भ्रग्नि के प्रज्व्लन से एक शब्द उत्पन्न होता रहता है इस शब्द 
को अ्नाह्तनाद कहते है । 


जिस प्रकार व्यान पर प्राण अपान के घपंण से अग्नि उत्पन्न होता है वैसे ही भ्िलोकी में भी 
भ्रन्तरिक्ष के वायु पर दिव्यप्राण शौर पार्थिव प्राणा के सघर्पश से अग्नि पंदा होती है जिसे वेश्वानर कहते 
हैं और इस अग्नि के जलने से जो शब्द पैदा होता है वह भ्रनाहतनाद है जिस को जीव के समान ईश्वर 
भी सुनता होगा । 


अध्यात्म के तीन तनन्‍्त्र 


पूर्वोक्त के अनुसार तीन आ्रात्मा के तीन तन्‍्त्र पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । किन्तु जीव के शरीर मे तीनो तन्यो 
का समावेश है-प्रथम तो जीव तन्त्र ही उत्पन्न होता है श्रर्थात्‌ जीव के आत्मारूप मन, प्राण, वाक्‌ से जो 
कुछ सृष्टि हुई, हो रही है श्ौर होती रहेगी यह सव जीव तन्त्र है किन्तु उस जीवतन्त्र के साथ-साथ ईश्वर 
तनन्‍्त्र भी काम कर रहा है क्योकि व्यापक है । 


मम्पूर्ण ब्रह्माण्ड मे व्याप्त होती हुई उसके महिमा शरीर मे प्रवेश न करे यह संभव नहीं है | 
इसी प्रवार परमेश्वर जो कि ईश्वर से भी अधिक व्यापक है उसकी महिमा से भी यह जीव शरीर बच्ित 
नहीं रह मकता इसलिये हम विश्वास करते है कि जीव का शरीर ब्तिन्‍्त्र है। कुछ भ्रश में जीव रवतन्त 
है, रिन्‍्तु बुछ भ्रण में ईश्वर परतन्त् और बुछ श्रश में परमेश्वर परतन्त्र है । 


श्रव यदि “श्वर को देखें तो उसका शरीर अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड द्वितन्त्र है, क्योंकि ईश्वर इस ब्रह्माण्ड 
यी नृत्टि मे बुछ भ्रण को लेकर स्वतन्त्र है विन्तु उस परमेश्वर की महिमा का भी प्रभाव पडता है । 
इसलिये बुछ भ्रण में वह ईश्वर भी परमेश्वर परतन्त्र है, विन्‍्तु ईश्वर के शरीर में जीव का प्रभाव विशेष- 
तया नटी पदना क्योकि जीव वी $ क्ति जीव के शरीर से बाहर नहीं है किन्तु ईश्वर उससे भ्रधिक विस्तृत 


प्रदेश में त्याप्त रहता है टसलिये उसमे जीव के तन्‍्त्र की कमी होने से ईश्वर का शरीर द्वितन्त्र ही 
मभव है । 


१८६ ] 
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अब यदि परमेश्वर के शरीर का विचार करें तो वह एक तन्त्र ही प्रतीत होगा उ्योहि उर प्रीम 
है उसके सर्वाज्भ शरीर मे जीव वा ईश्वर जो परिमित सीमः रखते हैं प्रपता प्रभाव मरत्र मरों दः 


सकते । इसलिये परमेश्वर अपने शरीर मे भ्रर्थात्‌ इस वहिजंगतु में सर्वत्र स्वतन्तर है। वह परननन्‍त 
हो सकता इसलिये उसमे एक ही तन्‍्त्र का होना सभव है । 


न्‍ 


॥ 
न गज ड 
थे शु हे 


इस जीव शरीर में जो कुछ मनुष्य अपनी इच्छा के श्नुसार कर सकता है बही रीवन्‍न्‍त ४, 
परन्तु जिस विपय में श्रत्यन्त प्रवल इच्छा रखने पर भी इच्छा न रहने पर भी किन ही परित्ान 
प्रतिक्षण होते रहते है वह सव ईश्वरतन्त्र है। ईश्वर की ही इच्छा से वे सव परिवरनन मेरे शरीर में .75 
रहते हैं । किन्तु जिन पदार्थों पर जीव का व्यापार वा ईश्वर का व्यापार होना रहता है थे उन मर 
पदार्थों की सत्ता अथवा इस शरीर मे ज्ञान का प्रभाव और जो किसी वस्तु में वा दिसी प्राम में भी 
झानन्द की फलक होती है भ्रथवा मेरे शरीर में मेरी झ्रात्मा की जीवनपयंन्त शान्ति रुप से एर प्रद्वार 
की स्थिति चल रही है, वह शान्ति रूप झ्ानन्द है| ये तीनो भ्रर्थात्‌ सत्ता या चेतना या प्राननद परमश्र 
हे ही मुझ मे आये है, किन्तु मेरा जन्म, मृत्यु, निश्वास, उच्छुवास की गति होना भौर तीन दोर शी 
सख्या होना, मध्य में मेरुदण्ड का होना, नाडी, चर्म, मास, मज्जा प्रादि धातु श्रथवा इह्द्ियां थे सप सर 
शरीर मे ईश्वर के श्राधीन हैं किन्तु इन इन्द्रियों स काम लेना जीव के आधीन है । प्रात बोजना, 
चलना, उठना, बैठना, सोना और मन मे चिन्तमन करना, विद्या बुद्धि वा झविया का सचार, प्रगंप्‌ 
अपने ज्ञान या क्रिया मे सात्विक श्रश, राजस झश, तामस अश॒ इन तीनो का घढाना बढ़ाना जीब शी | 
प्रधीन है ! कितनो हो का विश्वास है कि जीव किसी भी काम में स्वतन्त नही हैं इमीलिये उनता मिद्धार 
है कि वह--“ तृखल्य फ्ुब्जीकरणेः्प्यशक्त.” है। एक दक्ष का पत्ता भी बिना ईश्वर को उच्टा हे नही 
हिलता, परन्तु यह कथन कुछ झश तक सत्य हो सकता है तथापि सर्वधा जीब को परतन्त टो माना 
विचारगत नही है! एक घोडे के हमने चादुक मारा और वह तेजी से चला कुछ दूर पर बह फिर वीमी 
चाल चलने लगा यह सव ईश्वर की ही इच्छा से ही मानना सर्वथा व्यर्थ है । 


यदि जीव की स्वतन्त्रता सर्वथा ही न होती तो जीवों के लिये शिक्षा, उपदेश, घास प्रा 
करना वेद शास्त्र का मिथ्या ठहैरगा क्योकि यह वेद शास्त्र ईश्वर के लिये उपदेश नहीं करने ऐ िरउु 
मनुष्प के लिये ही आशा देते है। परन्तु कुछ कर ही नही सकता जो कुछ होना ै सो पविराधीप « 
फिर मनुष्य दोपी कंसे ठहराया जाता है। इससे अपने आप हृदय विश्वास करना है कि न्‍म भी हि) 
सीमा तक करने न करने मे स्वतन्त्र है। फिर हम यह भी देखते है कि ईश्वर ने टी शुन मे लिंग 
देकर उन इन्द्रियों को चलाने के लिये मुझ में मरने भी दिया है, जिस मन के वारंश हम चष्ट, टिया 
आदि इन्द्रियो को काम मे लेने या न लेने में स्व॒तन्त वन गये है बस इसो से सिद्ध है कि मु मे ट्म्टपो 

, का या मन का आ्ाना तो ईश्वरावीन है किन्तु इच्छानुसार उनसे वाम लेना जीवाधीन £# । 


'अहम्‌' कहकर जिस अपने को मैं लक्षित करता हूँ वह मेने घधदौर का सबसे प्रधान भाग फ 


है। जिस प्रकाश के भीतर में भ्रपने को, इूसरो को यहां तक कि चशाचर “गत मा पादा हु 
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श्म प्रराण में मुझे भासता है उसी को मैं जगत्‌ कहता हूँ किन्तु मेरे ज्ञान के प्रद्शाश के भीतर जो 
मु जगत भागता है उसमें गौरव पर्थात्‌ वस्तु भार नहीं है गौ, घोड़ा, हाथी, पहाड तक मेरी बुद्धि पर 
सवार हैं उिन्‍्तु उनके भार का प्रनुभव नही करते इससे यह निम्चित है कि जो घोडा, हाथी वास्तव मे 
बाहर है वे मेरी बुद्धि पर सवार नही होते किन्तु मेरी बुद्धि न ये घोडे, हाथी उत्पन्न करती है इसका 
दूसरा कारण यह भी है कि बाहर वाले घोड़े, हाथी मेरी बुद्धि पर भ्रा जाते तो उप्ती समय वे घोडे हाथी 
स्यान्य सैकडों मनुप्यो की बुद्धिवों पर सवार नही हो सकते इससे भी निश्चित है कि बाहर की सये 
वरतुएं बाहर ही कही पर स्थित रहती है किन्तु उनके सयोग से हम सव जीवो को बुद्धियाँ उन्ही के प्राकार 
की बन जाया करती है तो सिद्ध हुआ कि हमारी बुद्धि मे जो कुछ जगत्‌ भासता है वह बाहर वाले जगत्‌ 
से भिन्न है, बस इसी जगतु को जो भेरे ज्ञान प्रकाश मे भास रहा है वह जीव का जगत है, जीव की सृष्टि 
है भर जीव के ही भीतर सदा वर्तमान रहता है, इस जीव में ही जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और 
लय हूँ । 
इम प्रकार जब कि यह जगत्‌ मेरे ज्ञान के प्रकाश के भीतर है तो हम कह सकते है कि यह 
सम्पूर्ण मेरा जगत्‌ में हो हें, बयोकि जो कुछ भासता है वही मेरा प्रकाश है झर जो मेरा प्रकाश है वही 
में ह इसलिये वेद का यह कहना सर्वथा सत्य है कि “आत्म बेद सर्वम्‌” जिस प्रकार मेरा जगत्‌ मै हु 
उसी प्रकार दूसरे जीव का जगत्‌ भ्रन्य जीव है | इन अनन्त जीवो के भिन्न जगत्‌ की उत्पत्ति के कारण 
एक ही कोर बाहर भिन्न जगत्‌ है। जिसके संवध से सब जीवो की भ्रात्मा अ्पने-पपने जग्रत्‌ को उत्पन्न 
करती ह--वह जग्रतु किस्ी जीव का जगत्‌ न होने के कारण ईश्वर का ही जगतु माना जा सकता है। 
सम्भवत जैसा मेरा ज्ञान मेरे जगतु को उत्पन्न करने में समर्थ है उसी प्रकार ईश्वर का ज्ञान भी उस 
जगय्‌ के उत्पन्न करने मे सामथ्यं रसता है, ऐसे दो प्रकार के जगतु सिद्ध हुए किन्तु इन दोनो से श्नि- 
रिक्त तीसरा भी कोई जगतु अवश्य ही कही पर हैं जो कि दिक्‌, देश, काल सबसे श्रनवच्छिन्न निगृढ 
शर्बातु दिपा हुआ है, अझतीन्द्रिय है और केवल विचार शक्ति से ही अनुभव किया जा सकता है। जब 
“कोई विद्वान किसी निगूट तत्त्व का विचार करने बैठता है तो उस समय उसकी बुद्धि एक ऐसे नये मार्ग 
पर चलती रहती है कि जिम्त पर आजन्म उसकी आत्मा कभी नही गई थी न उसके अतिरिक्त कोई 
जीव कभी गया था । ऐसे ही जिस स्वप्न को आज किसी मनुष्य ने देखा उस स्वप्न की सारी पडत को 
ज्यों का त्यों उ्ी मनुप्य ने पटले ने कभी देसा था, न पीछे कमी देखगा और न उस पड़त को ससार के 
भूत, भविष्य, वर्तमान कभी कोई जीव देस सकता है। यद्यपि उस स्वप्न के जगत्‌ को विद्वान लोग मिथ्या 
कत्पित कहने का साहस करते है किन्तु सम्भवतः जब कि वह दीखता है, ज्ञान ने उसको पकडा है तो 
उसे मिथ्या क्यो कहा जाय, क्‍यों नहीं वह ईश्वर वाले बाहर जगत्‌ से भिन्न ही एक तीसरा जगतु मान 
लिया नाथ कि जिसके संयोग से हमारा ज्ञान स्वप्न में नया एक जगत उत्पन्न कर सका। इस प्रकार के 
अनेव उदाहरण शतरज आदि चेलो के भी दिये जा सकते है। नित्य नये,खेता के सिलसिले बाहर के 
ईशरी जगत में कही ने होने पर भी सेलते समय अपने श्राप चलता रहता है। वे सिलसिले भी किसी न 
शिसो जगत्‌ वी नियुक्ति मे सवन्ध रसते हैं । विद्वान मनुप्य नया विचार करते समय ईश्वर की बाहरी 
सृत्टि में जपने मन फझो ने भेज कर उसी परमेश्वर के जगत के किसी मँदान में अपने ज्ञान को जाने देता 
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है भौर उसी मे से टटोल कर नया ज्ञान लाभ करके पगत्‌ में उसका प्रचार परुता ह है शब परमार" 
के जगतु का कुछ आभासमात्र प्रमाण है किन्तु वास्तव में इस्वर के उगद से भी दूर थोत ने पारश 
परमेश्वर के जगत्‌ वी यथार्थ मे नही जान सकते तथापि पृथक पृथक्‌ तीन जंबनों शा मोना धौर उस 
तीनो जगत्‌ का पृथक्‌ दथक्‌ तीन आात्माप्रो के अधीन होना कुछ कुछ प्रनुभव किया ज्वा मा £ एम तोनों 
तन्‍त्रो के तीनो जगतो का हमारे जीव के तन्‍त्र मे सेल अवश्य ही है । | 


बाहर के तीन तन्‍त्र 


जीव शरीर के भ्नुसार बाहर जगत्‌ मे भी तीन ही तब्त आपस में मिलेयुले प्रतीत हाते ।। 
यदि इन सब पदार्थों पर इष्टि ढालें तो बहुत से पदार्थ इनमे परमेश्वर से, चुत से -र में धीर बटन 
से जीव से भी उत्पन्न प्रतीत होगे--साधारणत वाहर के पदार्थों को हम दो भागों में पिनक्त बरेंगे-१ 
कृत्रिम और २ प्राकृत | इनमे कृत्रिम तो वे है जिनको प्रकृति ने नहीं बनाया है-जसे मकान पुर्नो :यादि 
इनको जीव ने भ्रपने विचार के द्वारा उत्पन्न करके ईश्वर की सृष्टि में उनको डाव दिया ६। गई प्राटत, 
यद्यपि ईश्वर की सृष्टि है तथापि उसका वस्त्र जीव की ही सृष्टि से होगा । भ्रौषधियां “एबर पो सृप्दि 
हैं किन्तु उनसे बने हुए म्रौपध जीव की सृष्दि है। इनसे अतिरिक्त जो बुछ पृथ्वी में इल, पु प्रारि रे 
भ्न्तरिक्ष मे विद्युत, इन्द्रधनुप, मेघ आदि थोमे जो तारामण्डल, भ्राकाशगद्धा, धुमफेतु उत्पन्न होते £ 
वे सब प्राकृत है भौर ईश्वर की सृष्टि हैं । अब इन दोनों के अतिरिक्त तीसरी वह बल्तु हैं थी :न दोनो 
में सामान्य भाव से पाई जाती है ! जैसे प्रत्येक वस्तु की सत्ता, प्रत्येक वस्तु का भासना प्रात भरती 
होना भौर जगत्‌ का भूमा भर्थात्‌ एक विस्तृत अनन्त रुप में सबका सनिवेश होकर विधान होना, ये 
तीनो परमेश्वर के तन्‍्त्र से आये हुये धर्म प्रतीत होते हैं। इन तीनो पृथदूु तसनो या पृषर्‌ पृथर तीत 
प्रात्माओं से सबन्ध होने पर भी परस्पर सम्मिलित रूप होकर एक जगत का ह॒प धारण करने ९। 


त्रलोक्य व्यवस्था 


जिस प्रकार जल स्थल के भिन्न भिन्न जीवों मे शरीर के धातु भिन्न सिश्न प्रकार + पाय घ्जते ए 
इसी तरह ईश्वर के शरीर मे भी मनुष्यादि जीवो की भ्रपेक्षा भिन्न प्रकार के ही शरीर धातु प्रतीत होे 
हैं जैसा कि ऋक्‌, साम, मजु ये तीनो वेद ही ईश्वर के शरीर में ससवूप हूं। फ्यनूतों वा अप की टन 
निकाय है भोर पवंत ही भ्रस्थि रूप हे और यश्ञ उनके शरीर मे चेप्टा है किन्तु जीव परीर हे ८ बुमार 
ईएवर के शरीर मे न लोम है न चर्म है ! 


जिस प्रकार मनुष्य के शरीर मे, योनि से ताभि तक पहला, नाभि से हृदय तक ट्रूसरा प्रोर हृप्प 
से कण्ठ तक तीसरा, इस प्रकार तीन भाग है, और तीनो के प्रधिष्ठाता स्वरुप बन्द, बाएं, सप थे नीन 
प्राण हैं, उसी प्रकार ईश्वर के शरीर मे भी पृथ्वी, भ्नन्तरिक्ष, थो- ये त्तीन भाग है झीर गग होनी 
अधिष्ठातृ स्वरूप झग्नि; वायु, इन्द्र ये तीन प्राण है । भेद इतना हो हः कवि दीद शरीर भे दीन! 
प्रायो को वैश्वानर, तैजस, प्राज्ञ कहते हैं शौर ईश्वर के शरीर मे इन तीनों प्राणों को दिरादू रिसष्म्पर्म, 


प्रन्तर्यामी या सर्वक्ञ कहते है । इनके झ्रतिरिक्त जिस प्रकार मनुष्य के शरीर में उपर्युक्त तीनो भागों शा 
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शुरू ही ग्रच्िष्ठाता पृथर एक मस्तक है। उसी प्रकार ईख़र के शरीर में तीनो लोक से परे उन तोनो 
जा अधिप्ठाता एक ही कोई सच्चिदानन्द नाम का ज्योतिर्षन है वही ईश्वर का मस्तक है। 





कही-कही पर ऋषियों ने उदर को पृथ्वी, वक्षश्यल को अन्तरिक्ष और दयोः को सिर कहा है, वह 
छोटे ईश्वर के अ्रधुरोध से कहा जा सकता है श्रयवा दो: से बाहर वाले सच्चिदानन्द को भी साधारण 
शब्दों में दीप्पमान होने के कारण दा: शब्द से भी कह सकते है। तात्पण्यं यह है कि ईश्वर के शरीर मे 
झयवा जीव के शरीर में समान रूप से तीन-तीन लोक अपना पृथक्‌-पृथक्‌ तन्‍्त्र रखते हुए भी तीनो 
मम्मिलित होकर एक ही जिसी ईश्वर के या जीव के शरीर का संगठन करते है । 


मनुप्य के शरीर में तीन लोक होने के कारण तीन भ्रात्माएं है। प्रत्येक प्रात्मा मे मन, प्राण, 
चाकू के तीन-तोन भाग है इस प्रकार मनुप्य शरीर में आत्मा के & भाग है जो परस्पर मिले जुले होने 
के कारण यूत्ररुप है, यही नव सूत्र ब्रह्म का लक्षण है । जीव शरीर के अ्रनुसतार ईश्वर के शरीर मे भी यही 
€ सूत्र है और भी ब्रह्म के लक्षण है । इन्ही नव सूत्रों को यज्ञ सूचक कहते है । जिनको ब्राह्मण लोग 
उपासना की दृष्टि से शरीर के ऊपर घारण करते है । 


जीवस्वरूपनिणंय 


जगतु में सूक्ष्म या स्थूल जो कुछ वस्तु बिना किसी मनुष्य व्यापार के झपने श्राप जब॒ स्वरूप 
धारण करता है तो वह प्रवश्य ही वर्तुंलद्धत्त होता है जेस[ कि शब्द किसी बिन्दु से उत्पन्न होकर नीचे 
चारो ओर वर्त्‌ लद्ृत्त रुप से ही फंलता है। अग्नि का प्रकाश भी वतु लद्धत्त होकर ही फैलता है वायु को 
किसी वस्न या भल्‍्रा ( घोकनी ) में भरें तो वह गोल होकर चारो शोर फूलेगा । मेघ से जब जल 
गिरता है तो बट झाधे मार्ग मे आकर अथने झाप गोल बिन्दु मे परिणत हो जाता है । मृत्तिका परमाणुश्रो 
से मिलकर जो सबसे प्रथम दस पृथ्वी का रूप धारण किया है वह भी गोल है सुर्य, चन्द्रमा आदि प्रकृति 
सिद्ध सभी पिण्ड गोल ही दीखते है । इन सबके गाल होने का कारण यदि सुक्ष्म विचार करें तो साधारण 
रीति से टन मबमे व्यापक होकर विद्यमान कोई एक आत्मा ही कारण प्रतीत होता है । 


इन बनु लक्त्तो में नाभि को मुप्त, इनके अन्तस्थ पृष्ठ का शरीर और बहिरज्ध पृष्ठ को पद और 
प्रत्तम्थ पृष्ठ मे बहिस्पृष्ठ तक चारो ओर जो समुखता के सूत हैं, उनको अक्षी फहते है। सभी गोल 
कम्नुप्रो में इस प्रकार ही प्रद्ञ प्रत्यज्ञ की कत्पना सभवतः मानी जाती है। पृथिवी, सुर्य, चन्द्र भ्रादि 
सभी पिण्टों में श्रद्गों की ऐसी ही व्यवस्था होती है । 


इस नियम के अनुसार हमारे घरीर की झात्मा भी अपनी प्रकृति से वतु लब्त्त ही सम्पन्न होती है! यह 
जीव झात्मा ईश्वर से उत्पन्न होती है, ईश्वर का शरीर गोल होने पर भी पृथ्वी के अ्वरोध से आधे रूप 
में ही प्रापर जीय के झरीर में श्रवेश करता है । उसीलिये जैसे नीवू की आधी फाक की जाय उसी तरह 
देमारे रुसीर में जब ग्रान्मा भी बर्तुलत के आपे भाग के रूप में स्वहप धारण करता है । हमारा पीठ 


पात्मा या पाोद्ध है मेरा छाती ती और शात्मा ती गोलाई नहीं है। कारण हमारी आ्रात्मा श्रागे की भोर 
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खाली होने के कारण उस अश को पूरा करने के लिये सर्वदा सदर होकर झागे झपन 
है इसीलिये हम अपने आख, मुख की तरफ काम करने को जितना बजपाते है उतने हर 
पाते-यह पुरुष की कमी स्त्री के सयोग से किमी तरह पूरी वी जाती है जौय के श्राप होते है रण ने 


ही जगत्‌ भर के जीवमात्र दो भागों में वटे है १--पुरय, २--स्नी । 
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यह सर्वेथा निश्चित विपय है कि यदि जीव आत्मा वर्तुलइत होता तो जीयो में स्त्री, एरप "रा 
विभाग कदापि नही होता-इसी कारण प्राचीन वैदिक महपियों ने श्ौर देधासतर के यबनाचार्प्यों न «| 
एक ही ईश्वर के दो भाग करके स्त्री पुरुप का होना माना है । 


इन दोनो भागो मे उत्तर दक्षिण दिशा का सवन्ध होने के कारण श्ररितल श्रौर सोम की जपिरता 
एक-एक मे होने से स्त्रीपुरुप के स्वरूप में परिवंतन हो गया है। दक्षिण दिशा के सवन्ध से घरिनि रो 
प्रवलत्ता से पुरुष की उत्पत्ति होती है उत्तर दिशा की सोम की प्रधानता से स्त्री की उत्तत्ति होती है । 
इस विपय मे बहुत सी वातें निर्णय करने की हैं, जिनका विरतार रवतन्त्र रुप से प्रन्यत किया गया 
है | यहाँ इतना ही और कहना आवश्यक है कि इस भ्राधी कमी के भ्तिरिक्त जीव-भात्मा जौर सथ 
प्रकार से गोल है । मस्तक से पाव तक जितनी इसकी लम्बाई है--भुजा के पसार में भी उतनी डी 
चौडाई है। इस गोलाई के विरोध मे श्रन्य वहुत से कारण उपस्थित है । जिनका वर्णन शारीरक विचार 
मे होगा किन्तु किसी शरीर की स्थिति देखते हुए शरीर के आ्ात्मा को वर्तुलदृत के रुप में ही ररयार 
किया जाता है । 


ईश्वरस्वरूपनिणणय 
जिस प्रकार जीव के मुख, भ्रक्षि (इप्टि), पद आदि भ्रवयव एक नियत दिशा में हीते ४, एमी 
कारण जीव नियत रूप से ही इन भ्रवियवों से काम ले सकता है । तात्पय्यें यह है कि पाव से प्रास पा पाभ, 
भस्तक से पाव का काम नही ले सकता, परन्तु ईश्वर मे ऐसा नही है ईश्वर के लिये ऋषियों मे पटा 7८ 
सर्वेतः पाणिपादं तत्‌, सर्वतोइक्षिशिरोसुखम्‌ । 
सर्वतः श्रुतिमल्‍्लोके, सर्वेमावृत्यतिप्ठति ॥१॥ 
विश्वतश्रक्षुरत विव्वत्तोमुखो, “विश्वतो वाहुरुत विश्वतःस्थात्‌ । 
संवाहुम्यां मति संपतत्रै, चावाभूमीजनयन्‌ देवएकः ॥३॥ 
एकोहि देवः प्रदिशोष्नुसर्वा:, पूर्वोहुजातः सगयें अतः । 
स॒ एवं जातः स जनिष्यमार: प्रत्यड जनांस्तिप्ठति सर्वेतोमुषः ॥३॥ 
तस्मात परं ना परमस्ति किडिचत्‌, तस्मान्नाणीयो न ज्यायो$स्तिकिज्दित्‌ ! 
वक्षइवस्तब्धोविवितिष्ठत्येक, स्तेनेद. पूर्णपुरुषेण सर्वम ॥दा। 
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द्वां मुद्धनें यस्य विप्रा वर्दन्ति, खंबे नाभि चन्द्रसुय्यों च चेत्रे । 
दिल: श्रोत्रे विद्धिपादी क्षिति च, सो5चिन्त्यात्मा सर्वभुत प्रणेता ॥५॥ 


परमेश्वरस्वरूप निर्णय 


धव यदि परमेज्वर के स्वरूप का हम विचार करते हैं तो हमको विश्वास होता है कि दिक्‌, 
देश, काल प्रौर द्रव्य इन संवगे अनवच्छिन्न होने के कारण व उसके नामि हो सकती है और न उसके 
कही पीठ कल्पना वी जा सकती है क्योकि वह अ्श्तीम है इसीलिये न परमेश्वर का कोई मुस हो सकता है 
न उसकी इप्टि हो सकत्ती है न उसका पांव हो सकता है ! तात्पयं यह है कि ईश्वर मे सव झोर मुख, रष्टि 
झीर पाद कहे जा सकते हैं किन्तु परमेश्वर में किसी ओर भी मुख दृष्टि और पाद की कल्पना नहीं हो 
सकती परन्तु इतना होने पर भी देखना, सुनना, यलना, फिरना इत्यादि जितनी शक्तियाँ जो जहाँ कुछ हैं 
ये सव इसी सर्वत व्यापक परमेश्वर मे कहे जा सकते है। उसके अतिरिक्त कही कुछ भी नही है। इसीलिये 
ऋषियों ने परमेश्वर का स्वरूप इस प्रकार कहा है-- 


अपारि पादो जबनो ग्रहीता, पश्यत्यचक्षु! स श्रुखोत्यकर्णेः । 
सवेत्तिवेद्यं नच तस्यवेत्ता, तमाहुरग्य पुरुषं पुराखम्‌ ॥॥१॥। 


अपाणि पादोइह मचिन्त्यशक्तिः, पश्यामचक्षुः श्रुणोम्यकर्ण: । 
अहं विजानामि विविक्तरूपो, न चास्ति वेत्ता समचित्सदाहम्‌ ॥॥२॥ 


वेदेरनेक रहमेववेद्यो, वेदान्तकृद्वेद विदेव चाहम्‌ । 
न पुण्य पापे ममनास्तिनाशो, न जन्म देहेन्द्रिय बुद्धिरस्ति ॥॥३॥। 


श्रणो रणीयानहमेवतद्वन्‌ महानहंविश्वमह विचित्रम्‌ । 
रातनो$हं पुरुषोहमीशो, हिरण्मघो5हूं शिवरूपसस्मि ॥॥४।। 


एसी प्रकार भन्यान्य ऋषियों ने भी शान्त, क्ुब्ध, घोर परमेश्वर का स्वरूप वर्णन करते हुए कहा 
दे हि उसके बार, प्राग, चक्षु, श्रोत्र सन ये पाचों प्राण नहीं हैं | शब्द, स्पर्ण, रूप, रस, गन्ध ये पाचो 
भूगगण नहीं हूँ । आकाश, वायु, तेज, जल, पृथिवी इन पाचो महाभूतों से बना हुआ उसका शरीर नही 
४“ सौर उसमे भीतर बाहर का स्थूल, सूक्ष्म का, हस्व दीर्य का, मुख और पैरो का भेद नही है, न उसमे 
भार है, न परिमाग है, न कोई भझ्राकार है, न अन्धकार है, न छाया है, न उसमे शोखित है न चर्म है, 
बढ़ पगग है, प्रश्र है, न अन्त है न अन्नाद, उसके शासन में सूर्य और चन्द्र अग्नि, वायु, थो और प्रुथिवी 
ये सर नियत व्यतस्था के प्रनुमार भिन्न भिन्न अपने काम करने मे कदापि त्रुटि नही करते, सब 
हुए उसी मे पतड़ा हुश्ना जहाँ वा नहा स्थिर होकर इस संसार चक्र को चला रहा है। किन्तु वह परमे- 
पर नही दीप साता है ने सुनने की वस्तु है न जानने और समभने वी वस्तु है। परन्तु जो जहाँ कुछ 


$ 


3. | 


[ १६२ ] 


ना नगओे 


डे जब पे 


६ बअरह्यविनान #ं” 





अरीयनरीनय-न--»यकनल-पननक 





दीखता है, सुना जाता है, जाना और समझा जाता है गभी जगह वही एक देपने पाला है, हनन बाचा 
है, जानने भौर समभने वाला है, उसके अतिरिक्त न कोई द्रप्ठा है, न भोता है, न मानता है ने बिराता हे । 


परमेश्वर में कामना का न होना 


जीव और ईश्वर मे कामना पाई जाती है जिसमे जीव की कामना प्ननित्य है कभी होगी है हौर 
कभी नहीं यहाँ तक कि जिस जीव को जिस वस्तु की एक समय कामना होती हैं उसी को उसी बसु ४ 
दूसरे समय मे कामना नही रहती, परल्तु ईश्वर की कामना ऐसी नही है उसकी कामना प्रस्येक बम्म मे 
एक रूप से सदा रहती है और. जितनी कामनाएँ ईश्वर मे उत्पन्न हुई वे सब इच्छा होने ही पूर्ण हरी 
रहती हैं इसीलिये ईश्वर को सर्वकामनामय झ्ौर आप्त काम कहते हैं परन्तु परमेश्वर प्रकाम ६ घादानितु 
भी कोई कामना उसमे उत्पन्न नही होती क्योकि भ्रप्राप्त वस्तु की कामना हुआ करती है सो जो भात्मा 
परिच्छिन्न हो उसी मे सभव है किन्तु इस जगत्‌ मे ऐसी कोई भी वस्तु नही है जो परमेश्पर मेनकोवया 
प्रमेश्वर से बाहर हो इसीलिये उसको भ्रकाम कहते हैं । 


जीव तितन्त्र है, वह जितने झश मे स्वतन्त्र है उतने मे ही फल को इच्छा से कम किया करना रै, 
परल्तु यदि दूसरे दोनो तन्‍्त्र वाघक हो झौर प्रवल हो तो उसकी कामना सिद्ध नही होती, कर्म निप्पल 
हो जाता है । चिकित्सा करने पर भी रोगी मर जाता है, परन्तु ईएवर द्वितन्त्र है वह भी विसी ध्रश भे 
परमेश्वर के परतन्त्र है तथापि उसकी परिमित शक्ति इतनी बढी हुई भौर प्रवल है जिसके हारा उसनी 
कोई वस्तु भरप्नाप्य नही है, सब कुछ उसको नित्य प्राप्त है इसीलिये उसको किसी फ़ल की पदावित्‌ भी 
कामना नही होनी चाहिये, किन्तु फल की भ्रपेक्षा न रख करके भी कत्तेंव्य रष्डि से वह सव फाउना 
करता है और नित्य उसको सब काम प्राप्त होते रहते है उदाहरण के लिये सु, चस््र, अब्नि, दः्यु 
पूधिवी को लीजिये ये सव भपने भ्पने कामो को नियमानुसार कुछ भी फल की श्रपेक्षा न रस झर पर्नय्य 
इष्टि से करते रहते है भौर क्रिया का फल भी पाते रहते हैं सूर्य के तपने से जन सूस बर शूर्य वी भोर 
जाता है भौर उसे ग्रहण करता है किन्तु सूर्य को उस जल की किब्चित्‌ भी झावश्यकता नहीं है तथापि 
बह जल को ग्रहण करने की सवेदा कामना रखता है और सवंदा उसकी किरणों मे जल भरा भी रहता ए 
इसी उदाहरण से ईश्वर को भी जानना चाहिये। यहापि ईश्वर को कोई वस्तु प्रप्राप्य नही है, टमीसिय 
उसकी किसी वस्तु की इच्छा भी नही होती है तथाहि वह सर्वदा काम करता ही रहता है भ्ौर सब यस्‍्तु 
भी उसमे विद्यमान रहती हैं भौर उन सव चस्तुप्नो को वह सर्वंदा भ्रच्छी तरह जानता भी रहता ह । 
बयोकि उसमे मन, प्राण, वाक्‌ रहते है। मन के कारण मनस्वी, सर्वकाम भौर सर्वज्ञ है भोर प्रा बे 
कारण वह सब शक्तिमानु है सर्वदा करम्में करता ही रहता हैं भौर वाक्‌ के दारण सर्वगुगा सग्पर साई+ 
घर्म्मोपपन्न है अर्थात्‌ स्व प्रकार के अर्थो से सम्पन्न है । 


झव यदि परमेश्वर की ओर दष्टिपात करते हैं तो उसको जीव धौर ईश्वर दोनो मे निए हयार 
का पाते हैं झिसी कर्म या किसी कर्म के फल में उसकी कामना नहीं है वयोकि बोई भी पासना पररर 
प्राणी के हृदयवर्ती आत्मा से ही उठती है किन्तु परमेश्वर मे कोई नामि नही है इसीलिये न डाहा ए॒पा 


हु [ १६३ ।] 


४ ब्रह्मविज्ञान थे 
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ग्स्न्नम्््स्प्स्थ 


$ न किसी प्रवार की कामना का उठना संभव है इसी से परमेश्वर को सर्वथा निप्काम पह स्षते हैं। 
ऐिन्नु प्रवारास्तर से यदि देखा जाय तो श्नन्तानन्त ईश्वरो में या प्रनन्तानन्त जीवो में जो जहां बुद 
श्याएँ होती हैं या जीव ईग्वर मे जो कुछ कामनाएँ उठती हैं वे सव ही परमेश्वर में मानी जा सकती हैं। 
पर्मेखवर या जीव जो कुछ कामनाएँ करते हैं या कमे करते हैं वे सव परमेश्वर की ही कामना या पर्म 
कहे जासकते हैं क्योंकि कामना या कर्म किसी शक्ति पर निर्मर है और उन सब शक्तियों का घन केवल 
मात्र एक परमेज्वर ही है इसीलिये सब कर्म ही परमेश्वर के ही कह्टे जा सकते है तथापि जीव ईश्वर कर्मों 
के प्रतिरिक्त प्रातिस्विक रूप से परमेश्वर का कोई कर्म नही है। परमेश्वर की आ्रात्मा मे जो कुछ मन, 
प्राण, वाकू समर्पित हैं उनकी दो अरवस्थायें कही जा सकती हैं--उद्बुद्ध भौर अनुद्वुद्ध इनमे जितने 
उदयुद्धक्प है श्र्थात्‌॒ व्यक्त और व्याकृत हैं उनको ही ईश्वर, जीव या जगत्‌ कहते हैं, उनमे जितनी 
क्रियाएँ हैं या कामनाएँ हैं वे परमेश्वर के ही उद्वुद्धरूप हैं और वे ईश्वर भ्रौर जीव के साथ ही सबद्ध है 
उनके अतिरिक्त जो मन, प्राण, वाक्‌ हैं सो श्रनुद॒बुद्ध हैं इसी से परमेश्वर की कामना या क्रिया कुछ भी 
पृथक्‌ रुप से कही नही जासकती । तात्पय्य॑ यह है कि जीव अ्रनित्यकाम हैं ईश्वर सर्वंकाम भौर आप्त- 
काम है किन्तु परमेश्वर सर्वया निष्काम है । 
परमेश्वर में नभ्य श्रात्मा का न होना 
जीव श्रनन्त हैं- 


शरीर के भिन्न होने से जीव भी भिन्न होते हैं । प्रत्येक जीव-आत्मा के शरीर मे दो-दो भात्मा 
होते हैं एक नम्य और दूसरा सर्व | इनमे नभ्य भात्मा वह है कि जो शरीर के केन्द्र मे रहकर इस शरीर 
के धातु, रस आदि को निर्माण करता हुआ शरीर के अनुपयोगी पदार्थों को शरीर से वाहर निकाल कर 
फेंकता रहता है, उसी के कारण शरीर का कोई भी श्रश सड़ने नही पाता और शरीर को हलका बनाता 
है परन्तु दूसरा सर्वश्रात्मा जीव का सम्पूर्ण चेतन शरीर है। इसी प्रकार ईश्वर भी अनन्त हैं उनका 
शरीर ब्रह्माण्ड है, ब्रह्माण्ड के भेद से ही ईए्वर भिन्न-भिन्न माने जाते हैं, प्रत्येक ईश्वर के भी ब्रह्माण्ड में दो 
दो आत्मा होते हैं। एक ब्रह्माके केन्द्र मे रहकर अपने से ही सब पदार्थों को उत्पन्न करता हुआ और 
उनको चारों ओर फैंलाता हुम्ना ब्रह्माण्ड की रचना करता है उसको नम्य श्रात्मा कहते हैं भ्ौर दूसरा 
सर्व आत्मा सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को ही कहते है । इस प्रकार जीव भ्रौर ईश्वर दोनो में दो-दो आ्रात्मा पाये 
जाते हैं। किन्तु परमेश्वर मे ऐसी दो आत्मायें नही है वह एक ही है क्योकि उसके शरीर को जगत्‌ कहते 
हैं मो जगत्‌ एक है भ्रोर असीम है । असीम वस्तु की नाभि और परिधि दोनो ही नही कही जासकती, 
इमोलिये उममे नम्य झ्रात्मा का होना असम्भव है। उसका प्रत्येक बिन्दु ही नाभि है भौर प्रत्येक विन्दु 
से अनस्तानन्त शक्तियाँ उत्पन्न होतर अपना अश्रपना विकास करती हैं, जिससे इस जगत्‌ का स्वरूप बनता 
विगड़ता रहता है, दसीलिये इम सम्पूर्ण जगत्‌ को ही विश्वात्मा भगवान्‌ परमेश्वर कहते हैं, जो श्रसीम 
होने से किसी नियत स्थान पर नम्यात्मा नहीं रखता उसका प्रत्येक बिन्दु ही नम्य हो सकता है । 

परमेश्वर में देशिक संस्था न होना 

25 जीव की शक्ति परिमिन है उससे उसका शरीर भी परिमित ही उत्पन्न होता है, इसी प्रकार 
ईश्वर की झक्ति भी परिमित है, इसी से उसका ब्रह्माण्ड भी परिमित ही उत्पन्न होता है। यह ब्रह्माण्ड 


[ १९४ ] 





छे ब्रह्मविनाने के 
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दो प्रकार का है, एक छोटा जो उपेश्वर का शरीर है श्रर्यात्‌ यह सूर्य श्रपने प्रात मष्पद मे ५7मे 
भाकाश प्रदेश मे व्याप्त होता है वही छोटा ब्रह्माण्ड है उसमे नूर्य, पृथिवी श्रीर प्रस्तरिक्षि हे नाम मे 
त्रलोक्य की सस्था नियत रहती है, किन्तु महाण्ड वह है कि जिसमे झसरप्र ऐसे सूप होने के शारस्ा 
तैलोक्य सस्था भी असख्य होती हैं। जिस प्रकार हमारी पृथिवी था श्रन्यान्य प्रह एस सूर्य के चारो भर 
फिरते हैं उसी प्रकार वे सब सूर्य भी जिस महासूर्य के चारो शोर फिरने हैं वही सब्यिदाननः घन हमारा 
ईश्वर है। उसकी सत्ता चेतना भौर आनन्द की किरणों चारो श्लोर जितने आावाप प्रदेश मे परिश्याप्त है 
वही महाब्रह्माण्ड है भर वही ईए्वर का शरीर है! यह महा ब्रह्माण्ड बहुत वडा होने पर भी परिमित 
है, सीमावद्ध है, उसकी सीमा से बाहर भी इसी प्रकार के अ्रनन्तानन्त ईरवर परमेप्यर एस ह्रनन्‍त महा 
शाकाश मे इधर उधर अ्रवश्य विद्यमान हैं, ऐसी सम्भावना की जासकती है और वे सव परिमित है हि प्‌ 
ऊन सबका प्रथम झात्मा परमेश्वर है और वह एक है जितने जीव और जितने उश्वर उस प्रतन्‍्त प्रारात 
मण्डल मे कही हैं उन सवकी यदि एक दृष्टि से देखकर खयाल में लाया जाय तो वही परमेप्यर या श7 
है । श्र्थात्‌ जो जहाँ कुछ है सो सब जगत्‌ ही परमेश्वर का शरीर है। उस ज॑गत्‌ का प्रादि, भरत होना 
झसम्भव है इसीलिये वह भ्रसीम है । यदि किसी सीमा वद्ध श्रायतन को ही शरीर कह तो परमेश्यर म 
देश की सस्था न होने के कारण उसको भ्शरीर ही कहना पड़ेगा। वयोकि उसके शरीर से बाएर हुछ 
खाली जगह नही हैं ! 


परमेश्वर मे कालिक सस्था का न होना 


जीवग्ात्मा को सभी शरक्तियाँ परतन्त्र से मिलती है अर्थात्‌ ईश्वर से प्राप्त होती € जिसमे नैमि- 
त्तिक भ्ौर अ्रनित्य है और ईश्वर भात्मा की सभी शक्तियाँ भी परतन्ज से मिलती हैं, ध्र्थात्‌ परमेश्वर मे 
प्राप्त होती हैं । इसी लिये वे भी नेमित्तिक झौर प्रनित्य है किन्तु परमेश्वर की सभी शेत्तियां दूसरे वि 
से प्राप्त नही होती हैं । थे स्वतन्त्रता से विद्यमान हैं क्योकि परमेश्वर सर्वशक्तिधन है, इसकी निह री 
शक्तियाँ नित्यस्वयभू हैं किन्तु उस परमेश्वर के जगत्‌ में अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड उत्तन हो होकर नप्द होते 
रहते हैं भ्ौर फिर उत्पन्न होते रहते हैं, इस प्रकार यह उत्पत्ति विनाश क्रम इस जगत्‌ में यो ही प्रनाडि- 
काल से होते चले भ्ाते हैं भ्ौर आगे को भी इसी प्रकार भ्नत्तकाल में होते रहेंगे, जिस भकार में सृष्दि 
बिनाशक्रम हम झाज देख रहे हैं सभव है कि वह्‌ इसी प्रकार झागे को भी स्वदा यना रहेगा । प्रमेटपर 
की आत्मा मे जो भन, प्राण, वाक्‌ ये त्तीन घातु हैं उनसे यद्यपि पृथक्‌ पृथक्‌ नाना प्रकार के भाव उनपर 
होते रहते हैं और उन बिकारो से फिर भी उनके अ्वान्तर अनेक प्रकार के विकार उत्पन हो टोरर एप्द 
होते रहते है, तथापि उन सब विकारों मे मन, प्राण, वाकू इन तोनों का सत्रन्ध नित्य एक रप से ही 
रहता है। सभी भाव वाइपय, प्राणमय, सनोमय कहे जाक्षकते हैं और भ्रवादिकाल में प्रनन्‍्तवान तर 
इसी प्रकार रहेगे क्योकि इस असीम परमेश्वर मे दैशिक सीमा के सनुसार कालिक सीमा भी नही है । 


जगत्‌ कारणता का विचार 


इसी विश्व का प्रभव और प्रतिष्ठा और परायण भर्थात्‌ जिसके भ्रश से उत्पन्न होता है पर 
क्षसके अन्तर्गत आधार से ठहरा रहता है भौर नष्ट होकर भन्त को जिसमे लीन हो जाता है वह एग्दर 
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& ब्रह्मत्रिज्ञान पड़ 
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। टसनिये ईश्वर को विज्व का कारण कहते हैं जिस प्रकार वृक्ष पृथिवी के भ्श से उत्पन्न होकर पृथ्पी 
ही आधार मे ही ठहरा रहता है भौर भ्रन्त में पृथ्वी मे ही लीन हो जाता है झौर जिस प्रकार मिट्टी 
से घड़ा उत्पन्न होकर मिट्टी में ही रहकर अन्त मे मिट्टी ही हो जाता है। उसी प्रकार सम्पूर्ण विश्व का 
या ईम्वर प्रभव प्रतिप्ठा भर परायंण है । ईरवर सर्वशक्तिमान्‌ है भौर सर्वज्ञ है इसी प्रकार भ्पनी शक्ति 
और झान के कारण अपने विरव को अपनी इच्छानुसार रचना किया करता है । यद्यपि ससार में समवादि 
प्र्यात्‌ उपादान कारण और निमित्त कारण भिन्न-भिन्न होते है। घडे का उपादान मिट्टी है वह घडे गो 
नही बनाता, बनानेवाला कुम्हार है उस कुम्हार का घड़ा नही वनता । इसलिये झाश्चयं मान कर ईश्वर 
में फितने ही लोग जड्जा करेंगे कि वह यदि सर्वश्ष और सर्वेशक्तिमान्‌ होकर निमित्त कारण है तो वह 
उपादान नही होसकता । श्रर्यात्‌ प्रभव, प्रतिष्ठा, परायण नही: होसकता भ्रौर यदि वह उपादान है तो 
निर्माता नही होमकता । यह श्राशद्धा सत्य है, परन्तु यह नियम विश्व का है भौर ईश्वर विश्व से पृथक्‌ 
है, दसीलिये विश्व के नियम का आक्षेप ईश्वर में लागू नही होसकता । यथार्थ तो यह है कि यह ईश्वर 
मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनो तत्त्वो से वना है इसीलिये जितनी उसमें मन की मात्रा है उसके भ्रनुसार वह 
सर्वेग और अपनी प्राणमात्रा के अनुसार सर्वशक्तिमान्‌ है। इसी प्रकार अपनी वाइमात्रा से विश्व का 
#प बनाता है इसी कारण वाक्‌ के श्रनुरोध से उसको विश्व का उपादान कह सकते है, किन्तु प्राण के 
अनुरोध से वही ईश्वर विश्व का असमवायि भश्रर्थात्‌ प्रथोजक कारण है भौर मन के अनुरोध से वही ईश्वर 
विश्वका निर्माता निमित कारण भी है इसी प्रकार एक ही वस्तु के अश भेद से तीनो कारणो का समा- 
वेश इस विश्व में भी देसा जाता है | जैसे मकडी अपना जाला बनाने मे श्राप ही उपादान है और निमित्त 
भी है इसी प्रकार ईश्वर को भी समभना चाहिये । 


फ्ै 
क्त 
क्र 


परन्तु दूसरी आत्मा जो परमेश्वर है वह यद्यपि ज्ञान, सभी वल श्ौर सभी भअ्र्थों का निधि है 

तथापि किसी वात की इच्छा नही रखता क्योकि वह निष्फाम है और सृष्टि बिता इच्छा, तप भौर श्रम 
के नहीं होती । इसीलिये चह इस विश्व को उत्पन्न नहीं करता अतएवं वह कारण भी नहीं कहा जा 
सकता यद्यपि जीव भौर ईश्वर जो कुछ करते है वह भी परमेश्वर ही करता है इस प्रनुरोध से ईश्वर का 
काग्ग होना ही परमेश्वर का भी कारण होना है किन्तु जीव श्रौर ईश्वर को पृथक्‌ रखकर यदि स्वतन्त् 
रुप से परमेश्वर को देखें तो कहा जासकता है कि परमेश्वर कारण नही हैं। इसी प्रभिप्राय से वेद 
बहता है । 

“नतस्थकार्य करणं च विद्यते । 

नतत्समश्चा भ्यधिकश्चरइयते ॥॥१॥। 

परास्य शक्ति विविधेव श्रूयते । 

स्वाभाविकी ज्ञान वल क्रिया च ॥२॥। 

तमीइवराणां परम महेश्वरम्‌ । 

तंदेवतानां परम देवतम्‌ ॥॥३॥। 
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से कारण करणाधिपाधिपो । 
ने चास्प कश्चिज्जनितानचाधिपः” ॥६४।॥ 


ईश्वर या जीव जो कुछ क्रिया करते हुए अपना जीवन धारण करते हूँ थे सभी शिखा परमेः7र 
में ही मानी जा सफती हैं, क्योकि परमेश्वर के अविनाभूत उसके बिना होने साधक है । वार, हारा! 
मन जो जहाँ कुछ जीव मे या ईश्वर मे पाये जाते हैं अयवा और किसी जद जगतू में है प्रथया “श?, 
जीव, ईश्वर जो जहाँ कुछ है इन सव को ही परमेश्वर कहते हैं। यह परमेस्वर :स्र से था रोड़ रे 
कदापि खाली नहीं रह सकता, यद्यपि कही कोई ईश्वर जीव के प्रनुसार नप्ट भी होजाता # तड्ापि दपरे 
ईश्वर की उत्पत्ति हो जाने से यह परमेश्वर सदा ही ईश्वरो से परिपूरं रहता ८ । शिमी संपर मै न'ट 
होने को प्रलय कहते हैं, यह प्रजय दो प्रकार का है जब ईरबर सो जाता है प्रयावु एक प्रद्धाप्ट में मना 
तत्वो की दृत्तियाँ बन्द हो जाती है उसको क्षुद्र प्रलय कहते है, किन्तु यदि तत्त्वो का 7 नाश द्ोजाय तो 
उसको ईश्वर का ही नाश कहैगे । बुत्ति नाश तत्वो का नाश नही होता जैसे मौन धारण में बाए :न्टिप 
नष्ट न होकर इन्द्रिय दत्ति हीती है शयन की दशा मे सब इन्द्रियो के रहते भी सव :्द्ियों ही इुलियाँ 
नष्ट होती हैं । किन्तु जीम काटने पर, आँख फूटने पर अ्रथवा मृत्यु होने पर इन्द्रिया ही नाठ शो पी 
इसी प्रकार ब्रह्माण्ड मे भी छत्तिनाश से ईश्वर का शप्रन और तत्त्वनाश से ईखबर की मृत्यु फाननी शाहिद 
यद्यपि ईश्वर की उत्पत्ति और मृत्यु मानने भे विशेष प्रमाण नहीं है तथापि विनाशी पदायों ह पन रन 
के कारण प्रकृति नियम के अनुसार प्रत्येक ब्रह्माण्ड की भी उत्पत्ति प्रीर नाथ होना सम्भववः पतीव 
होता है! वेद के अनुसार प्रत्येक जन्म पदार्थ जिस धन में से बाहर निःल कर व्यक्त रप पे थाया ४ 
शभौर मन्त को जिसमे लय होकर अव्यक्त होजाता है उसको ईश्वर कहते है, कित्तु ये रेग्यर शो सर लग 
घन से निकल कर प्रकट होते हैं भौर झन्त को जिसमे लीन हो जाते है थे ही निधि (ईसवरों का) पर" «२ 
है। इस परमेश्वर के इस जगत्‌ से सबन्ध के कारण द्वादशगुण ह जैसा की गोता में लिया है-- 


गति भंतत्रिभुः साक्षी, निवासः शरण सुहत्‌ । 
प्रसवः प्रलयः स्थान निधानं बीजमव्ययम्‌ (१।॥ 


जो मैं जीव आत्मा हूँ उसको ईश्वर ही जानना चाहिये क्योकि मैं इंश्वर का ही झा विझर उन्दभ्त 
हुआ हूँ इसी प्रकार ईश्वर भी परमेश्वर का भ्रश लेकर ही उत्पन्न हुपा है उसलिये वह भी परमेग्दर है 
है। तात्पयं यह कि यदि हम व्यापक दृष्टि से देखें तो क्‍या जगतु, बया जोच कया इईस्पर सब ये 
परमेश्वर ही परमेश्वर है--परमेश्वर के भ्रतिरिक्त कही कुछ नही है । 

सबका आत्मा होना 


जिस प्रकार देह की भ्रात्मा जीव है उसी प्रकार इस जीव की भी ग्रात्मा ईंग्वर है प्रौर इन 
की भी आत्मा परमेश्वर है परन्तु परमेश्वर स्वरूपत.प्रद्धी होने के कारण पश्रात्मा है, न कि पारग है * 
सद परभापर 


से जिस प्रकार कार्य की जात्मा कारण है उसी प्रकार प्द्धो की प्लात्मा ग्रद्ठी है ये, सद 
भ्रद्ध है। परमेश्वर उनका श्नज्भी है इससे चह ईश्वरो की बात्मा है । 
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जिस प्रद्वर मैं स्वयम्‌ एक आत्मा हूँ उसी प्रकार मुझ मे विद्यमान ईरवर मेरी दूसरी प्रात्मा है 
घौर उम शात्मा में भी विद्यमान परमेश्वर मुझ में तीमरी भ्रात्मा है । इसी प्रकार यह ईश्वर भी जो 
स्वय एश झ्रात्मा है उसमे विद्यमान परमेश्वर उस ईश्वर की आत्मा है श्रव तीसरा वह परमेश्वर स्वय 
ही एुह आत्मा है उसकी कोई दूसरी झ्रात्मा नहीं हो सकता । आ्ात्मा्रों का इस विभाग के अतिरिक्त 
प्रत्मगान्तर से भी विभाग क्या जाता है उसके अनुसार हमारे जीव झ्ात्मा में ५ आत्माएँ है। इन 
प्रान्मायों की स्यिति शरीर में त्रिलोकी सस्या के कारण सपन्न होती है। इसीलिये ईश्वर मे भी ये पांचों 
प्रान्माएँ विद्यमान रहती हैं क्योक्ति उनमे भी त्रिलोक सस्‍्या है । जीव की पाँचो श्रात्मा और ईश्वर की 
पाँचों प्रात्मा परस्पर में अन्न, अन्नाद भाव से रहती हैं। ईश्वर की आझात्माएँ जीव की आत्माओझ्रो का रस 
स्वदा चूसा करती है विन्‍तु जीव की आत्मा भी ईश्वर की उन्ही प्रात्माओं से रस लेकर अपनी इस कमी 
को पूरा करनी है। उस प्रकार यद्यपि जीव ईश्वर दोनों में पाँच-पाँच श्रात्मा सभव होती हैं । किन्तु 
परमेज्वर में एन पात्रों में से एक भी ग्रात्मा नहीं है क्योकि भूतों से उसका सम्पर्क नही । इसलिये एक 
उसमे भूतात्मा नही है। परमेश्वर ने स्वयम्‌ सुत्रूप होकर सव को अपने मे वाव रक्‍्खा है, किन्तु परमे- 
श्वर किसी सूत से बेधा हुआ नहीं है । इसलिये उसमे दूसरी सूत्रात्मा नही है और जीव, ईश्वर का 
शरीरस्पी क्षेत्र परिच्द्धिन होने के कारण क्षेत्र का अ्भिमानी क्षेत्रज्ञात्मा हो सकता है किन्तु परमेश्वर का 
शरीर अपरिच्छित्त होने के कारण कोई नियत क्षेत्र नही हो सकता । इसलिये उसमे तीसरी क्षेत्रज्ञात्मा 
नहीं । और जीव ईरवर में भिन्न-भिन्न योनि का विभाग करने वाली महान्‌ भझ्ात्मा होती है। परिच्दिन्त 
होने के कारण जीव ईश्वर में भिन्न-भिन्न प्रकार की योनियो का भेद होना सम्भव है। इसीसे भिन्न-भिन्न 
योनि स्वरुप, भिन्न-भिन्न महान्‌ झ्ात्मा भी होती है किन्तु परमेश्वर श्रपरिच्छिन्न है। किसी प्रकार की 
योनि का भेद उसमें सम्भव नहीं इमीलिये परमेश्वर मे चौथी महान्‌ झात्मा भी नहीं है। इन चारो 
प्रात्माप्तों के अतिरिक्त पाचवी चिदात्मा जों ईश्वर या परमेश्वर से ही जीव और ईश्वरों में सम्प्राप्त 
होता है । किन्तु परमेश्वर स्वयं चिदात्मा है उसमें किसी दूसरे से चिदात्मा का श्राना सम्भव नही । 
इसीतिये उसमें यह आत्मा भी नही है । 


झयवा प्रयारान्तर से परमेश्वर को यों देखिये कि ईश्वर या जीव में जितनी आत्माये हैं वे सब 
परमभेश्यर से बाहर नहीं हैं। सकती क्योकि परमेश्वर के बाहर कोई प्रदेश हो नही है | जहां किसी दूसरे 
या होना माना जाबे उसीलिये ये अनन्त जीव ईश्वर की श्रात्माएँ परमेश्वर की ही झात्माएँ हो सकती है 
ग्लना विशेष फिर भी है कि ईज्बर या जीव में पाच-पाच श्रात्मा होने के कारण परिमित पात्माएँ है 
तिस्तु परमेश्वर में आत्माएँ अनन्त है उसीलिये परमेश्वर को सर्व-प्रत्मक और सर्व आत्मा दोनो कह 
सउते /// । सत्र झात्माएँ उसती आान्‍्माएँ है ठसीलिये वह सर्व झात्मक है किन्तु जगत्‌ जीव, ईश्वर इन 
मभी का वही एफ प्रात्मा है इसीलिये वह स्व-प्रात्मा भी है । 
में भी प्रदु झोर महान्‌ से भी महान्‌ वह है। कृष्ण, शुक्ल, पीत, हरित सब कुछ वह ही सत्‌ 
और प्रमात है। तालय्पं यह है कि इस विश्वभर में जितने विरोध भाव हैं वे सव इस परमेशवर में श्राकर 
प्रविरद्ध रप से विद्यमान हैं । 


झापए 


एज 
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एक दृष्टि से परमेशवर को यो भी देख सकते हैं कि एस विज्य में जिनने मन, धारा, दा| * 3 


उसके वित्त है । इन तीनो के भ्रतिरिक्त उस परमेश्वर की आत्मा अलध्य अगोचर निद्चररन निराणर है 
वह अज्ञेय और श्रनिवंचनीय है इस प्रकार श्रात्मा, स्प, शरीर श्र वित्त एन चारो से घनुर्ईर गा 
एक भ्रद्वितीय व्यूहानुव्यूह परमेश्वर है। ह 


इस परमेश्वर की न तामि है, न सस्‍्था है, ते श्रादि है न भन्त है, न -सका यो दूसरा प्राघार 
है, प्रभन्‍त ईश्वर भ्रनन्‍्त जीव, इन सब में यह समान भाव से सर्वत्र ध्याप्त है उसकी मुस्यतया दो प्रचार 
से भावना की जाती है, एक शान्त भौर दूसरा समृद्ध, इनमे प्रव्याकृत रुप से यह घान्त है प्रौर एगराद 
है भर एक ही भ्ात्मा है किन्तु समृद्ध भाव से यह अनन्ताकार है और सर्वात्मा है। 
भूमा रस-(रस श्रानन्द) 


शान्त या समृद्ध कोई भी परमेश्वर का स्वरूप यदि मन में लाना चाहे तो बस्तु स्यर्प शा 
सामान्य भाव किसी प्रकार से मन पर झ्राभी जाता है तथापि यदि उसकी सीमा की घोर रप्टिपात परे 
तो एकाएक मन रुक जाता है। सीमा को यह मन कही भी स्थिर नहीं कर सकता वह ८सकी क्षमीमता 
४ प्रकार की है-१ दिक्‌ से, २ देश से, ३ काल से, ४ द्वव्य से । यदि किसो विन्दु पर मन वो सदा परके 
परमेश्वर को चारो झोर देखे तो नीचे, ऊपर, पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण सभी प्रोर जहाँ तर मन 
धावा कर सकता है वह.सवंत्र उसी को पाता है, मन की शक्ति रुक जाती है किन्तु उसके प्राकार भी 
सीमा नही मिलती इसलिये वह दिक्‌ से भ्रनन्त है भौर समीप से समीप, दूर से दूर प्रोर भीतर बाहर 
सवंत्र उसको पाते हैं उसका कोई नियत देश नहीं हो सकता। इसलिये वह देश से भी अनन्त है मद भृष्टि 
जो परमेश्वर की समृद्धि मात्र है। यह कव उत्पन्न हुई भौर कब तक रहेगी इसका निर्णय फठिन ही नहीं 
किन्तु भ्रसभव है। सम्भवतः हृदय इसी को स्वीकार करता है कि जगत्‌ अनादि और अनन्त है। ससी- 
लिये परमेश्वर काल से भी अनन्त सिद्ध होता है इसी प्रकार यह द्रव्य से भी प्रनन्त दे । यदि सामान्य 
इष्टि से सबसे बडे पदार्थ को ढूढे तो नाम मिलेगा | बयोकि ये सव जो जहां कुछ है नाम ही नाम हैं, 
इसलिये नाम को भूमा कह सकते है किन्तु यह नाम वाद से उत्पन्न होता है। भिन्‍न-भिन्‍न प्रशर रे 
झ्रनन्‍्त नाम केवल एक वाक्‌ ही वाक्‌ है, इसलिये वाक्‌ नाम से भी बदी होने के कारण भूमा / विग्तु 
यह सारी वाक्‌ मन मे प्रवेश कर जाती है। मन बग॒ प्रदेश वाक से भी भ्रधिक प्रतीत होता है एनलिये 


मन भूमा है किन्तु यह मन सकत्प के भ्रवीन भ्रपना रूप बदला करता है, सरल्प का घनुगामों होता * 
इसलिये ये सकल्प मन से भी वडा है भौर भूमा है किन्तु यह सकलप मेरे चित्त के बाग्प उटना है इस 
लिये चित्त भूमा है किन्तु यह चित्त ध्यान के वशीभूत होकर ही सकत्प को उसलर रज्ा ए 


ध्यान भूमा है यह ध्यान भेरे विज्ञान के कारण से होता है इसी लिये विज्ञानभूमा है ) 


विज्ञान बल के प्रभाव से न्‍्यूनाधिक टोता है इसलिये वल शरूमा है विन्तु बल एस गरीर मे धा5 
के अधीन है भ्रन्त की न्यूनता मे वल क्षीण हो जाता है । इसलिये शन्‍्न ही भूमा है विरु पता, गम * 
उत्पन्न होता है भ्र॒त् के बिना रहकर भी जल के बिना नहीं जी सकता रस बासते जब भूमा है विन्ठ एर 


| १६६ ] 









::-» धान ४ दिना तेज के ज्लया प्रवाह नम टोक्र घन हो जाता है इसलिये तेज के ही कारण से 
यह सब तेज इस अनन्ताकाश में भरा हुआ है इसलिये वायु 
है स्मरण से भी आकाश भूमा है आकाश से प्राण भूमा है 
जिदे पर दिनाये ग्रे हैं मे व के सब प्राण ही प्राण हैं प्राण का ही यह सब विकार है, प्राण से ही 


कन्दन्न होकर प्रारा ही के पकड़ से भिन्न-भिन्न अपना म्वरूप धारण करते हुए प्राण ही के प्राधार पर 
शप विद्यमाद है। माद होने पर उन्‍्त में इन सब की प्राण ही गति है इसलिये प्राण ही सत्य भूमा है 
गए उचित 2 हि सत्र स्थानों में सत्य को ही ढूड़े किन्तु यह सत्य विज्ञान के बिना नहीं मिल सकता 


घट बिताने मति के बिना नहीं प्रकट होता यह मति भी विना श्रद्धा के नही होती श्रद्धा भी बिना निष्ठा 

/ हो सती, निप्ठा भी बिना क्रिया के नहीं होती और यह किप्रा बिना सुख के नहीं की जाती । 
हिमी भी काम में किसी को भी जब तक सुख नहीं मिलता तव तक उस काम के करने मे प्रदत्त नही 
#ता | मु ही को लक्ष्य करके दस जगत्‌ में सव ही क्रिया की जाती है इसलिये इस विश्व मे सुख ही 
मुगप है फ्रौर वही सथ को सब काम करा रहा है, इसलिये ये सुख ही भूमा है हम यह भी देखते हैं कि 
गदि रिसी प्राणी यो झपनी परिस्थिति से जब कभी कुछ अ्रधिकता प्राप्त होती है तो उसको सुख होता 
है । पधिरता ही को भुमा फहते है, इसलिये भूमा ही सुख भौर सुख ही भूमा है। जहाँ पर भिन्नता से 
नाना भाव सुने जायें नाना भाव देले जाये तो उन भावों को हम परिच्छिन्न कहेंगे और परिच्छिन्न होना 
घरपता का लद्ण है । अल्पता अर्थात्‌ कमी होना ही दुःख का मूल है इसके विरुद्ध जहाँ कोई भाव न 
निप रुप से सुना जाता है श्रौर न भिन्न रप से देखा जाता है वहाँ पर एकता व्याप्त हो जाती है। 
एफ्सा के सारण प्रत्येक पदार्थ का भेद भाव हट जाता है और सवंत्र अ्रपरिच्छिन्नता भरा जाती है यही 
प्रपरिच्चिनना भूमा है श्रौर भुमा ही सुस्र है और सुख को आनन्द कहते है इसलिये सिद्ध हुआ्ना कि सव 
विश केयल एक भानन्द ही आनन्द है | जहाँ भूमा है वहाँ भिन्न-भिन्न पदार्थों का ज्ञान नही होता, भर्थात्‌ 
शान में मे सब प्रकार के भेद भाव मिटकर एकता आ जाती है सव एक ही विज्ञान हो जाता है यही एक 
विज्ञान भूमा है एससे सिद्ध हुआ कि यह सब कुछ विज्ञान ही विज्ञान है इस विज्ञान में श्रानन्द रूप से 
भागता हश्रा नो वुछ है वही सत्ता है और सत्ता ही विज्ञान है भौर आरानन्द है यही सत्ता विज्ञान भौर 
शानरर सीनो सब विचार करने पर भ्रन्त भें भूमा ट्हरते है इसलिये यही भूमा जिसको सच्चिदानन्द 
गटने है परमेखर पा वास्तविक स्वम्थ है । 


२१-उपासना-४ 


जीच इस परमेश्वर की आराधना में सग्यक्‌ प्रकार से समर्थ नहीं हो सकता-केवल ईश्वर की ही 
जासापधागा गरने में परमेश्वर की भी भाराधना सम्पन्न हो जाती है । जो कुछ ऐहिक श्रामुष्मिक, काम्य 
बरस रिया याता है बट सब छीव के लिये और ईश्वर के लिये हो सकता है, किन्तु काम्य कर्मो का कुछ 
४ पनार परमेश्वर में नहीं पढ़ता परन्तु सन्यासी विद्धानु जो कुछ निप्काम होकर कर्म करते है| उनसे 
मोक्ष होता है । उन वस्सों से आत्मा बिशुद्ध होकर जीव धर्मों को छोड़कर परमेश्वर मे लीन हो जाता है । 


ह। २०० 


ही... ऋम-प्ममा० ००. 
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सर्वे वेदा यत्पदसामनन्ति, तपांसि सर्वाणि च यहदन्ति । 
यदिच्छुन्तो ब्रह्मचर्य चरन्ति, ठत्ते पर्द संग्रहेण ब्रवीमि ।॥ 
झोम्‌-इत्येतत्‌ 
प्रजापति के प्रधानता से तीन रूप माने गये हैं परमेश्वर, “पर जौर जीप । एन सीना दे शण०प 
में तीन नाम हैं, ओमू, अह. अझरहम्‌ । इनमे भी भोम्‌ ही ईश्वर प्लौर जीव ८न दोनो को प्रशिद्रा (घाष्यर] 
है | ये तीनो शब्द दो-दो शब्दों से बने हैं-- 
ग्रह-प्रमूभ्रउ अम|प्रोष्मू-परमेश्वर । 
ग्रह-अनू>अहन्‌_ ल्म्नह 5 ईश्वर । 
$ - अह-भम"अह अ्रमू-अहमुझ जीव । 


इनमे “श्र” कार से आत्मा समभी जाती है जो (आत्मा, अ) कि निविकार सूधम गप है जोर है 

कार से जगत्‌ समझा जाता है क्योकि जिस प्रकार प्न कार ही स्थूलता में आकर ह यार हो दाता है उसी 
प्रकार भ्रात्मा ही स्थुलता मे श्राकर जगत्‌ वन गया है। इन दोनों ध्कार हकार के धागे यही प्रम्‌ हबई। 
प्रनू लगाया गया है, जिनमे श्रमू का भर्थ ससृष्टि है अर्थात्‌ दो को मिलाकर एक वरना है । तातपय यर 
है कि आत्मा जगत्‌ से भौर जगत्‌ श्रात्मा से मिलकर जो एक रूप बना हुभा है उमी को प्रोम्‌ या पाम्‌ 

“कहते हैं भौर भ्रन्‌ का भर्थ जीवन है आत्मा भौर जगत्‌ इन दोनों से जिसका जीवन है वही बारश गप 
ईश्वर महः कहलाता है। तात्पयें यह है कि आत्मा में जगत्‌ भ्रौर जगत्‌ में धात्मा इसी को धोर था 
भ्रहम्‌ कहते हैं और दोनो आत्मा या जगत्‌ से जिसका जीवन हो उसका नाम ईश्वर है । 

पं डओऋा-< बे 


गे ईगव रदर्शन 
ही २२ उपक्रम (१२) परोरजाः (रजलोक ) 


पृथिवी, अन्तरिक्ष, यौ; इन्हे त्रैलोवय कहते हैं । थौ: से भी परे अर्थात्‌ श्रलोबय के पीठ पर दस 
भौतिक सूर्य से भी एक बहुत वडा विलक्षण चिनूमय सूर्य है जिसकी किरणों सत्ता, चेतना और आनरइमप 
है, वह कूटस्थ, अचल झौर प्रूत्र है । इसीलिए उसे अक्षर कहते है। इमी प्रक्षर (जो गप्ड न री) 
की मद्दिमा स्वरूप कितने ही चैलोक्य चारो झोर विद्यमान हैं । इसी प्रक्षर को हम यहा ईयर बहने । 
इस ईश्वर के विषय मे छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ के तीसरे प्रपाठक के १३वें सण्ड का तगा नारायप उपनिपद्‌ हे 


कुछ प्रमाण उद्घृत करते हैं-- 

: क्रस्भस्य पारेभुवनस्य मध्ये नाकस्य पृष्ठे महतो महीयान्‌ । 
शुक्रेण ज्योतीषि समनुप्रविष्टः प्रजापतिश्ररति गर्भे श्रन्तः ।। 
यस्मिज्निंद स चं, विचेति सर्व यरिमिन्‌ देवा अधिविश्वे निपेदुः । 
तदेव भूत तद्भव्यमा इदं तदक्षरे परमे व्योसन्‌ ॥। 


[ २०१ ) 
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ध्भ्स्ल््स्स््न्स्क््प्स्स्स्च्प्डः 
तेनाव॒तं ख॑ च दिवं मही च येनादित्यस्तपति तेजसा शआ्राजला च । 


यमन्तःसमुद्रे कवयो वयन्ति यदक्षरे परमे प्रजा: ॥॥ 

यतः प्रसुता जगतः प्रसुतिः तोयेब जीवान्‌ व्यससर्जे भुम्याम्‌ । 
यदोपधीमिः पुरुषानपशूश्र विवेश भुतानि चरा चरारिय ॥ 
अतः परं नान्यदणीय स॑ हि परात्परं यन्महतों महान्तम्‌ । 
यदेकमव्यक्तमनन्तरूप॑ विश्व पुराणं तमसः परस्तात्‌ ॥॥ 
तदेवतं तदसत्यमाहुस्तदेव ब्रह्म परम कवीनाम्‌ । 

इष्टापूर्त बहुधा जात जायमानं विश्वं बिभति भुवनस्य नाभिः ॥। 
न संरधे तिष्ठति रूपमस्य न चक्षुषा पश्यति कश्चनेनम्‌ । 
ह॒दा मनीषा सनसाभिक्‍लृप्तो य एन विदुरभृतास्ते भवन्ति ॥ 
न कम्मंणा न भ्रजया धनेन त्य गेनेके श्रमृतत्वमानशुः । 

परेण नाक निहित गुहायां विश्ञाजते यद्यतयों विशन्ति ॥ 


ईप्रवर को “परोरजा:” कहते हैं इसलिए कि 'रज” नाम लोक का है भौर वह ईश्वर तीन लोक 
से पर है, बहुत से श्रलोगय ईश्वर के ऋरो ओर विद्यमान हैं । 





परमेश्वर के स्वरूप में व्यापक होने के कारण कोई नाभि भ्र्थात्‌ केन्द्र नही था किन्तु ईश्वर में 
एक नाभि नियत है और उसी नाभि के चारो ओर भ्गणित सूर्य या श्रगणित त्रैलोक्य फिरते हैं। इसी 
में यह ईश्वर वर्तुलबृत्त, सीमावद्ध एक परिच्छन्न मूर्ति है उसके मन, प्राण, बाक्‌ इन्ही तीनों द्रव्यों का बना 
हुप्ना रुप है, झौर वेद, यज्ञ, प्रजा इन तीनो से व्याप्त उसका शरीर है झौर बहुत से सूर्य, चन्द्र, पृथिवी 
भ्ादि पिण्ड उसके वित्त हैं इसीलिए उस ईश्वर को प्रजापति कहते हैं । 


सृप्टिक्रम 


यहाँ परोरजाः श्रपने भ्रागाश मे जिस सर्प से व्याप्त होता है प्र्थात्‌ जिस रूप से अपनी सीमा या 
आगाश बनाता है व उस का मुख्यरूप 'मन” है इस मन को घित इसलिये कहते हैं कि उसके चयन 
प्रभात चुनाव से 'वाऊू में आण विचित्र सृष्टियाँ सिरजा करते है । व्याकरण के नियमानुसार सृजू, धातु 
का धर ससगे झ्र्यात्‌ एक में दूमरे का मिलना है वास्तव में जगत्‌ की सृष्टि और कुछ नही केवल दो तीन 
या भ्रधिक रूट तत्वों के परस्पर मिलाव से नया रूप दीस आता है उसी को नई सृष्टि कहते हैं उन 
झडनत्वी था परस्पर से विद्वडने को भ्रत्तिसृष्टि श्र्थातु वरतुओं का नाश होना कहते हैं सबसे प्रथम श्रनेक 
हँय्तत्त्त दुछ् न थे कवल ईश्वर आत्मा के मन, प्राण, वाक ही थे । इसीलिए वाक के कपर प्राण के 
हारा मन मेक चुनाव में भनन्तानन्त रढतत्व उत्पन्न हुए हैं इसीलिए उस मन को “चित्त” कहते हैं । 
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यह चित्त प्राण के बिना कदापि नही रहता है। उसी प्राण के द्वारा जो बिल रा बन कटा 
उस चयन की न्यूवाधिकता के कारण वाहुमय प्राण तीन प्रकार के हो जाते है ? सत्र शादा, हे परशशा५ 
है रूपप्रकाश । यद्यपि चित्त ल्वय भ्रमृत रूप है किन्तु वल रूप मृत्यु के योग से उसका खबन हो ता 
है। चयन होना मृत्यु का काम है उसी मृत्यु के सम्बन्ध के तारतम्य से चयन छिये हुए प्रारा, दे रप पीद 
प्रकार के हो जाते हैं इन तीनो को मत्यं कहते हैं अमृत भ्रौर मृत्यु इन दोनों के मेदर मे उपण्न ४४ शप7र 
को ही मर्त्य कहते हैं। जब कि मन के चयन मे वल का अधिक जोर लगता हैं तो उममे प्रशाण प्रश्द हो 
जाता है उसी को स्वप्रकाश कहते हैं, यही प्रथम सृष्टि है। किन्तु बल का प्रभाव कम ट्रोने से परप्रराम 
भर्याव्‌ दूसरे के प्रकाश को ग्रहण करने की सामर्थ्यंवाला द्रव्य उत्पन होता है यह दुमरी सृष्टि है | एस 
भी कम वल का प्रभाव पडने पर रूप प्रकाश द्रव्य उत्पन्न होता है यह तीमरी सृष्टि है। ये तीनों दर्य 
प्राँख से देखे जाते हैं, किन्तु वल की कमी से एक चौथी सृष्टि भौर होती है जिसकी हि भ्ौग मे नही 
देखते केवल ज्ञान से ही उसका अनुमान करते हैं। इस प्रकार ये चार भृष्टि ह६, जिनमे अद्मय रुप जो 
देखा नही जाता उसमे आकर्षण की मात्रा रहने पर भी शत्यन्त कम होने के वारण उसपो जमूत 
कहते हैं किन्तु शेप तीनो को मतत्यं कहते है । 


इनमे स्वप्रकाश को प्रग्नि, परप्रकाश को सोम भौर स्पप्रकाश को झापू कहते है न तीनो मे पिर 
से मृत्यु का सम्बन्ध होने के कारण दो-दो भाव से स्थिति होती हैं। भ्रधिक भृत्यु के योग से इन सीनो मे 
घनठा आकर तीस प्रकार के पिण्ड उत्पन्न होती हैं। भ्रश्निपिण्ड का सूे, सोमपिष्ट बी चन्द्र भोर 
आपोमयपिण्ड को पृथ्वी कहते हैं। इन तीनो पिण्डो में बिना पिण्ड के दूसरी प्रवन्पा सूक्म रप में 
विद्यमान रहती है उसमे मृत्यु बल कम होने के कारण उसको प्रमृत कहते है, किन्तु विष्ण शप वो मर्द 
कहेंगे, इन्ही दोनो झवस्थाओ को चित्य धौर चितेनिधेय भी कहते हैं। इनमे प्रति, फिर ३ प्रदार पा 
है--१-सोमसयोगी और २-सोमविरोधी ! सोमविरोधी को यम कहते है । वह जब भोम को अग्नि से 
पृथक्‌ करता है तो वस्तु का स्वरूप नण्ट हो जाता है उस प्रकार १-अग्नि, २--यम, दे “मोम,--प्रार 
यही चार रूढतत्व सबसे प्रथम मन, भाण, बाक्‌ से उत्पन्न हुए ध्रौर इन चारो के घयन प्रधात परगप्र 
सयोग के तारतम्य से ध्रनन्‍्त प्रकार के रूढ, यौगिकरढ धौर यौगिक पदार्थों ने उत्पन्न हो हो फर रतने 
बड़े विशाल जगत्‌ का रूप धारण कर लिया है। इनमे तीनो मत्यं चाकू रूप है ध्रौर चौपा घगूत या 
श्रकश्ष मनकर परस्पर के भोग से इस समस्त जगव्‌ के हूपो का सर्वदा परिरतन होता रहता हे पही दक्ष 
का विकास है । इसी से कहा जाता है कि यह सम्पूर्ण विशाल जगत्‌ आत्मा में ही उत्पन्न होने के रारग्य 
म्रह्म ही ब्रह्म है । 

२४ सत्यज्ञानरूप 

प्रश्तिमयपिण्ड जिसे सूर्य कहते हैं, सोममय पिण्ड जिसे चन्द्रमा बहते हैं पार प्रापोमय पिप्ए 
जिसे पृथ्वी कहते हैं इन तीनो मे सूर्य भौर चन्द्र से जो ज्योति उत्तन्न होती है उसमे परमात्मा री उयोति 
मिलकर जो रूप उत्पन्न होता है उसे ही ज्ञान कहते हैं । इस जगत्‌ में जो जहां बुद शान शा रुप दाना 
है वह सब सूर्य चन्द्र को ज्योति से प्रत्येक वस्तु का रूप वनकर चल क्के द्वारा मस्तान हक हे 
मिलता है उसके समोग से ही जीवो का सब ज्ञान उत्पन्न होता है। सूर्य चन्द्र ली ज्योदि कं बिता हर 
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के न होने से किसी प्रकार का भी ज्ञान उत्पन्न नही हो सकता, इसोलिये गाढ निद्रा की अवस्था में मन 
मा प्रयाग पूर्ण रहने पर भी किसी वस्तु के रूप का सम्बन्ध न होने से कुछ ज्ञान उत्पन्न नहीं होता । इस 
विलान में भौतिक प्रकाश का सम्बन्ध है उसी के द्वारा इस विज्ञान में आनन्द का अनुभव होता है इसलिये 
इस प्रानन्दमय विज्ञान को ईश्वर का स्वरूप कहते हैं । 


शूसी प्रकार झपोमय प्राण के साथ सयोग करके जो “परज्योति चित” का रूप बनता है उसको 
समय कहते हैं । यह सम्पुर्ण विश्वमण्ठल आपोमय है आपू के सम्बन्ध बिना कही कुछ नही बनता किन्तु 
उमर आप्‌ में ही सत्य का भाग है उसीलिये सपूर्ण जगत्‌ के प्रत्येक अर्थ मे यह सत्य पाया जाता है। यद्यपि 
जगत्‌ के पदार्थ भिन्न-भिन्न श्रनन्त प्रकार के हैं तथापि उन सबमे यह एक ही सत्य भिन्न-भिन्न रूप होकर 
भिन्न-भिन्न बार्य फरता है, यही सत्य प्रत्येक वस्तु को भिन्न-भिन्न रूप मे उत्पन्न करता है भौर उनमे भिन्न- 
भिन्त रूप से वेठकर भिन्न-भिन्न चेप्टा करता है। इस भिन्न रूप में आये हुये सत्य को ”वस्तुशक्ति” कहते 
है, इसी को भ्रन्तर्यामी भी कहते हैं उसी के लिये यह गौतम ऋषि का वाक्य है-- 


श्रन्तस्ते द्ावापृविवी द्धाम्यन्तर्दंधास्युवेन्तरिक्षम्‌ । 
सजूदेवेभिरवरे: परंश्रान्तर्याभे सघवन्‌ मादयस्व ॥। १॥। 


पृथ्वी, भ्रग्नि, मेघ, जल, बिजली, दिशा, व्योम, वायु, आदित्य, चन्द्र, तारा,(भूत, लोक, वेद, यज्ञ, 
वाक्‌, प्राण, चक्षु, थरोत्र, मन, त्वचा, रेत, तमू, तेज और आत्मा इत्यादि जो जहाँ कुछ वस्तु है सबके 
झन्दर इस प्रकार वह सत्य विद्यमान है कि जिसको ये सब वस्तु अपने भन्दर बेंठे हुए को भी नही पहचानते 
है किन्तु जैसा वह करता है वसा ही करते और उसको भ्रपना करम समभते हैं । वह श्रन्दर बैठा हुआ 
सब्र का नियमन फरता है (अर्थात्‌ मर्यादा में रखता है) इसीलिये उसको प्रन्तर्याप्री भी कहते हैं फिन्तु 
वही सत्य है, वही वस्तु का धर्म है, वही शक्ति है झौर वही नियति या प्रकृति है। नियति या वस्तुशक्ति 
का उन्‍लझून करके न कोई बुछ कार्य करता है और न जीवन ही धारण कर सकता है इस सत्य के ही 
बव से सूर्य झौर पृथ्वी धादि पिण्ड अपने-प्रपने स्थान पर स्थिर है। आग जलती है सुर्य तपता है, 
वायु चतती है तालय यट है कि सब कुछ सत्य के झ्राधीन है। यही सत्य जो भ्रत्येक बरतु में शक्तिरूप से 
प्रतट होता है वे टसके शक्ति रूप भिन्न-भिन्न अनन्त प्रकार के हैं उनमे से तीन अथवा अधिक यहा तक 
कि सब ऋच्कियों के समूह को ही सत्ता कहते है। जहा किसी वस्तु की सत्ता कही जाय वहा कितने ही 
प्रकार की शक्तियों का घनपुक्ष समझना चाहिये। बस इस प्रकार एक सत्ता रुप सिद्ध हुआ और पूर्व मे 
विज्ञान रुप का वर्णन हो चुका है इन दोनों में हो तीसरे आनन्द की मात्रा का भी भ्रनुभव होता है वस्तु 
थी मात्रा का भी अनुभव होता है वस्तु बी सत्ता की कमी होने पर ही दुख का अनुभव होता है, कहना 
होगा रि यह सत्ता झानस्दमय है टस प्रजार विचार करने से आनन्द, विज्ञान शौर सत्ताये तीनो ही | 
भाव एस जगत के सत्र व्यवटार के हेतु पाये जाते है इसलिये इन तीनों भावो को मिलाकर जो एक रूप 
उत्पन्न हता है उसे ही “रत्चिदानन्द” रहने है और वही हमारा ईश्वर है । 
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२४ प्राणसृष्टि 


मन, प्राण, वांड्मय जो परोरजा कहा गया है उसमे मन भाग से ज्ञान, घार भाग से शाप रा 
निरूपणा हुआ है इनमे तीसरा जो प्राण है उप्तकी सृप्टि जानना भी झ्रावज्यक है। प्रमम तो 2ह पारा 
भन की इच्छा से नाना जाति का असख्य रूढतत्त्व के स्प में उद्भूत हुआ । यह प्रस्येय ऋुएननप्र ने हि 
दूसरे रूढतत्व से बिना मिले पृथक्‌ रूप घारण करते हैं इन सव को ऋषि कहते हैं । परयपि कषषि प्राध की 
को कहते हैं तथापि प्राण की दो भ्रवस्थायें हैं -८ढ, २-यौगिक । उनमे रढ़ धागा ही को कापि रम5 मे 
व्यवहार होता है, इन्ही रूढ रूपी ऋषियो का यौगिक प्रवस्था होने पर स्वरूप परिवर्नन होता है, एम 
उन्तको ऋषि नही कहते हैं, किन्तु ऋषि के पश्चात्‌ ऋषियों के योग से पितर उत्पन्न होते है, हिर परिए* 
प्राणो के योग से देव भौर भसुर उत्पन्न होते हैं, उनके पश्चात्‌ मनुष्य और गन्पवे उत्पन्न रोते है, शाप 
ऋषि, पितर, देव, श्रसुर, मनुष्य, गन्धर्व ये सब प्राण के ही भेद है। इनमे ऋषियों के भेद प्रसरप होने पर 
भी प्राचीन विद्रानो ने जिन-जिन को पहचान कर परीक्षा करके निस्पणा किया है उनमे एए के 
नाम ये हैं--- 


१-भृगु १२-अन्वेतोगण २३-जमउग्नि 
२-अ्रद्धिरा १३-नारद २८-विश्यामित्त 
इ-अ्न्रि १४-पव॑त २५-कश्यप 
४-वशिष्ठ १५-अयास्य २६-कण्यर 
५-मत्स्य १६-गौतम २७-कौपिक 
६-अगस्त्य १७-धोर श८-गृत्ममद 
७-पुलस्त्य १८-प्रगाथ र६-भयृ 
८-पुलह १६--अ्रथर्वा २०-ज रदप्दि 
€-ऋतु २०-भरद्वाज ३१-बूरसपति 
१०-मरीचि २१-वा मदेव ३२-सवस 
११-सनकगरा २२-शुनक ३३-दक्ष 


इत्यादि इन्ही ऋषियों के परस्पर योग से सोम को ग्रहण करने वाली बन्तु उन्पष 


ह जातईी है 


जब उसमे ऊपर सोम रस भी मिल जाता है तब उसे पितर कहते हैं। इन पितरों शी भी दो रहिए है 


१ अमूर्त जो निराकार है। २ मूर्त जो रूपवान्‌ है इनमे भ्रमृ्त के तीन भेद है मोम संत 


द् 
5 रपय 4 


प्रस्तिष्वात्ता और ये तीनो वास्तव मे ३ ऋतुओों के नाम हैं-ऋतुप्रो मे ही मव उत्पन्न रोते रे एगीप 


ऋतुझ को पितर कहते हैं । इनके भ्रतिरिक्त ४ पितर मू्त भ्र्थात्‌ स्पवान्‌ हैं -सामप्रा २०पछ्रारर 


९9 है इ ७ 


ह॒विर्भुकू, ४-सुकाल । ये सातो पितर भिलोकी मे व्याप्त है झ्रौर चन्द्रमा :नका मुर्ध रणान * * 


इन्ही पितरो से देव भौर असुर उत्पन्न होते हैं जिनमें देवताओं के पाच थे ॥ र्ण न, + ५०, 
सोम, ४ झाप ५ उपा। इनमे भ्रग्ति के ८ भेद है जिनको वनु' कहने हैं पोर यायु थे १ | 


रुद्र' कहते है । इन रुद्रों से फिर दूसरे प्रकार के वायु उत्पन्न हो 
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ध््ल्च्ल्त्त््न्त््ततचततत 7 _ 
शक सो के सात थौक हैं प्र्याव्‌ ४६ भेद हैं भौर वरुण भादि १२ भादित्य के भेद हैं इनमे सव को अर्थात्‌ 


८ बसु, ११ रुद्, ४६ मरुत, १२ झादित्य प्रौर २ अश्विनीकुमार ये सब ८२ अग्नि के ही प्रभेद हैं ये सभी 
देवता सूर्य से सम्बन्ध रखते है उन्ही के किरणों मे रहने के कारण प्रायः ये दिन में ही पाये जाते हैं । 
किन्तु ये ही दिवता जब रात्रि मे या अन्धकार में आते हैं तो देवता भाव को छोडकर काले रूप मे हो 
जाते हैं। उनको ही असुर कहते हैं ये असुर चन्द्रमा या पृथिवी दोनो के काले भाग मे अर्थात्‌ सूर्य की 
विरुद्ध दिशा में सर्वदा विद्यमान रहते हैँ । देवताम्नो से ज्ञान की बृद्धि होती है और भ्रसुरो दल की दृद्धि 
होती है । असुरो की जाति आज तक ६६ पहिचानी गई है. जिनमे दत्त, नमुचि, जम्भ, बल, शम्बर आदि 
प्रधान हैं। इन देवता और असुरों के योग से ही स्थावर जगम सब सृष्टियाँ उत्पन्न हुई हैं उनमे देवताग्रो 
की भ्रधिकता से देवी सम्पत्ति देसने मे झ्राती है भौर भगुरो की भ्रधिकता से आसुरी सम्पत्ति जिनका 
वर्णन गीता झादि में विस्तार पूर्वक है। इसी प्रकार गन्धर्व की सृष्टि है जो कि चन्द्रमा के उपग्रह होकर 
चन्द्रमा के चारो शोर फिरते हैं वे अभी तक २७ गिने गये है उन सब उपग्रहो के किरणों मे जो प्राण है 
वे भी गन्धव ही कहलाते है ये सब प्रकार के ऋषि, पित्तर, देव, असुर, गन्धर्व, ये पाचों पंचजन कहलाते 
हैं प्लौर ये सव प्राण के भेद है दन सब की सृष्टि उसी जगदीश्वर सच्चिदानन्द परोरजा से हुई है । 








पञ््चस्कन्द 


नाभि में उठा हुआ मन, प्राण, वाक्‌ जिसका रूप है और वेद, यज्ञ, प्रजा इन तीनो से जिसकी 
शरीर सस्‍या बनी है भर वह॒त से अनेक शाखावाले श्रनन्तग्रह जिसके चारो ओर वित्त के रूप मे विद्यमान 
हैं उसकी हम ईश्वर कहते है| ये ऐसे ईरवर सहस्नो से भी भ्रधिक है इनमे ईश्वर जिसके शरीर के अन्त- 
गंत हमारी सना हैं उसी का हम निरूपण कर सकते हैं । उसी प्रकार से भ्रथवा कुछ भिन्न भाव से 
अन्यान्य ईश्वरो को भी जानना चाहिये । 


हमारे ईश्वर में नाशिसे लेजर निन्न भिन वित्तो तक भिन्न-भिन्न शासा पूरी होती है उनमे भी 


जिने झासामो में हमारी सत्ता है उसी का हम वर्णुत करे गे । प्रन्पान्य शाखामो का भेद भी उसी प्रकार 
अयवा दुद्ध न्यूनाधिक विशेष प्रफार से जानना चाहिये । 


सभी घायायें ईण्चर वी नासि से ही उठती है जो वास्तव में ज्ञानमय ज्योति का घन है उसी 
स्थान से सभी छासावें प्रतान के अनुसार चारों ओर फंलती है । 


इनमें बह शासा जिसमे हमारी सत्ता हे बढ़ पत्थस्कन्ध का है। पहला स्कन्ध वही है जो ईश्वर 
यो नाभि में ज्ञानमय ज्योति वी रश्मि चारो झोर फैदती है । उसी शासा मे कुछ दुर हटकर दूसरा 
सरन्‍्य सूर्य उ”वाना है जिसके प्राशमय ज्योति की रश्मि चारो ओर फैलती है उस सूर्य से भी भिन्न 
ग्रहों वे हप्र में नाना उपणासायें चारों ओर फँली हुई हैं जिनमे से एक उपशालखा वह है जिसमे हमारी 
पृद्धिवी २ यट पृथितरी तीसरा स्यस्य है। टसके भी चारो ओर प्रणासा फँलती हैं तिन पर चन्द्रमा है यह 
घद्मा चौथा ग्रन्प है। रस चद्धगा ते भी चारो और सोममय रश्मियों की उपशासा फैलती है जिन 
पर सग्परं रहता है यह गन्पर्द पाँचवा स्कल्प है । इस प्रफार पाँच स्कन्ध बहुनो ने माना है किन्तु विचार 
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६8 ब्रह्मविनान है 








न्न्न्स्य्ल्स्श्स्य्स्लज्स+ 


इष्टि से देखने पर ईश्वर भ्रौर धूयें के मध्य में एक भर सूर्य तिसको ध्रनितिदों परत हे हा िफ् 
स्कन्घ मानने से ६ स्कन्ध की शाखा हो जाती है । इनमे झितते ही विद्वान प्रशिह्ति “हन्इ दो शान 
हुए भन्धर्व स्कन्ध को नही मानते हैं उनके मत से भी पाँच ही स्कन्ध है रिन्‍्तु ऊँसे दस के सास घोर 

* के एक पृथ्वी घूमती हैं श्रौर उन पृथ्वियो के चारो झोर चन्द्रमा घुमता है उसी प्ररार चद्धशाओं मो 
धारों शोर एक ग्रकार के उपग्रह अवश्य धुमते हैं जिनको गन्धर्व कहते हैं थे गन्पर्द प्रस्यता ८ गो? के 
कारण नही दीखते किन्तु वहुतो का विश्वास है कि इन्ही गन्धर्वों के परम्परा धर्षप में एड पुर शापर 
प्रपने मार्ग से च्युत होकर कभी-कभी पृथिवी तक गिरके ध्या जाता है भ्ौर कमी आदाग में की दिपाद- 
मान हो ज़ाता है ऐसे ही गिरते हुए गन्धवों को उल्का या घिप्ण्या कहते हैं इन हर छोदे-ऐोदे रोयो रा 
होना भी सम्भव है, इनके पतन के साथ-साथ उन जीवों का भी नाश हो जाता है एमी रारणश हे श्यस्त- 
वर्ष मे इन उल्का और घिण्ण्या के पतन को अ्रमादुलिक समभते हैं । 


इस प्रकार छः स्कन्धो मे सूर्य और ध्रथिवी इन्ही दो स्कन्धों को लेकर तिलोगी गही छाती है क्गिई 
सुर्ये को द्यौ लोक झौर पृथिवी को पृथिवी लोक कहते हुए एन दोनों के बोच के प्राशाध शो प्रसारित! 
के नाम पे तीसरा लोक कहते हैं। चन्द्रमा गन्धर्व सहिंत इसी प्रन्तरिक्ष में माना जाना है इसीवि! ये” 
ब्रिलोकी के अन्तर्गत है, किन्तु परोरजाः भ्रभिजित्‌ सहित इस भिलोकी में बाहर माना डाता है प्रभिजिर 
'झौर परोरजाः ये दोनो ही ब्रह्मलोक कहे जाते हैं। इनमे प्रभिजित को कार्य ब्रह्मतोक या प्रर इंद्यरोर 
कहते हैं भौर परोरजाः को कारण ब्रह्मलोक या परब्रह्म या उत्तम ब्रह्मोक कहते हैं। शिनने हो सन्परे 
पूर्ों से यह चन्द्रमा घिरा हुआ है, चन्द्र पूणों से प्रथिवी घिरी हुई है, झौर पृथिवी पू्गी से मृत घिरा हुझा 
है, इसी प्रकार सूर्य पूणो से भ्रभिजित्‌ और अभिजित्‌ पूणो से परमात्मा या परोरजाः । 


गनन्‍्धरवों की श्रेणी जहा तक पूर्ण होती है वहा तक चन्द्रमा की महिमा प्र्थात्‌ प्रशाश मप्प्त ब्याण 
रहता है। इसी प्रकार चन्द्र श्रेणी भी पृथिवी की महिमा मे, भर प्रथ्वियों की श्रेणी भू णी महिमा मे 
सूर्य की श्रेणी अरभिजितु की महिमा मे भौर भभिनित्‌ की श्रेणी परोरजा- की महिमा मे प्रस्तगेंत ९ । 


ह 5 का जमा देदम। श्दि 

। परोरजा की महिमा ज्ञानमय है, अभिजित्‌ की महिमा प्राणमय, सूर्य को महिमा देदमय, १४प० 

की महिमा भूतमय, चन्द्र की महिमा सोममय, ओऔर गन्धर्वों की महिमा ग्रापोगय है । इस प्रद्यर थे न्च्् 

पदार्थ इन्ही पिण्डो से उत्पन्न होकर या निफलकर इस विशाल जगत्‌ में सर्वत्र व्याप्त हैं एश हो इंपरर 

की महिमा मे इन सव का समावेश होने के कारण ये सव पदार्थ परस्पर मित्र जुलरर नागा ध्ररार ४ 
पदार्थों को उत्पन्न करते रहते हैं । 

में सब यद्यपि अपनी अपनी महिमा में स्वतन्त्र होते हुए भी थपने उपर पाती भा हे 

है ७ 5७ इइचर दि द्त्‌ यू भच गई! कण 

प्रततन्त्र है, जैसा गन्धर्द चन्द्रमा मे, चन्द्रमा पृथिवी मे, पृथ्वी सूर्य मे, पूरे भ भदित्‌ भें मा है दर 2 

परोरजाः के परतन्त हैं, भथवा प्भिनित्‌ श्रादि सच परोरजा के प्रायीन हैं। रसो पगर दस 70६ 

प्रभिजितु के, पृथिवी झादि सब सूर्य के, चन्द्र झादि पृथिवी के और केवल गरपे चच्धमा है घापल था 
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जिस प्रदार परुरजाः: में नम्य आत्मा विराजमान है उसी प्रकार वही एक नभ्य झात्मा श्रभि- 
लिंद, य्ररं, पृवियी, चन्द्र धौर गन्धर्त में मी विराजमान होकर भिन्न सृष्टि की रचना करता है भौर 
प्रनिगत्त, धान्मगुगं, गरीर और वित्त दस प्रकार चतुब्युह भिन्न-भिन्न रूप से सभी स्थानों मे उत्पन्न 
फरता है। एस प्रक्तार छः स्कन्‍्धो के छः चतुव्यूहों से अथवा यों कहिये कि अनन्त स्कन्धो के प्रनन्त 
भनुत्य हो से भरी हुई परोरजा: की महिमा अथवा परोरजा का चतुब्यूह ही ईश्वर का स्वरूप सिद्ध है। 


यह परोरजा ईम्वर, ज्ञान, क्रिया, भर श्रर्थ इन तोनो से पुणे रहने के कारण सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति- 

मानु जोर विश्वमृति कहकर प्रसिद्ध है। यदि इस ईश्वर की स्तुति करते हुए भक्तिवश परमेश्वर कहे तो 

मिथ्या ने होगा वयोकि मुस्य एफ परमेश्वर की भश्रात्मा ही सब ईश्वर और सव जीवो के रूप मे प्रकट 
हट है। हु हि 
ईश्वर की पाँच आरात्माये 


प्रथम हम जीवका वर्शान करते हैं, इस जीव में ५ कोश हैं, कोश वह है कि जिससे किसी वस्तु 
का (पग्रावरण) ढठफना हो, जैसे तलवार का म्थान, इसी प्रकोर जीव झात्मा भी जिन म्यानों के भीतर 
रहता है उन्ही को जीव के पाँच कोश कहते हैं। इन्ही पाँच कोशों से चमन होकर आत्मा से शरीर तक 
जीव का स्वरुप बना हुआ है। भ्र्थात्‌ धत्येक प्राणी के शरीर को लेकर भीतर आत्मा तक ६ भाग किये 
गये हैं, जिनमे सब के भीत्तर वाला एक आत्मा ही मुख्य द्रव्य है उसी के आवरण रूप ५ कोश एक के 
कपर एक चुने हुए हैं जिनमे सबसे वाहरी आवरण को अ्रन्नमय कोश कहते है, जिसका नाम शरौर है। 
इसके भीतर क्रम से प्राणमय कोग, मनोमय कोश, विज्ञानमय कोश झौर आनन्दमय कोश इस प्रकार 
भात्मा के शरीर सहित ५ कोश हैं । 


इस भ्रकार जैसे जीव ५ कोशो का बना हुआ है वेसे ही ईश्वर मे भी ५ कोशों की सम्भावना की 
जाती है, किल्तु उसके भ्रन्नमय कोश को 'वसुधान कोश' कहते हैं, इस कोश का स्वरूप ढिव्बे के श्रनुसार 
है, जिसकी पृथिवी तो पैंदा है श्ौर द्यो उसका ढवकन है, भ्रन्तरिक्ष उसका मध्य है भौर दिशायें उसकी 
फोर हैं। ब्रह्माण्ड के सारे पदार्थ उसमे रक्खी हुईं वस्तु हैं। जीव के शरीर मे जिस प्रकार तीन लोक 
प्रौर प्राण समूह तथा देवता भौर भूत मण्डल परिव्याप्त है उसी प्रकार ये सब पदार्थ ईश्वर के'वसुधान 
कोश' में भी परिव्याप्त है। भौर ये सव पदार्थ ईश्वर के वसुधान कोश में जीवों के अन्नमय कोश मे 
भर्वेदा भाया करते हैं भर साथ ही यहां से वहाँ जाया करते हैं, ऐसा ऐतरेय ऋषि ने कहा है । 


वह वमुधान कोश ईश्वर का वास्तविक शरीर है जिसमे ईश्वर का प्राण, मन, विज्ञान, शानन्द- 
मय कोश जीव के झनुमार ही विद्यमान है और इसी ईश्वर के शरीर मे जीव शरीर के भ्नुमार आत्मा 
भी रहती है जिनका वर्णन क्रम से किया जाता है-- 

(१) परवग्योतिः-"चिदात्मा > परोरजा5परात्मा इस ईश्वर के 'परात्मा'-सूर्य', “चन्द्र, 'पृथिवी' 
देवता प्रौर नृत' ये सभी इस ईश्वर की झात्मा हैं। इनमे पृथिवी, चन्द्र भर सूर्य इन तीनों से तीन 
लोक समझे जताते हैं. शिन्‍्तु इस चैलोबय से बाहर जो 'परज्योति' है वह भी इन तीनो लोको में होता 
दशा जोव में पर॑चता है, वह परज्योति इस श्रेलोक्य में भौर उससे बाहर भी सर्वेत्र व्याप्त होने के कारण 


[ र्ण्घ ] 
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सबका साधारण (साधारण आत्मा) प्रातिस्विक (खास झात्मा) माना जाता है बह लिए ८००२ 7८ ह। 
आत्मा है उती प्रकार जीव की भी प्रात्मा है। तात्व्य यह है कि ईश्वर के मगीर नप नमक छत 
रूप से सर्वत्र व्याप्त होती हुई वह चिदात्मा ईश्वर की मुरय आत्मा होनी है :सी परम्पोरि' पृचम्नय 
के कारण जिस प्रकार मनुष्य के बुद्धि और मन उत्पन्न होते हैं उमी प्रकार :न्वर के भी उसी चरमनरि 
के कारण वृद्धि भ्रौर मन उत्पन्न होते हैं किन्तु विशेषता यह है कि मनुप्य के क्नुसार टीचर ही छर 
परिमित नही है भौर उसमे भूल नही हैं, सदा एक रुप परिपूर्ण तथा विनान वया सता है । सैदस "ा 
मन भनुष्य के अ्रनुसार परिवर्तनशील नही है, तात्पय यह है कि मनुप्य के घरीर में 'बिरास्मा' रो मा 
उप्तके शरीर के झ्ायतन के भ्रनुसार बहुत ही श्रल्प है इसी कारण भूल या मिथ्या ज्ञान थ्रादि दोद था 
जाते हैं, किन्तु ईश्वर उस चैतन्य से परिपूर्ण है वह ईश्वर में सदा एक रूप वना रहता ऐ :सीसिये उममे 
भूल था मिथ्या ज्ञान होना भ्रसम्भव है यही चैतन्य आत्मा ईश्वर की प्रथम प्रात्मा है । 








क् 


(२) क्षेत्रज्ञात्मा>विज्ञानात्मा जिस प्रकार जीव भ्रात्मा कई इन्द्रियो मे युक्त है उम्मी प्रपार फिपर 
के भी भिन्न-भिन्न वहुत सी इन्द्रियाँ हैं किन्तु वे इन्द्रियाँ मनुष्य के भ्रनुमार न होरर भिन-निफ्न पा 
घन के रूप मे संभव होते है, जेसा कि सूर्य, चन्द्र, वृहस्पति, शनि ग्रादि जितने पिण्ड भिप्न-धित् सप ने 
इस ब्रह्माण्ड अन्तर्गत विद्यमान हैं, ये सव भिन्न-भिन्न रूप से एक-एक शक्तिपन है इन मद से जोन-रशे 
शक्तियाँ उत्पन्न होती हैं उच सव का प्रभाव उस सब्चिदानन्द ईश्वर की चेतना में प्रवश्य ही परणचा ।* 
क्योकि ये सव ईश्वर के शरीर के भ्रन्तगंत हैं इसीलिये इन सब को ईश्वर की एक-एक उन्द्रियाँ १ सर 
हैं। जिस प्रकार मनुष्य के प्रत्येक इन्द्रिय भपने स्वरूप से जड है यहाँ तक कि भाँस घान पो, गान 
त्वचा को, परस्पर अनुभव नही करते तथापि उन सबके ज्ञान का प्रभाव शरीर विधिष्ट वाले झात्मा पर 
पडने से सब का समूह रूप मनुष्य चेतन कहलाता है इसी प्रकार ईश्वर के घरीर में भी सूर्य, घन्ट्र घाईि 
एक-एक पिण्ड चेतन नही है किन्तु उन सब की शक्तियाँ मिलकर सब के समूह रुप रबर मो परप 
भ्रवश्य बनाते है इसी से हमारा विश्वास है कि जिस प्रकार हम एक चेतन है उसी प्रदगर ६एश या 
भी जो कि ब्रह्माण्ड रूप से सवंदा भ्रविचल भाव से स्थिर है वह भी चेतन है। विशेषत्रा यह है # >ोद 
के शरीर मे इन्द्रियो की शक्ति भ्रत्यन्त प्रल्प मात्रा में होते के कारण जीव प्रत्पक्ञ है रिन्‍्नु ईश्वर रे शरीर 
में सभी शक्तिगाँ भ्रप्रतिहत रूप से सदा पूर्ण विद्यमान रहती है इसीलिये ईश्वर वृर्णेप्रत' ल्पिएय । । 


ये सब शक्तियाँ जिस जिस पिण्ड से उत्पन्न होती है वे सब पिण्ड उद घक्तियों या शूर है को ५ 
है भौर इन सब क्षोत्रो के समुह् से वना हुआ यह शरीर भी एक क्षेत्र है इस छेत के भोपर रुजी घरणार 


प्रत्यवयवो मे परिव्याप्त एक विज्ञान को क्षेत्रज्ञ कह सकते है । छेत्र के भेद मे विनान भिय तेथाण 
क्योकि एक क्षेत्र का अध्यक्ष वही एक विज्ञान है जो विज्ञान उम छत को गपना दे/ हरारे जिम 
करता है उसको क्षेत्रज आत्मा कहते हैं । इस विज्ञान को गरीर वा अधि'ठाता होते रे हार «४ 77" 
हैं भौर इसी इन्द्र के अधीन होने के कारण भिन्न शक्तिपनो को इन्द्रियाँ +हने ६। 

जीव के शरीर के अनुसार ईश्वर के घरीर में भी तोनों लोरो को ही शेष था *, हदियण हे 


झट वेज ब्द्क्ष्य्पा || ग््ल्ड 


भी एक ही सूर्य भ्रधिष्ठाता होता है इस कारण यह सूर्य ही ईश्वर के दरीर मे ध्पः 
ह [ २०६ ] 
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प्रद्मर के धाग्तेय देवता है वे सव सूर्य मे सन्निविष्ठ हैं और वे सब देवता एक केच्रवर्ती इन्द्र के अधीन में 
& उसनिये सब देवता ही ईश्वर की इन्द्रियो की दत्तियाँ हो सकते है। इस जगत्‌ में जहाँ जो कुछ देव- 
ताओ के व्यापार दौसने है वेही सव ईश्वर के व्यापार हैं अथवा ईश्वर अपने ज्ञान से जैसी इच्छा करता 
$ बसा ही उनके इन्द्रिय रूप देवतागो की वृत्तियाँ देखने मे झाती हैं और यही सव ईश्वर के ज्ञानानुसार 
जगत्‌ की द्त्तियाँ हैं यही ईश्वर का ज्ञान क्षेत्र आत्मा है या ईश्वर के क्षेत्रआत्मा का यही काम है । 


(३) महान्‌ आत्मान्‍पोड़शीश्रात्मा । जिस प्रकार जीव कीया ईश्वर की क्षेत्रज्ञात्मा वृद्धि. है 
उसी प्रकार जौव या ईश्वर का जो मन है उसे ही 'महान्‌ कहते हैं। महानात्मा ईश्वर की चित्त प्रकृति 
£ै-चित्त में जितने विचार या विकार उत्पन्न होते रहते हैं उनकी प्रकृति ही 'मन' है-जैसी जिमकी 
प्रद्गति या स्वभाव होता है वैसे ही उसके मन मे च्त्तियाँ उत्पन्न होती रहती है । जैसे कोई मनुष्य शान्त 
प्रद्ठति या कोई उग्र प्रकृति का होता है इसी प्रकृति को महानात्मा कहते है। यह प्रकृति दो प्रकार कौ 
होती है--१ उद्युद्ध, २ निगृढ़ ( पोशीदा ) उद्वुद्ध उसी को कहते हैं कि जिसकी विकार रूप दृत्तियाँ 
जीवन दशा में सवंदा परिवतंन होती हैं किन्तु निगृूढ प्रकृति के अनुसार प्राणी की शरीर सस्या बनती 
है, जैसे हाथ से भ्रन्न साने की प्रकृति रखने वाले मनुप्य का होठ मुलायम होता है किन्तु चाबने के लिये 
भीतर मस्त दात होते है किन्तु जिसकी प्रकृति मुख से दी तोडकर खाने की,होती है, ऐसे पक्षियों के 
दात की मात्रा होठ पर आकर सस्त चोच उत्पन्न हो जाती है तात्पयं यह है कि जिस जीव की शरीर 
गठन जैसी है वह उसकी भ्रवश्य ही अपनी प्रकृति के भनुसार है उसकी आत्मा जिस प्रकार उठना, 
बेठना, साना, पीना आदि अपनी प्रकृति के भ्रनुसार चाहती थी वंसे -.ही उसके शरीर के सव भज्भ भ्रत्यद्ध 
बन जाते है । वस उस प्रकार शरीर के गठन पर प्रभाव डालने वाली प्रकृति ही निगृढा महान्‌ आत्मा 
है। इसीलिये गीता में कहा है--- 

“सर्व योत्रिषु कौन्तेय, सुर्तंयः सम्भवन्ति याः । 
तासां ब्रह्म मह॒द्योनि, रहं बीज प्रदः पिताः ।१॥ 
ममयोनि महद्‌ ब्रह्म, तस्मिन्‌ गर्भ द्धास्यहम्‌ । 
सम्भव: सर्वे भूतानां, ततो भवति भारत” ॥२॥। 


जबरि प्रत्येक जीव की भ्राव्ृति इस महानात्मा के प्रभाव से होती है तो उसी के अनुसार ईश्वर 
मी भी भाकृति था उसी महानात्मा के भनुसार सिद्ध होना सम्भव है। ईश्वर की भ्राकृति स्वभाव से ही 
वर्तुलवृत्त है । इमीलिये बहना होगा कि ईश्वर का महानात्मा वर्तृदधतत्त है। ईश्वर भी ग्नन्त हैं उनकी 
भी एक योनि कही जा सकती है उस योनि का मूल भी कोई प्रकृति अवश्य होगी वही ईश्वर की 
महातात्मा है । 
॒ जो नृर्य के प्रत्ययप रस का झौर जो चन्द्रमा के अत्यल्प रस का सूनात्मा के द्वारा जीव में आधान 
होने पर प्रात्मा उत्न्न होती है उसकी मात्रा भप्रवश्य ही श्ररप हो सकती है किन्तु इस ईश्वर में वह सूर्य 


या घद्धमा पृर्ण रूप से स्वयं विद्यमान है उमलिये ईश्वर की बुद्धि और ईश्वर का मन दोनो ही भ्रधिक 
मात्रा में परिपृर्णों रूप में माने जाने हैं । 


[ २१० ] 
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(४) भूतात्मा, ( कर्मात्मा ) क्षेत्रजात्मा और चन्द्रमा मे महानात्मा जिस प्रबार एस्प्रर ही # 
उसी प्रकार इस पृथ्वी से भूतात्मा की सृष्टि होती है किन्तु यह पृथ्वी जिस प्रदार अपने रस रो २ पे 
है उसी प्रकार इसमे सु भौर चन्द्र के भी रस सम्मिलित है, अर्थात्‌ सूर्य, चन्द्र शोर पूरियों टप दीप! * 
रस पृथिवी में हैं इसलिये जिस पृथिवी के रस से हमारा भूतात्मा बनता है उसमें पृषियी रस से 
रिक्त चन्द्रमा भौर सूर्य का रस भी सम्मिलित है। इसी कारण भूतात्मा क्रम ने वित्ञाम बस्ते 7 ये 
रूपों मे परिणत हो जाता है। सबसे प्रथम भूतात्मा का स्वस्प वैश्वानर है फिम्तु वै्यानर रो परियार 
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श्टखो प्ैल्ोपय, सू में बेचे हुए जिस सच्चिदानन्द के चारो शोर फिरते है उसी प्रकार प्रत्येक 
भ्रसीतप के तीनो लोक भी उसी सूत्र से बन्चे हुए होने के कारण क्रम से किसी सिलसिले में जमे हुए हैं 
उठी मिससिले में इधर-उधर नही होते । 


ये सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी प्रादि पिण्ड भी जो एक ईश्वर के भड् हैं ये भिन्न-भिन्न एक-एक उपेश्वर 
बहताते है । ये सव उपेश्वर भी इसी सूत्र से आपस में बद्ध होकर उस सूत्र के द्वारा ही अपने ईश्वर के 
साथ बंधे हुए है। व्यप्टि (एक) था समप्टि (सव) से जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थ इसी एक ईश्वर से पकड़े 
हुए है । 
हमारा यह शरीर भी वहुत से भिन्न-भिन्न प्रकार के भूतो से तथा भिन्न-भिन्न तन्त्र रखते हुए 
भ्रनेऊ देवो से बना हुआ दीखता है । इसमे इन सब भूतो के भौर देवो के जो भ्रपने भिन्न-भिन्न तन्‍्त्र रणते 
है उन सब तन्‍नो के मेल से जो शरीर के एक तन्‍्त्र कायम होता हुआ दीखता है वह भी उसी सूत्र के 
भाव से है । 
इम शरौर में प्राण वायु जो सूर्य से आता है तथा अपानवायु जो पृथ्वी से आता है ये दोनो रस 
ऋ जगह बंधकर इस शरीर में वैश्वानर भ्रग्नि उत्पन्न करते हैं और दोनो एक के साथ एक वधकर भ्रलग 
नही होते यह भी सूत्र का ही प्रभाव है । 


इस शरीर मे क्षेत्रज्भात्मा जो विशेष कर शिर से सवन्ध रखता है, तथा महान्‌ आत्मा जो शुक्र 
या रक्तमे सवन्ध रसता है इन दोनों आत्माओ्रो का हृदय मे रहते हुए भूतात्मा के साथ जो घनिष्ट सबन्ध 
है यह भी सूत्रात्मा के प्रभाव से हूँ । 


इस शरीर में व्यानवायु इस सूत्रात्मा के प्रभाव से सब श्रग॒प्रत्यज्ञो को सिलसिलेवार जमाये हुए 
रखता है झौर साथ ही प्रज्ञामात्रा, प्राणमात्रा और भूतमात्रा इन तीनो को भी आपस में वाँध रखता है । 


जिस प्रकार इस शरीर में उसी प्रकार इस ब्रह्माण्ड मे भी ईश्वर इसी सूत्र के प्रभाव से सत्य को 
पमृत के साय बॉधकर भिन-भिन्न प्रकार के पदार्थों की सृष्टि करता है और सब पदार्थों को उसी सूत्र 
में पर कर चारों ओर जियर ज॑ंसा चाहता है वसा फिरता है, इसीसे यह ससार इस प्रकार चल 


सूर्य, चन्द्र और पृथ्वी का परात्माके साथ और परस्पर भी योग दीखता है शौर तीनो लोको का 
परम्पर सम्बन्ध होफर एक त्ैलोस्य का भाव जो दीराता है यही सूत्रात्मा का मुस्य कर्म है। यह सूनात्मा 
एफ प्रकार जा प्राग बायु है जिसके द्वारा ये तीनो लोक और सभी भूत सिलसिलेबार परस्पर में बन्धे 
हुए होकर स्लब्ध 6॥ एस सब पदार्थों मे परस्परका परम्पर के साथ एक बलवान श्राकर्षण है, इसी 
धार रा मो यूनात्मा बहने है झाकपण किसी भी बस्तुका निजका धर्म नही है क्योकि धर्म से ही 
पोर्ट बस्लु छुह़ए बस्तु बनी है उसविये एक घर्म करी इस जगत्‌ में एक ही वस्तु हो सकती है। यदि एक 
धर्म दो या प्रथिक बम्लुप्रो मे पाया जाय तो अवश्य ही विश्वास करना चाहिये कि वह शक्ति या धर्म उन 
बस्तुप्रो में किमी एफ का भी निज धर्म नहीं है। निज धर्म अव्यभिचारी होता है जो उस वस्तु को छोड 
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कर दूसरी किसी वस्तु मे पाया नही जाता, परन्तु यह आकर्षण शक्ति सभी भिन्न जानि पदायों थे शाधानर 
रूप से पाया जाता है, इसलिये कहना होगा कि जँसे किसी वस्तु से ग्मों प्रवेश करतो है उसी प्रगार २७ 
झाकर्षण भी निज घ॒र्म न होकर बाहर से आकर जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थों में परिव्याण ; यि रो 
करे कि यह प्राकपंण कहाँ से भाया है तो उत्तर में कहना होगा कि इस तौनो सो-ो मे 
सच्चिदानन्द ईश्वर की मुख्य प्रात्मा परोराज है उसी ये रश्मियाँ सपूर्ण जगत्‌ में ब्याण है। और ८८० 
पदार्थ को झापस में बाँधने के कारण (इसी रश्मि से इन सब पदार्थों के ग्रुथे रहने के बाररा उस पसेग्णा 
की रश्मि को सूत्र कहते हैं) यही सूत्र प्रत्येक वस्तु में भ्राकर्प रुप से हमे दीसते है । 


ससार के पदार्थों के परस्पर वन्धन को यदि हम देखें तो विदित होता है कि जगर के शाप 
मान सभी भौतिक पदार्थ श्राप्‌ भ्र्थात्‌ पानी से भोत प्रोत हैं प्रौर यह 'प्राप्‌' वायु म, बाए प्रस्तरित मे, 
भन्तरिक्ष भन्धवंलोक मे, गन्धवंलोक श्रादित्यलोक मे, यह लोक फिर चन्द्रलोक में, यह मक्षत्र शोप मे, 
फिर यह देवलोक मे, यह फिर इन्द्रलोक मे, यह फिर प्रजापतिलोक में श्रौर यह उरह्मलोर में धोत ४7 
है| जिस में जो व्यापक है वह उसमे ओत प्रोत है। इस प्रकार झोत प्रोत होना एसी सूपात्मा णा शाप 
है। द्योनोक से ऊपर भौर पृथ्वी से नीचे भौर थी, पृथ्वी के बीच में जो जहाँ झुदध ( प्रौर जो परदे 7 
चुका है और आगे को होगा यह सव आकाश मे श्रोत प्रोत है ओर यह प्राकाश प्रक्षस्पुरप मे 0ीर 7६ 
अक्षर परमेश्वर मे श्रोत प्रोत है । 


क्षेत्रशात्मा, महानात्मा, परमात्मा भौर तीन प्रकार के भूतात्मा इन सब को डिस प्रयार इस 
सूत्रात्मा ने जीव शरीर में वाँध रकखा है उसी प्रकार ये चारो आत्मा ईश्वर के शरीर मे भी -सीमूशा मा 
के प्रभाव से परस्पर सबद्ध होकर सर्वेत्र परिव्याप्त हैं और जीव की भ्रपेक्षा ईएवर में प्रधिक मात्रा मे ऐ 


ईश्वर की उपासना 





आराधना को उपासना कहते हैं, अपनी झात्मा में परमात्मा के धर्म को प्रवेश करने के उपाय पा 
नाम ही उपासना है । 


यह उपास्य परमात्मा दो प्रकार का है एक परमेश्वर दूसरा ईश्वर, विल्तु एम ईश्वर मे छ्त | * 
ईश्वर के हारा ही हम जीवो का सबन्ध परमेश्वर से हो सकता है । साक्षात्‌ परमेश्वर में नहीं हो सरवा 
इसीलिये ईश्वर की उपासना व करके साक्षात्‌ परमेश्वर की उपासना हम नहीं कर सबते उोति रए पए 
भ्र्थात्‌ भ्रवर भात्मा है भ्लौर परमेश्वर परमात्मा है। अवर का पर से सबन्ध फरने के लिये भाग मे 
भ्रक्षरमात्मा से सवन्ध करने की श्रावश्यकता है। यह अक्षरम्रात्मा जिसे ईश्वर बहते है पर! कौर प्रिय 
दोनो से सवन्ध करने के कारण “'परावर' कहा जाता है भौर इसी स्‍भ्रक्षर को पभ्वर झौर पर होगी हे 
मध्य में होते के कारण 'सेतु' भी कहते है। उसी के हारा भ्रवर (इस पार) में रहते हृए डीवें। फा था मे 
विद्यपान परमेश्वर से सवन्ध होना सम्भव है झौर पार में विद्यमान प्रमेष्वर के धम्मं भो ४ हार 
रूपी 'सेतु' के द्वारा भ्रवर के जीवो में झाते है इसी धम्मं के झाने के उपाय को उपासना शारे री देह 
उपासना मे जीव को ईश्वर रूपी सेतु के साथ ही सचन्ध करना झावश्यक है इयोकि उसी इयर 7 द्रागा 
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मेगार या धम्मे जीवों में आता है उसीलिये साक्षात्‌ु परमेश्वर की उपासना न करके हम ईश्वर की 
उप्रासना 7रले हैं । 


उपामना रो प्रचलित भाषा में भक्ति भी कहते हैं इसका कारण यही है कि ईश्वर परमेश्वर की 
दी भक्ति ग्र्यातव एम भाग है इसलिये किमी मनुष्य की भक्ति श्रर्थात्‌ हस्त पाद आदि किसी भी शरीर 
के भाग को पकदने से मनुष्य का पकड़ना सम्भव हो जाता है। उसी प्रकार परमेश्वर की भक्ति रूप 
अज्वर के ग्रहण करने से परमेश्वर का पकड़ा जाना सभव है इसीलिये हम ईएवर की उपासना करके 
भक्ति के द्वारा परमेश्वर की ही उपासना कर लेते है और उसी भक्ति के द्वारा परमेश्वर का अंश हम 
जीयो में श्रा जाता है उसी को भक्ति का फल कहते हैं और यही एक प्रकार की प्रतीक उपासना है । 


झव उस ईश्वर के भी किसी न किसी प्रतीक की ही उपासना अर्थात्‌ भ्रवलमग्बन करते हुए हम 
ईश्वर के भक्त दनते है श्र्थात्‌ ईश्वर के अद्भ में किसी मनोयोग क्रिया के द्वारा अपनी आत्मा को चिपका 


कर ईश्वर का ही अद्भू या भाग हम वनते हैं । इस प्रकार भक्ति से उपासना होने के कारण उपासना को 
भक्ति भी कहते है । 


जो शब्द किसी समुदाप के लिये झ्राता है उसका उस भ्रद्धभ में भी प्रयोग होता 'है जैसे पूंछ को' 
स्पर्ण करता हुआ गौ के स्पर्ण करने का अभिमान करता है, किसी मकान के कौने में प्रवेश करता हुम्ना 
सारे नगर भे प्रवेश करने का श्रभिमान करता है इसी कारण वेश्वानर, हिरण्यगर्भ और सर्वेज्ञ इन तीनो 
में मे किसी श्रात्मा में प्रेम करना अथवा ३३ देवताओं में से किसी देवता में प्रेम करना ईश्वर मे प्रेम 
परने के बराबर है वप्रोकि यद्यपि एक एक आत्मा भ्रथवा एक एक देवता साक्षात्‌ ईश्वर नही है किन्तु 
ईम्बर का एक एक अद्ध है तवापि ईश्वर का अ्रद्ध होने के कारण ही प्रत्येक उन सब आत्मा या देव: 
ताप्रो में ईश्वर शब्द का प्रयोग किया जा सकता है इसीलिये अपनी इच्छानुसार इनमे से किसी एक 
झद्ट की उपासना करना भ्रर्थात्‌ प्रेम करना ईश्वर की उपासना कही जा सकती है इसी कारण दीर्घतमा 
अआपषि ने अ्रग्नि, वायु, आदित्य भ्रादि कितने ही देवताओं का नाम लेकर उन सब को एक ही ईश्वर का 
स्वरप होना कटा है। वह वेद की ऋचा यह है-- 


“इन्द्र मित्र॑ बरुणमग्निमाहु, रथो दिव्या: ससुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति, अग्नियमं मातरिश्वान माहु: ॥ 


तदेवाग्निस्तदादित्य, स्तह्युस्तदु चन्द्रमा: 
तदेवा शक्क तद ब्रह्म, ता आपः स प्रजापति: 


| 
पर भ हे 
ह्वर मे 
गी 


९ | 


। उद् रस जगत में जाव की मात्राएं है तथा बल की या त्रर्थ मात्राए है ये सब एक 


यवा यो समक्ियि क्ि यही सब मिल कर एक ईश्वर का रूप सिद्ध होता है इसलिये वह 
झाधार सर्वंशक्तिमान्‌ और स्वत है जब हम किसी की प्रार्थना करने हैं वह 


लन्थि की ही प्रा्यता है श्रौर वे सव शक्तियाँ ईश्वर के अद्भ हैं इसलिये किसी रूप में 
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पानी को प्रसन्न कहते हैं । 


इसी प्रकार हमारी आत्मा में से तमोगुण हटा दिया जाय श्रौर रवोगृग भी शा दि राग को 
जल के अनुसार वह आ्रात्मा निर्मल और प्रशान्त हो जाती है और :मी वो प्रात्त्मा शी प्रझावा एव 
इस प्रसन्नता मे ज्ञान की मात्रा स्वभाव से ही बढ जाती है जिससे ससार का क्षोम दहृटकझर घामा हे दिर 
का स्वाभाविक झ्रानन्द प्रकट होने का श्रवसर मिलता है भौर यही प्रानन्द प्राप्ति परम एश्पा्य है छोर 
यही ईश्वर की उपासना का फल है | 


यद्यपि यह ईश्वर निरिन्द्रिय है भ्र्थात्‌ जीव के भनुसार पृथफ्‌ पृथक्‌ उम्के प्रात, राग, मुख 
श्रादि इन्द्रियाँ नही है-सथापि वह प्रत्यन्त उल्वण चेतन होने के कारण सर्वेच्धिय है प्यार हपदे प्रपिर 
भरज्भ से सब इन्द्रियो का काम करता है-- 


सर्वतः पारिषषादम्‌ तत्‌ सर्वेतो$क्षिशिरों मुखम्‌ । 
स्वतः भरुतिमललोके, सर्वेमावृत्य तिष्ठति ॥ 


इसी से वह सर्वेशक्ति भौर 'सर्वज्ञ कहा जाता है सर्वशक्ति के होने के कारण तामस, राजम सौर 
सात्विक सभी प्रकार के भिन्न-भिन्न स्वभावो से उसकी आराघना हो सकती है । 


जो कि गण्ड की मदी के तीर पर होने वाली शालग्रामी शिला है वह इंखर फी माल्ताद प्रतिमा 
'हो सकती।है क्योंकि ईश्वर का भुरुय झात्मा 'परोरजा हैं वह मण्डल मूरति है और उसमे दिसो प्रगर एा 
वर्ग न होने के कारण कृप्ण माना जाता है। यद्यपि कृष्ण भी दो प्रकार का है एफ दर्ण दृमशा एपर 
इनमे परोरजाः अवर्ाकृष्ण है किन्तु अवर्शकृष्ण प्रतिरूप ग्रहण करने योग्य जगत्‌ में कोई भी गएरत शत 
नही है इसीलिये वर्शकृष्ण के द्वारा ही उस का उपलक्षण किया जाता है परन्तु वर्गोटएण वादे शापशस 
से भी उस अवर्णकृष्ण का ही तात्पय है और सूर्य का विम्ब हिरण्मय कहा नाता है बह उस परोसटा हे 
गर्भ मे है इसलिये ईश्वर की धात्मा हिरण्यगर्म भी कही जाती है उसी प्रकार शावगम भी हरप्पान 
जिस प्रकार परोरजा के शरीर मे अनेक शाखा ते सुप्रात्मा काम करता है उसी प्रार घादपाग म ** 
भीतर बहुत सी रेखा्नो से सूत्र का चिह्न लक्षित होता है। तात्पय्य यह है कि रिधर के गए रा सादर 
बहुत कुछ इस शालग्राम मे पाया जाता है इसलिये ईश्वर के सूप को हृदप पर लाने वे किए थे धरशा 
शिला योग्य साधन हो सकता है यदि इसको देखते हुए इंश्वर पर बुद्धि निरिवच्टिक्न मतोरोप हे साशा रे 
जावे तो उसी को ईश्वर की उपासना कहते हैं इस उपासना से मन का खिर के मात्र / 77 रा हवा 7 
करने से मन शुद्ध होता है और उससे मान का विकास होने से मुक्ति होती है 
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हमारी भूतात्मा जिसे जीव कहते है वह वैश्वानर, तैजस झौर प्राश के भेद से तीन प्रकार का है- 
इन तीनो के मूलभूत ईश्वर की तीन आत्मा है जिन्हें विराठ, हिरण्यगर्म, सर्वेश कहते हैं । यद्यपि ये तीनो 
मिलकर एक ईश्वर है तथापि इन तीनो को पृथक्‌ ईश्वर कहना भी भ्नुचित नही हैं इनमे उपासक लोग 
विराट शो विष्णु, हिरण्यगर्म को ब्रह्मा भौर सर्वेत्ष को शिव कहकर पृथक्‌-पृथक्‌ उपासना करते हैं किन्तु 
ये तीनो ही :ग्वर के प्रतीक होने के कारण कसी एक की उपासना से भी ईश्वर की पूरी उपासना हो 
मनी है किन्तु यदि तीनों मृतियों को मिलाकर तीनो की प्रभेद रूप से एक उपासना की जाय अर्थात्‌ 
एक पर ही बुद्धि लगाई जाय तो वह उत्तम होगा । 


ये तीनों पृथक्‌-पृथक्‌ बुद्धि में लाये जाये अथवा एक रूप से उपासना किये जाये तो दोनो प्रकार 
में उपासना होने पर भी इन की उपासना भ्रध्यात्म में ही की जाती है न कि अधिदेवत मे, तात्पय्यं यह 
है कि यह ईश्वर मुस्य रूप से वसुधान कोश मे श्रर्थात्‌ ब्रह्माण्ड शरीर मे ही समझे जाते हैं इसी को 
भ्रधिदेवत कहते हैं किन्तु उनकी उपासना करने से श्रधिक फल नहीं होता क्योकि जो ईश्वर का भाग 
हमारे शरोर से वाहर है हमारे शरीर मे ने भ्राकर दूसरे किसी के शरीर मे प्रविष्ठ होता है, अथवा भश्रन्त- 
रिक्ष मे ही रहता है, उस भाग से हमारा सम्पर्क न होने के कारण उनकी उपासना अ्रधिक लाभदायक 
नहीं है इसलिये जो ईश्वर का भाग व्यापक होने के कारण हमारे शरीर मे प्रविष्ठ है वह हमारे जीवात्मा 
का भ्रधिष्ठाता होकर हमारे शरीर का सचालन करता है उसकी उपासना से हमारे शरीर में भ्रधिक 
मात्रा से ईश्वर के अश का प्रवेश होता हैं और उसमे मन के संयोग से मन शुद्ध होता है और मन की 
शञानशक्ति बढती है जिससे कपाय दूर होने के कारण हृदय ग्रन्थि के वन्धन का ढीला होनां सहज हो 
जाता है जिससे निः श्रेयस की प्राप्ति होती है यही उपासना का फल है| 


इस जगत में जो जहां कुछ है सव ईश्वर ही ईश्वर है। यहा तक कि हम भी ईश्वर के एक अंग 
हैं किन्तु हमारी शक्ति की मात्रा परिमित झौर झअत्यल्प होने के कारण ईश्वर के संपूर्ण रूप को सहसा 
ग्रहण नहीं कर सकते इसलिये भावश्यक है कि ईश्वर के किसी प्रतीक का हृदय में ग्रहण करें। ईश्वर की 
भक्ति के द्वारा सम्पूर्ण ईश्वर का साक्षात्‌ु करना ही ईश्वर की उपासना है | 





यदि किसी मनुष्प को कोई देखना चाहे तो सम्भव है कि उस के शिर पर या उसके छाती पर या 
पाव पर उसकी दृष्टि भ्रवतम्बित हो । तात्पर्य यह है कि किसी न किसी श्रज्भ को ही देखकर सम्पूरों 
उस मनुष्य के देशने का श्रभिमान करता है न कि उस मनुष्य के वाहर शरीर अस्थि, मांस, नाड़ी वगहरा 
सम्पूर्ण भ्रद्ठ प्रत्यक्ष को देसने का कोई साहस कर सकता है इसी प्रकार ईश्वर में भी उसके किसी एक 
प्रद्ध के द्वारा ही मनुष्य अपनी वृद्धि को प्रवेश करा सकता है इसीलिये विष्णु भर्थात्‌ वैश्वानर झात्मा, 
ग्रद्या, पर्यात्‌ हिरण्यगर्म आत्मा, शिव अर्थात्‌ सर्वज्ञात्मा इन तीनों में मे किसी एक को भी ग्रहगा करके 
भयया इस शरोरबर्ती भौर किसी भी देवता का ग्रहण करके उपासना करने से ईश्वर की उपासना हो 
मबतो है । 

मरा मल यह है कि किसी समुदायक की भक्ति में आत्म समपर्ण करके लीन होना भ्र्थात्‌ उसके 
पाधित होना उपासना से तात्पय्यें है जेसे किसी महासमुद्र में एक छोटी सी नमक की डली डाल दी 
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जावे तो वह पिघल कर सूक्ष्म होकर भी सम्पूर्ण समुद्र में व्याप्त नहीं हो मऊत्ी नथावि समर: ने छिप * 
थोडे से प्रदेश भे वह व्याप्त हुई है उतने से ही समुद्र मे लीन होता कहा जा सकता है उसी प्रदार “मादा 
जीवात्मा यदि विश्वव्यापी ईश्वर के सर्वाज्भ मे व्याप्त न भी हो तयापि जिननी सी भा मे उसने ऊा 7 
समपणों किया है उतने'से ईश्वर मे लय होना कहा जा सकता है । 

उपासना का तीसरा प्रकार जो प्रचलित सम्प्रदाय में गन्ध पुष्पादि समपर्ण के दारा पूनम एरना 
है इसका तात्पयं यह है कि जिस आत्मा का मद ससार व्यवहार मे प्रवत्र होने के कारण घत्परत पय5 
है उसका मन वहुत विषयो में फैलने के कारण दुर्वल हो रहा हो तो उसकों ससार के विप रो से टरर 
एक ईश्वर मे छृत्ति की स्थिरता के लिये समार के सव व्यवहार को एक उज्वर की भोर त्याग” 7४ 
ईएवचर के झवलम्वबन पर मन को ठहराना है यदि इसके द्वारा मनन एक ईपपर पर विध्षान्त हो चोर यो 
वह ईश्वर की उपासना हो सकती है । 


हुसरी वात यह है कि इस जगत मे जो वस्तु हमे श्रधिक प्रिय है उनमे मन के झारा र्पनावव हो 
मेरी आत्मा वसी रहती है इसलिये उन २ प्रिय वस्तुओं को ईश्वर मे समपर्ण करने से उन परपुवो रू 
साथ फैला हुआ हमारा प्रात्मा भी समर्पित हो जाता है इस प्रकार यदि हम प्रपने सेस्प्र वो रियर हे 
लिये समपरं करदें तो सभव है कि मेरी भात्मा का वहुत सा प्रश समपित हो जावे इस प्रकार एयर मै 
जीवात्मा का आत्म समपंण करना ही उपासना कही जाती है | 


एक यह भी मत है कि जगत्‌ मे जीव के लिये दो मार्ग हैं प्रदधत्ति प्रौर निवृत्ति जिनमे प्रशत्ति रु्पप्रधान 
है और निदत्ति ज्ञानश्रधान है। ज्ञान भर कर्म दोनो ईश्वर के रूप हैं किन्तु दोनो का प्राथान एक पाय दटी 
हो सकता इसलिये प्रथम वेद ने कर्मकाण्ड का विधान किया है झौर श्रन्त मे ज्ञानक्ाण्ट का उपदेंग दि य । 
ज्ञानकाण्ड मे सम्पूर्ण कर्मों का सर्वथा परित्याय करना पडता है, किन्तु जीवित दर्मा में ऊर्मा एा प्रथा 
परित्याग कर देना भ्रसभव है इसीलिये प्रब्ृति मार्ग प्रर्थात्‌ कमंमार्ग से निदृतिमार्ग पर्याव यानापय पर 
चढने के लिये मध्य में दोनो से युक्त एक मध्यममार्ग का आलम्बन करना आवरपक शो जाता है। 5 है| 
को उपासनामार्न कहते है इस मार्ग मे पूर्ववत्‌ सव प्रद्धत्ति करते हुए नी वे सब प्रद्ृत्तियां निद्धत्ति के सि। 
की जाती हैं जिस प्रकार किसी पात्र के मैल छुड़ाने के लिये मिट्टी से माजते हैं उत्ती प्रकार एर श्टर 
का भ्रवलम्व न करके सव प्रकार की प्रदत्ति करना भी निदृत्ति के लिये हो जाता टैन्पहों उतासना हर 


रहस्य है । 
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ग्रेथ जीवदशनप्‌ 


परमेश्वर और ईश्वर से जीव धर्म्मभेद 


बे 


जिसमे भ्रविद्या के द्वारा वलेश, कर्म और कर्मो का विपाक (फ्ल) ये तीनो अपना झाशय नियत 
करें उसी को जीव कहते हैं । किन्तु ईश्वर इन तीनो से अस्पृप्ट है-अर्थात्‌ क्लेश, कर्म भर विपाक इन 
तीनो के प्राशय से और उन तीनो के द्वारभूत भ्रविद्या से जिसका कदापि स्पर्श नही होता उसी पुरुष को 
#श्वर कहते है, वह विद्या का निधि है और छ उभियो से रहित है । शोक, मोह, जरा, मृत्यु, क्षघा, 
पिपासा“उन छगम्मो को ऊर्मी कहते है । जीव में ये छम्नो ऊमिया देखी जाती है किन्तु ईश्वर मे इनका सर्वथा 
अभाव है | इनके अतिरिक्त ईश्वर मे काम और सद्डूल्प ये दोनो सत्य हैं अर्थात्‌ जिन भरत या विद्यमान 
पदार्थों की ईश्वर कामना करता है वे पदार्थ उसी क्षण उपस्थित हो जाते हैं शौर भविष्यत्‌ के लिये जेंसे 
परने का संकल्प करता है वह वसा ही ततु क्षणात्‌ हो जाता है। इस प्रकार ईश्वर भ्रष्टगुणी कहलाता 
है और उन्ही झ्राठ गुणों मे ईश्वर से जीव में भेद है। इन दोनो के अतिरिक्त जो तीसरा परमेश्वर है 
उनमे न “ईश्वर वी तरह विद्या है न जीव की तरह अ्रविद्या है इन के अतिरिक्त उस परमेश्वर में न 
मम्मूनि है न नाश है न उसमे जीव की तरह उमि है और न ईश्वर की तरह सकल्प और काम है। 


परमेश्वर नीचे ऊचे पुरव पश्चिम उत्तर-दक्षिण चारो ओर सर्वत्र व्याप्त है जो जहा कुछ है सब 

वही परमेश्वर है, उमी मे भ्रनन्त ईश्वर भौर भ्रनन्तानन्त जीव उत्पन्न हो हो कर नध्ट होते रहते हैं । 

तात्पर्य यह है कि परमेश्वर ग्रमीम है श्रौर उसमे ईश्वर तथा जीव ससीम है । अखिल पदार्थों के कर्म रूप 

नाम जो जहा कुछ है भौर वेद, यज्ञ तथा प्रग्नि, सोम, यम, श्राप रूपी चारो प्रजायें सब उसी मे उत्पन्न 

विनप्ट हुआ्ला करती है, उसी से ईश्वर में श्रवतीर्ण हो कर ईश्वर से जीव में श्रवतीर्ण होती है श्रौर फिर 

व्युत्यान दशा में जीव से ईश्वर मे श्रौर ईश्वर से फिर उसी परमेश्वर मे सक्रान्त होती हैं । जिस प्रकार 
मृर्य की किरण पानी में अवतीर्ों हो कर प्रतिविम्व का रूप घारण करती हैं फिर व्युत्यान दशा में वह 
प्रतिधिग्प सूर्य किरणों में लीन हो जाता है। यद्यपि सब कुछ इसी परमेश्वर में है परमेश्वर से श्र॒लग 

कभी करी कुछ नहीं है तथापि ये सव पदार्थ परमेश्वर की ही आत्मा में निर्मर नही रहते किन्तु परमेश्वर 

के भीनर प्रनस्तानन्त नये ब्यूह उत्पन्न होते हैं जिनको ईश्वर कहते है। जिन की नाभि में श्रनिदक्त 
प्रात्मा घोर दुमरा प्रतिप्ठा वा (प्र्थात मव शरीर मे फैला हुमा) झात्मा से सवन्ध रखते हुए भिन्न-भिन्न 
पदाय उत्पन्न विनप्ट होते हैं इसी प्रकार इन ईश्वरो में भी नये-नये व्यूह उत्पन्न होते हैं जिन को जीव 
पटने है। एन ऊीव झात्माप्नों मे भी कितने ही पदार्थ सवन्ध रखते हुए उत्पन्न विनप्ट होते रहते हैं । 
विवते ही पदाये ईश्वर में परमेश्वर से आये है किन्तु अन्य कितने ही पदार्थ ईश्वर की दशा में ही नये 
उत्पन्न होने रतते हैं। इसी प्ररार जीव में भी परमेश्वर शौर ईश्वर मे आये हुये पदार्थों के अतिरिक्त इस ' 
जीव दश में ही उतने ही पदार्थ उत्पन्न होने हैं जिन की उत्पत्ति ईश्वर की झात्मा से नही थी । इतना 
होते पर भी सब जीव मी प्रान्मायें ईश्वर की आत्मा से और ईश्वर की प्रात्मायें परमेश्वर से उत्पन्त होने 
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के कारण स॒व पदार्थों का सवन्ध परमेश्वर कहा जा सऊता है। प्रवनि देवर, प्रवपाए एस हा 
लोक और इन सत्र के सूत ये सत्र ईश्वर की दशा में उत्पन होते के कारय ईैसउर जी ही घन +। 


परमेश्वर की भक्ति न होने पर भी परमेश्वर में रहते अवज्य हैं। इसी प्रकार इध < 
तीन धातु और मल, नाडी, मस्तिष्क भ्रादि शरीर समस्या, दो प्रकार के कर्म, उन के तीन 
प्रविद्या, पा प्रकार के क्लेश, छ प्रकार की ऊरमंया ये सव पदार्य परमेश्यर तथा टैययर में २* 
इन दोनो की भक्ति नही है किन्तु जीव की ही भक्ति कही जाती हैं। शिस प्रवार निम्न-विद पदौरा का 
प्रकाश या किरण आकाश में फैले रहने पर भी वे गहाकराश की भक्ति नही है, उिल्तु भित्र-नित 
भिन्न २ प्रदीप (दीपक) की भक्ति होने के कारण उसी प्रदीप की उत्पलि बिनाथ के सात ६ 
विवेष्ट होते रहते हैं । उसी प्रकार जीव ईश्वर में भी समझना चाहिये । 


२ जीव का मुख्य स्वरूप लक्षण 


आत्मा जोकि मन, प्राण, बाकू, इन तीनो का समुच्चत्र झव है। उप्र में मन व चित रहते ४ । 
चित्‌ का श्रर्थ चुनाव करने वाला है | यह चित्‌ श्रपनो इच्छाइति से प्राग ग्चांतू बब को एद्यार इस 
के हारा वाक्‌ पर चिति फरता है। श्र्थात्‌ वाक्‌ के ऊरर मन के व्यापार से बिदत ह्‌ए प्रात के शाप 
भत्य वाक्‌ का प्रचय (चुनाव) करता हे। वही एक वाकू के, ऊपर हुमरी बाकू थी चितरि बरी शारों 
है। यह चिति ३ वार होती है। वीजचिति, देवचिति, भूतचिति श्र्थाव्‌ प्रात्मा के निज गप दूद 
बाक्‌ के ऊपर जो प्रथम वार भ्रत्य वाकू का प्रचय हुआ उस में बल इन दोनो वाकों यो दाँध शेर 
विलक्षण एक रूप देकर क्ृतकृत्य हो गया, वह स्वल्प वीजचिति के नाम मे प्रथम निति धारा 
सिद्द होती है। फिर इस आत्मा के मन की दूसरी इच्छा उठने पर दुमरा बल उन दोनो बारों रो 
ग्रन्थि पर तीसरी बाक्‌ प्रचय करता है वह दूसरी, लिति देवचिति के नाम से कहो जारीर। एमी 
प्रकार तीसरी बार श्रन्य वाक्‌ का प्रचय होने पर तीसरी चिति भुतचिति के नाम से प्रसिद्ध होनी #। 
इस प्रकार इन तीन चितियो की चिति जो वाक्‌ पर होती है उसका करने वाला प्ात्मा वा मन भाग «४ 
इसलिये वह चिंत्‌ कहलाता है। इन तीन चितियो से बनी हुई चिति को ही माया कहने है। माया रा 
अर्थ झाश्चर्यमय भ्रदभुत तत्व है। जिसका वास्तव कारण समझ मेन भ्रावे विन्‍्तु प्रमाण से मिय 
हो । ये तोनो चितियाँ माया इसलिये कही जाती है कि इन चित्तियों के लिये धयवा एस प्रगार को 
चितियो के लिये आत्मा में सर्वप्रथम इच्छा क्यो उठी भौर तीन ही बार इच्छा क्यो हुई, चोरी पार 
इच्छा क्यो नही हुई इत्यादि-प्रश्न हो सकते हैं किल्तु इनका उत्तर कदापि दिया नहीं शा सरझ्ा न्दर 
परीक्षा करने से जिस प्रकार जितनी चितिया स्पष्ट भासती है वे प्रमाण मिद्ध होने में अउन्‍्प सी धान 
जा सकती है । इसलिये जबकि ये दीखती है किन्तु इनका कारण नही जाना जाता टसी से सिद्ध झा कि 
ये तीनो ही एक माया है | ( माया नाप करने वाली, प्रपरिछित करने बाली माया बहलाी * ) एस 
प्रकार इस माया के इन तीनो भागों को हम तीन नाम से कहेंगे। दीजचित्ति, देवतचिति धौर द्रामिएर हे 
तीनो ही क्रम से आत्मा का आवरण होते है, इसलिये प्रथम प्तावरण बीजबचिति को शारण परीर, प्रग 
आवरण देवचिति को सुक््मशरीर और तीसरे आवरण भूतचिति को न्‍्घूल घरीर इहने रे । 
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रो । 


इनमें प्रथम झ्ावरण बी जचित में तीन भाग हैं। मन और प्राण के मिलने से एक नया रूप विज्ञानमय 
प्रात है, इसी को विद्या कहने हैं। इसी प्रकार वाकू और प्राण मिलने से दूसरा नया रूप उत्पन्न होता है जिसे 
 प्रविया वहते हैं जो कि वास्तव में एक प्रकार का वाद्भमय प्राण है। इन दोनो प्राणो मे क्रम से प्रयम मे 
मन की झ्ौर दूसरे मे वाझू की मात्रा बढी हुईं है किन्तु यदि प्राण में प्नन्य दोनो मात्रायें कम हो अर्थात प्राण 
वी मात्रा प्रधिक हो अर्थात्‌ तीनो मात्रा सम हो तो उस मिलाव से सिद्ध हुए रूप को कर्म कहते हैं। यही कर्म 
तीन प्रकार का है--प्म मात्रा होने से सत्‌ कर्म भौर अल्प ज्ञान मिले हुए प्राण को विकर्म्म तथा पल्प- 
वाह मिले हुए ज्ञान मात्रा रहित प्राण को भ्रकर्म्म कहेंगे । तात्पर्य यह है कि प्रथम बीजचिति के मन, 
प्राण, वाकू इन तीनो के विकार से विद्या, कम्म॑ और पभ्रविद्या ये तीन रूप सिद्ध होते है ये तीनो झात्मा 
के प्र्यात्‌ छुद्ध मन, प्राण, बाक्‌ के प्रथम श्रावरण होते है इसलिये इन्ही को कारण शरीर कहते हैँ भौर 
इन्ही तीनो को सास्य वाले प्रकृति कहते है| प्रकृति का श्र्य कारण है। ज्ञानात्मक सब ही विकार विद्या 
से और तियात्मक सव ही विकार कर्म से और श्रर्थात्मक सब ही विकार अविद्या से उत्पन्न होते हैं । 
टसीलिये ये तीनो ही श्रात्मा की भोग सामग्री की प्रकृति कहलाते हैं । इनमे विद्या को सत्व गुण और 
कम्म को रजोगुण और पझविद्या को तमोगुण नाम देकर साख्य शास्त्र मे व्यवहार किया गया है। किन्तु 
जिस आत्मा का यह वीजचिति प्रथम श्रावरण होता है उसी को साखझ्य में पुरुष कहा है। इसके प्रथम 
झावरण विद्याकर्म और अविद्या के सम्बन्ध से ही यह आत्मा जीव कहलाता है। श्रर्थात्‌ भूतचिति भौर 
देवचिति टन दोनों आावरणो के मिट जाने पर भी जब तक यह बीजचिति आत्मा से न हटे तब तक 
श्रात्मा श्रावरण से वद्ध रहता है श्रौर परिछिन्न होने से जीव या ईश्वर कहलाता है। परन्तु यदि किसी 
उपाय से यद वीजचिति का पश्रावरण भी आत्मा से दूर हो जांय तो वह श्ात्मा आवरण से मुक्त होकर 
व्यापक हो जाता है परिदिन्न न रहने से जीव या ईश्वर न कहला कर परमेश्वर कहलाता है शौर संसार 
के वीजरप उस बीजचिति के नप्ट होने से देवसृष्ठि था भूत सृष्टि भी उस श्रात्मा में नही होने पाती 
दइसलिये उस प्रात्मा का वन्धन फिर कभी नहीं होने पाता इसी को प्रपवर्ग मोक्ष कहते हैं। किन्तु इसके 
विरद्ध जब तक आत्मा में वीजचिति का बन्धन है तव तक उस श्रात्मा को जीव कहते हैं यही जीव का 
मुग्प स्यरुप लक्षण है। भूतचिति के या स्थूलशरीर के नप्ट होने को मौत (मृत्यु) कहते हैं, देवचिति या 

सृक्म णरीर के नष्ट होने से सालोक्य, सामीपष्य, सारूप्य, सायुज्य मुक्ति होती है किन्तु वीजचिति या 
पारग॒णरीर के नप्ट होने से अपवर्ग मुक्ति होती है जो सब से वढकर मुक्ति है स्थुलशरीर के नष्ट होने 
मे मु, सूध्मगरीर के नप्ट होने से ईश्वर भौर कारण शरीर नथ्ट होने से परमेश्वर होता है । 


ः्फ 


३ जीव का लक्षण॒- श्रविद्या 


जीय वी ग्रान्मा के मन, प्राग वाक्‌ में से प्राण की बृति छ प्रकार की हैं । उत्पत्ति, विनाश, 
प्रगति, गति, प्रविद्या और विद्या ये छप्तो इत्तिया यद्यवि प्राण की है तथापि इनफ़ा निमित्त मन है मन के 
सयाग के तारनम्य से ही प्राण में उपयुक्त छ भेद उत्पन्न हो जाते हैं। इसी प्रकार प्राण के सयोग के 
ताराम्प मे मन में भी मिने-भिन्न प्रकार के वृत्तिभेद उत्पन्न हो जाते है और ये पाच है--प्रमाण, निद्रा, 
स्मृति, व्िपर्येय, विर्त्प । जिसी वस्तु के भाव को श्र्यात्‌ सत्ता का अवलम्बन करती हुई मन की वृत्ति 
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को प्रमाण कहते हैं और अ्रभाव को श्रचलम्बन करती हुई वृत्ति को निद्रा बहते हैं कौर एशा [ शान ? 
जन्य सस्कार को भ्रवलम्बन करती हुई दृत्ति स्मृति है शोर दूसरे भाव पर बेठ शर थदि मठ भार 
की दत्ति उत्पन्न करें तो वह अ्म है इसको दी विपयंय कहते हैं। भौर किसी भाव शा उदार मरने झ कई 
तो उसे विकल्प कहते हैं। इन मन की पाँच दृत्तियों में से विपर्यय वो अ्म कहा दे । परी रा हज 
झवस्था मे क्लेश कहते हैं । यह क्लेश पाँच प्रकार के हैं। भ्रविद्या, भ्रम्मिता, राग, हें प, ध्ररिनिदेश, ८77 
तम को श्रविद्या कहते हैं भर्थात्‌ भन्य वस्तु को श्रन्य वस्तु के रुप में ग्रहण करना ही प्रसिद्ध + ॥है॥ 
मोह को अस्मिता कहते हैं धर्थात्‌ जहाँ दृश्य और दृष्टि इनका भेद न हो प्रधत्‌ देसता रण भी रिशी 
वस्तु को मैं देखता हूँ इस बात का ज्ञान न हो उसको प्रश्मिता कहते है ॥३॥ मुस को मेने ह। सिशों 
अर्थ के साथ बंध जाना ही राग है। राग में सुख की मात्रा ही हमारे मन को ल्सी यसलु हे सांप :स 
प्रकार बाँधती है कि जिससे मन परतन्त्र हो जाता है, भ्रपनी स्वतन्त्रता फो सो बैठता धो जिस मस्त 
के साथ बेधता है उससे कुछ लाभ नही उठाता किन्तु वन्धन के कारण प्रन्य वस्तुप्रो मे मउत्य करे को 
कुछ लाभ नही उठा सकता, इसीलिये राग भी एक प्रकार का दोप है ॥ श॥ उसी प्रहार ई /” शी ४५ 
हुए किसी श्र्थ का ठम से बेंधना ढेंप है ॥४॥ अनिष्ट की सभावना से भय पाऊुर सपनी पासमा रे 
बचाव के लिये छिपाने का प्रयत्त करना प्रभिनिवेश है ॥५॥ राग में काम, लोभ, तूृवा श्ाय होी7 ॥« मे 
तीनो राग के ही विकार है। इसी प्रकार क्रोष, मद, मत्सरता मे तीनो द्वेप के विझार + शो” गो, 
झविवेक, भ्रतवधान भादि भ्रस्मिता के रूप हैं। ये सव मिलकर जीव प्रात्मा के बन्यन के िप्र ' पाए 
(फाँसी) कहे जाते है । इन्ही के द्वारा जीव भात्मा स्वेदा फेंसा रहता है । 


इस प्रकार जो पाँच बलेश कहे गये है उन्ही से कर्म के श्राशयों की भ्रौर फर्म के विपाणों थी 7८ पलि 
होती है । जिन मे कर्म दो प्रकार के हैं भौर कर्मो के विपाक तीन प्रकार के है| उन्ही परम धौर दिपारे 
के योग से यह भात्मा बेंच कर कक्‍्लेश पाता है। इसीलिये इन के मूलभूत पभ्दिया झ्ादि पौधों ४ मरेश 
कहते है। इनमे भ्रस्मिता, अभिनिवेश, राग, हैंप ये चारो ही थविद्या से उत्पन होने है। इविदश्वागप 
हैं इसीलिये सक्षेप में इन को अविद्या ही कहते है । इन सब बतेशों की फिर पति भझवस्याये २०८४६ 
तनु, प्रसुप्त, छिन्न, विपूलुष्ट और ये सब बलेश जथ पूर्ण प्रोज मे रहते है तो बन्धन प्रादि प्पने धार्यों 
को पूर्ों रूप से दिखाते है उसी अवस्था को उदार फहते है अर ये सद यदि सूध्मता वोददा सम द्तु 
हो जावें दो इन से जो कुछ बन्धनादि कार्य उत्पन्न होते हैं वे शिथिल होते है भोर वे दूसरे प्ररहे रूम) # 
प्रभाव से दव जाते हैं, ऐसी अवस्था को तनु कहते है । झौर जब कि दूसरे किसी कमा के दयाव हे ” ४। 
प्रभाव सर्वथा नष्ट हो जाय किन्तु इनकी जड बनी रहे भौर दवाव हटते ही ये फिर प्रदद हो या हो 
ऐसी दबी हुई, सो जाने की भ्रवस्था को भ्रसुष्त कहते हैं और यदि शानशक्ति के प्रभाव से सर्। शब्धि पे 
निमूंल करदी जाय तो इनकी निज की सत्ता रहने पर भी ज्ञान का दवाव हटाने पर भी इन मे फोर इक 
उत्पन्न नही होती जिस प्रकार जौ, गेहूं, घाव, आदि अक्ष के बीजों को एक बार अग्नि में नप्रा देदे झड 
की उगने की शक्ति जाती रहती है । उन को जमीन में वोने पर भी भबुर उत्पर नहीं । जी 
प्रकार इन ब्लेशो के जीव झ्ात्मा मे रहने पर भी ज्ञानाग्नि से तप्त होने के वारण प्ने में पन्य 3 
उत्पादक शक्ति जाती रहती है, इसीलिये जीवनमुक्त की आत्मा में सब कमें करते हुए थो इसे तर मे 
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के ब्रह्मविनान के है 





कोई थी परटद सम्पार उत्पन नहीं होता । ऐसी जली हुई दशा को विप्लुप्ट कहते हैं । किन्तु यदि ज्ञान 
की प्रद्त्ता से भ्यवा कर्म के भोग से कर्म सर्वया ही निर्मुल नप्ट हो जाय तो उसे छित्न कहते है। इसी 

/7 में छोब आत्मा को ग्रशेष कर्म वनन्‍्धनों से सर्वया मुक्त होकर परमेश्वर वा ब्रह्मता हो जाती है इस 
प्रसार उपरोक्त यायो वतेशों की पाँच अवस्थायें होती रहती है । 


उन्ही उ्वेशों से सत्व, रज, तम इन तीनो गुणो का आत्मा में श्रधिकार उत्पन्न होता है और उन्ही 
गुपों मे प्रथियार से फिर उसमे कारण कार्य का सिलसिला जारी हो जाता हे । कर्म से उत्पन्न कुछ भ्रष्ट 
प्रतिगप, भात्मा में सयुक्त हो जाते है । उन अतिशयो के द्वारा फिर कर्म उत्पन्न होता है भर कर्मो से 
छिर दूसरे कवेजो शा सिलसिला जारी हो जाता है, इस प्रकार एक कर्म से दूधरे कर्म का ग्रयवा प्रथम 
कलश से उत्तर ब्लेश के उत्पत्ति विनाशक क्रम का चक्र अनांदि काल से इस जीव सात्मा में जारी हुश्ना 
दीराता है। यट सब से प्रथम चक्र कव प्रारम्भ हुआ यह कहना तो असभव है। किन्तु जीव आत्मा में 
बलेश पर बजेदा के सिलमिले का चक्र भ्रवश्य देखते में थ्राता है। वह चक्र जिस क्रम से बदलता है वह 
यहा ऊपर दिरानाया गया है | 


पनेश विशेष के द्वारा ही कर्म का श्राशय उत्पन्न होता है और क्लेश विशेष से ही कर्म का विपाक 
भी उन्तन्न होता है। फर्म का विपाऊ तीन प्रकार है-- 


६ किसी जाति विशेष में जन्म लेना, २ जन्म लेकर नियत समय तक ठहरना जिसे श्रायु कहते 
हैं श्रोर ३ जब तक झ्रायु रहे तव तक सुख या दु.ख का भोगना श्रर्थात्‌ जन्म, भृत्यु और इन दोनो 
के धीच का जीवन ये तीनो ही कर्म के विपाक कहलाते हैं। इस प्रकार जाति, भ्रायु, प्ौर भोग इन तीनो के 
अतिरिक्त और कोई भी कर्म का विपाक नही है। किन्तु जिस प्रकार तुप निकालने पर धान के बोने से 
प्रदुर उत्पन्न नही होता उसी प्रकार कर्मो की भी ज्ञान के द्वारा शक्ति नष्ट कर देने पर वह कर्म फिर 
भ्पने तीनो विपाकों को उत्पन्न नही करता । जिस प्रकार धान के उगने के लिये तुप (भूत) सहकारी 
होता है उसी प्रकार कर्म से कर्मंविपाऊ कहाने के लिये ये कर्मो के ऊपर बलेश का श्रावरण भी श्रावश्यक 
है । ग्रजानी लोगो के स्वभाव से ही कर्मो पर कबलेश का आवरण उत्पन्न विनष्ट होता रहता है इसलिये 
उनती मुक्ति तदापि नहीं होती । जाति, आयु, भोग, ये तीनो ही सिलसिलेवार एक के पीछे दुसरे उन 
में उत्पन्न होने रहने हैं फिन्तु झात्मा के ज्ञान होने पर यह क्लेश का श्रावरण कर्मो पर से निकल जाता 
है द्रसलिये ज्ञान के साथ कर्मो के रहने पर भी विपाक उत्पन्न करने की शक्ति जाती रहती है इसलिये 
प्रात्मा जाति, प्रायु, भोग से छुटफारा पाकर बन्चन मुक्त हो जाता है । 


से पाँचो बनेश कर्मागय और विपाफ आशय ये सब अविदा के द्वारा ही जीव सम्बन्धी मन पर 
किसी फारण से उन्प्रत्त हो गये है, इन की स्थिति अविद्या के रहने तक अवश्य रहती है किन्तु इस श्रविद्या 


वा विद्या में नाठ दाता प्रत्यक्ष दीगता है | उससे सभव है कि यदि विद्या का बल किसी प्रकार बढ़ाया जाय 


सोदम में प्रविदा का पूर्ण नाश होने पर जीव का जीवपना सर्वधा मिट जावे शौर वह विद्या के प्रभाव से 
पावर हो जाये । 
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बलिश कर्म्मे विपाकाशये रपरा भृष्टः पुरुष विशेष ईब्वरः ॥। 
( पाना “यो गए ) । 


जो कृछ हम देखते हैं उसमे पृथक्‌ पृथक्‌ तौन भाव किये या सकते हैं। प्रष्य प्र प्ौर रात्द 

इनमे द्रष्टा सदा एक रूप ही रहता है किन्तु श नाना प्रकार के बदतते रहते हैं प्रौर दाये थे ह४ हे 
उनकी दृष्टियां भी भिन्न भिन्न कही जाती हैं यहा प्रश्न यह उठता है कि ने इरिदियों मे यो दिप-विश्र 
इृश्य भ्रन्तगत होते हैं वे कहा से थ्रा जाते हैं? उत्तर इस प्रश्न का यह है कि दो बस्ल बास्तद में हगप गये 
है । किन्तु वस्तु का रूप ही दृष्टि से भृहित होकर होकर हमारी प्रात्मा में श्राता है पौर ८व री ४ 
के भेद से भिन्न भिन्न वस्तुओ की हम कल्पना कर लेते है। उन वस्तुओं के बटर रात पा भी :मारी 
भात्मा में केवल उनके रूप ही प्रवेश करते हैं किन्तु उन रुपो का अ्रधिप्ठान परत दाता ही “पर दर 
ही ज्यो की त्यो ठहरी रहती है परन्तु उन बस्तुभो मे ये रूप प्रायः बदलते रहते है जो पाप्ठ पतन पीचा 
_रहता है जलाने पर वही काला कोयला हो जाता है भौर प्रधिक जलाने एर सपेद भग्मी वी होगी ) । 
यह काला रूप उसमे कहा से आया और सफेद होने पर कहा चला गया यही प्रप्न ४ तो एसगे एसर भे 
कहा जा सकता है कि यह कहीं से नहीं भ्राते और न कही जाते हैं केवल यह आत्मा ही भाया दिनिच 
'रुपो मे बदलता रहता है। यदि भाव लिया जाय कि हमारे ज्ञान के वाहर निम्न-भिषत बल्तु एम पते पर 
विद्यमान है। उद पर ही हमारी इ्ष्टि झ्ाक़मण करती है। जब वे वस्तुएं हमारी रप्टि थो मीमा भ 
हा जाती है तो भी कहना होगा कि उन से दृष्टि के द्वारा सवन्ध होने पर द्र॒प्टा प्रमात मारी मा 
ही उनके रूपो मे परिवर्तित होकर भिन्न प्रकार का ज्ञान उत्पन करती है। एस प्रगार :प्टा ४ा दगप देते 
जाना और इस प्रकार एक द्रष्ठा का भिन्न भिन्न भ्रमेक दृश्य हो जाना पौर रृप्टि में दृप्ट घोर एप शा 
विपयेंय होना यही एक प्रकार का झात्मा मे वन्‍्ध कहा जा सकता है, पयोति ययपि दियार रत मे 
हम दृढ विश्वास करते है कि वहा द्वष्टा ही दम हो गया है, द्रप्टा के प्रतिरित्त बोर्ट भी प्गयू हगारी 
आत्मा मे 'प्रविष्ट नही हुईं है तथापि झाम्मर्य से कहना पडता है कि हमारी व्यवहार दुडि छोर रश्र इसे 
कह रही है कि प्रष्टा से दृश्य भिन्न है। भर्थात्‌ भिन्न भिन्न वस्तुओं को हम देख रहे हे धौर इसे रपये मे 
'द्रृष्टा, दृश्य भौर इष्टि ये इन तीसो की त्रिपुटी इस प्रकार प्रतीत होती है कि जिसमे एन तीयों मे 
भिन्नता मे कुछ भी संशय नहीं रहता। वस इस स्थान में जो इन तीनो की एकता प्रतीत राधी दा से 
शक्ति है वही भेरी आत्मा मे विद्या का भाग है भौर जिससे कि ये दोनो भिन लिए प्रीत गाव के छह 
मेरी झात्मा मे श्रविद्ा का भाग है। विद्या भौर अविद्या दोनों ही मेरी आत्मा मे ररने के वार्द मे 
व्यवहार इष्टि से प्रत्येक ज्ञान मे तीन भाग देखते है भौर उन्ही मे विचार इप्टि में शश्ता शो भी दे” 
है। वास्तव रूप मे एकता ही के रहने पर भी जो तीन का भेद ज्ञान में घाता है यहा जविदा रा डर 7- 
विक रूप है और यही भ्रविद्या हमारी झात्मा का बन्धन है जिसके द्वारा एल ही छल मा धो 
* रूपो से बैंधकर शिन्नता को घारण कर लेती है तथापि जगत्‌ से बाहर थी बन्सु धहछ एरतर पर पर 
जगत्‌ के रूप मे था जाता है। बर्षात्‌ द्ष्टा होकर दृस्प के रुप मे भरा ज्ञाता है धौर हप "वी हर 5 


कहते है इसलिये द्वप्टा होने के कारण जो जगतु न घासो दृप के रुप में छैने ह एन्‍ग 7 
कहलाता है। 
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अयवा सिद्धान्त रुप से हम यहा दूसरा मत दिश्वायेंगे । ज्ञान से वाहर किसी वस्तु की भी रुत्ता है 
दिस वा झान होता है इस प्रकार ज्ञान से भिन्न ज्ञेय की सत्ता मानने की आवश्यकता नही क्योकि कोई 
भी वस्तु है या नहीं है इसका साक्षी केवल ज्ञान ही कहा जा सकता है। प्रर्थात्‌ जब कुछ दीख आता है 
तब हम वस्तु वा होना मानते हैं, नही दीखता है तो न होना मानते हैं, तव किसी की सत्ता ज्ञान के ही 
प्रधीन वहनी पदेगी तो ऐमी दशा में हमे कह सकते हैं कि कोई वस्तु है यह भी मेरा ज्ञान है भ्ौर वस्तु 
नही है यह भी मेरा ज्ञान ही है। तात्पर्य यह है कि हम भपने ज्ञान ही से सारे जगत्‌ का होना 
समझ रहे हैं प्रौर मो किसी के ज्ञान मे नही भ्राया वह वस्तु ही नही है, क्योकि हम किसी वस्तु के होने 
में प्रमाण लेते हैं तो वह प्रमाण अपने या और किसी के ज्ञान ही को प्रमाण मे पेश करके उस वस्तु की 
मत्ता सिद्ध करने हैं तो इसमे यह सिद्ध हुआ कि जिसका ज्ञान नही उत्की सत्ता भी नहीं इस प्रकार जब 
कि वस्तु की सत्ता ज्ञान के ही अभ्रधीन है और ज्ञान मे ही झ्ाप्त होती है तो पानी के बुलबुले के समान 
ज्ञान की भीतर वाली सत्ता को भी क्यो न ज्ञान ही माना जाय | इस पर यदि कोई प्रश्न करे कि यदि 
वस्तु न होती तो ज्ञान में ज्ञान से भिन्न भिन्न दो वस्तुओं को एक ही ज्ञान कैसे दिखा सकता ? क्योकि 
जव ज्ञान एक रूप है और ज्ञान के अतिरिक्त कोई वस्तु नही है तो भिन्न भिन्न प्रकार के दृश्य न दीखकर 
सवंदा एक ही प्रकार का ज्ञान वना रहता तो इस प्रश्न के उत्तर में हम स्वप्न का रुष्टान्त देंगे । यह 
सवको विश्वास है कि स्वप्न में सिवाय मेरी आ्रात्मा के जो कुछ दीखता है वे सब कुछ भी नही रहते 
फेवल हमारी ही आत्मा जो ज्ञानरूप है वही सब दरृश्यो के रूप मे परिवर्तित होकर श्राप ही अपने को 
नाना वैचित्र्य मे दीखता है तो इस से सिद्ध हुआ कि नाना दृश्य के रुप में श्राने की शक्ति इस द्रष्ठा मे 
है तो इमी शक्ति के बल से जाग्रत्‌ में भी कहा जा सकता है कि जो कुछ द्रष्ठा से भिन्न नाना दृश्य 
दिसाई दे रहे हैं ये सब भी द्रण्टा की ही करामात है। अर्थात्‌ हमसे वाहर अनन्तानन्त पदार्थों का जो 
हमे शान हो रहा है ये ज्ञानपुण्ज ही मेरी श्रात्मा है वही मैं हूं भौर मुझ से श्रतिरिक्त कोई भी वस्तु 
फह भी कुछ नही है । यह मेरी विचार दृष्टि है और यही सत्य विद्या है किन्तु इतना होने पर भी जो 
मैं भ्रपने से भिन्न भ्पने शरीर से वाहर नाना पदार्थों की सत्ता मान रहा हूँ यही अविद्या है भ्र्थाव्‌ विपयंय 
है, अम है, या मिथ्या ज्ञान है श्लौर इसी से झ्रात्मा को क्लेश है, इसीलिये अविद्या को क्लेश कहते हैं । 
द्रप्टा, रष्टि भौर रश्य दन तीनों में केवल एक दृष्टि ही तत्त्व है इसलिये अ्रद्वत् ही कहा जा सकता है। 
यही दृष्टि पश्चात्‌ द्रप्टा झौर दृश्य के भेद से दो खण्ड की हो जाती है। वह भाग जहाँ से दृष्टि आरम्भ 
होती है द्राटा कहलाता है किन्तु जो भाग बाहर के पदार्थ से भनुरक्त होकर बाहर की चीज के रूप मे 
भपना रुप पसटता है वही भाग रश्य है। इस प्रकार द्रप्टा भौर दश्य दोनो एक ही दृष्टि के दो पण्ड 
पह्टे जा सकते हैं। इन दोनो में भेद हम प्रत्यक्ष देखते है किन्तु जब ये दोनों ही एक दृष्टि ही के रूप हैं 
तो इनमें नेद बहाँ मे फैने श्रागया झर्थाव्‌ इनका भेदक कौन है यह स्पष्ट नही जाना जा सकता इसीलिये 
एमरो अविदा नाम से एक पदार्य मानना पडता है और वही श्रविद्या ने एक रष्टि के द्रप्टा और दृश्य का 
भेद उन्चन्न कर दिया है यह संभवतः वहा जा सऊना है। यहाँ यदि कोई प्रश्न करे कि द्रप्टा और दृश्य 
दे दोनो स्वतः ही भिन्न भिन्न दो वस्तु है इनका वास्तविऊ दत ही भेदक हो सकता है तो फिर भ्रविद्या 
प्रो मानी लाती है तो हम उत्तर में बहेंगे कि द्रप्टा शोर दृश्य ये दोनों भेद वास्तविक नहीं है क्योकि 
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प्रात्मा की जाग्रतु, स्वप्न, सुपुष्ति, मोह मूर्दा, मुक्ति इन छः अवस्वाओरो में स्पेण ही एन शपर | ६८ 
बनी रहती है किन्तु उनमे केवल जाग्रतु श्रवस्था में ही रस्म का भाग दृष्टि में प्रमुरन्‍्यकत “पर है “5८ 
इृष्टि के शेप भाग को द्रष्टा कहने लग जाते हैं। इस प्रकार जाग्रत में हौ हो रपट संजय सो डे ! ल्ब्ि 
सुयुष्ति श्रादि चार भ्रवस्थाभो में वाह्य वस्तु के ससर्ग न होने के कारण दज्य का धनुराय एरट में शा, 
होता इसी कारण शेश भाग को द्रष्टा भी नही कह सकते । इस दस्मा मे उप्डा भौर इरिट “॥ भेद 5 

सही जा सकता इसलिये उन चार अ्रवस्थाओ मे भ्रद्व॑ंत रुप से केवल एक र॒प्टि टी रहती है । ध्र८ “धदुत 
को भी लीजिये जिस समय हम किसी वस्तु फा भ्नुभव करते रहते है उसी दशा में परदा शाप “। +६ 
रहता है किन्तु वह इय जबकि हमारी रृष्टि-धरातल से भलग हो जाती है तो मानों उस दया मे » 
छसकी सत्ता जाती-रहती है। फिर उसकी सत्ता के कही रहने मे कोई भी प्रमारा गैेव नहीं रह चता 
इस प्रकार छ प्रात्मा की श्रचस्थाश्रो मे दृष्टि के बने रहने पर भी दृश्य का सदन्ध सादा एना नर 
रहता इसी से कहा जा सकता है कि दृश्य वास्तव में मिथ्या है। स्वप्न के प्रनुतार दायत में भी ऐप पे 
ही रश्य की कल्पना कर लौ है तो ऐसी स्थिति देत का भेदक मानना यथार्थ नहीं है । ध्वगय शर +रे 
इष्टि के रहते द्रष्टा और दृश्य की भेद दिखाने वाली श्रविद्या श्रवश्य ही गाननी परोेगी। जिन प्रणर 
जवा के पुष्प के सन्निधांस से रफटिक में श्रनुराग होता है उसी प्रकार हमारी रप्टि में ऋविद्या ह? द्रारा 
बाह्य वस्तु के रूप का अनुराग हो जाता है। भ्रथवा जिनके मत मे बाह्य वस्तु कुछ है ही नहीं उनके झूम 
भें इसी अविद्या के द्वारा हमारी इष्टि का एक भाग दृश्य के मिय्या रुप में विवत्तित अर्थात्‌ झित प्ररार 
रस्सी सर्प के रूप मे बदल जाता है किन्तु किसी सर्प का उसमें सवन्ध नहीं है उसी पवार 7मारी दृष्टि 
दृश्य के रूप मे बदल चाती है किन्तु किसी वाह्य इश्य से उसका काई सबन्ध नहीं है ॥ इस प्रकार डिए- 
बाद भ्रथवा मतभेद से श्रनुरक्तबाद दोनों हो अ्रविद्या के ही द्वारा होते हैं। उस प्रकार दृष्टि पर शिपप 
का अनुराग तथा विवत्त इन दोनों ही को ज्ञान के भ्रसली स्वरूप का आवरण फरने बाजा एप नि 
रूप समभना चाहिये | इसी भावरण को झविया कहते हैं । श्रौर यह विद्या से विनक्षणणपर री शोए! ४2 
धयोकि विद्या सती पर्थातु नित्य एक रूप बनी रहती है। किन्तु भ्रविया सो घसती दोनों ह प्राएप 
नियमानुसार सर्वेदा सामान्यरूप से श्र्थात्‌ किसी त किसो विशेष रुप से बनी ही रहती ४ 75 उथ $ | 
है। किन्तु यदि कोई झात्मा किसी उपाय से विद्या का वल बढ़ाकर भ्विद्या पा बत्र पाना शर दा 
तो सभव है कि भ्नेक जन्म के प्रयत्त से यह अविद्या विशेष निर्मूय्त नप्द हो जावे एस प्रशार मप्ट ही 
से वह भसती भी कही जाती है | ऐसी दशा में वह अविद्या प्रनादि साम्त है । रृप्डि धौर राप दृगग 
मतानुसार इन दोनो का जो वादात्म्य योग है उसका कारण इप्हि में ठहरी हुई नजिया है. शिल एव 
के द्वारा यदि भविया का क्षय अर्थात्‌ नाश कर दिया याय तो ऐसी स्पिति में रा पर-ु पु ल्दि! 
अर्थात्‌ ज्ञान पर पूर्ण सम्बन्ध होते पर भी ज्ञान के प्रसज्ञ निलेध होने के बाप्प उस रत हु ह॒ ये 
कुछ नही होता प्रत्युत इष्टि राव वल्तुओ को गहण करती हुई भी ने ग्रहण ऋर। # इस+र 


रूप से वनी रहती है । 


न 
कर 
दरषातओ 





१--ऐसी दशा को विदेहमुक्ति भर्थात्‌ जीवनमुक्ति कहने हैं । 
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+-यह प्रविद्या आठ प्रकार की सममी जा सकती है। प्रथम वाइमय वल भ्रर्थात्‌ वाकू और प्राण 
दोनों हे अनिष्द सम्बन्ध से जो प्राण का स्वरूप सिद्ध होता है वही अविद्या है, किन्तु दूसरी अविद्या वह 
* हिसने इम बार को प्राप के साय मिलाकर इस प्रकार की अविद्या का स्वरूप संपादन फ़िया अर्थात्‌) 
इस पौर वाह को मिलाने वाला वल भी अविद्या है। इसी प्रकार द्रष्टा, इप्टि भर दृश्य इस चिपुटी मे 
द्ध्टा प्रेत ज्ञान वे ऊपर जो दृस्य का अर्थात्‌ जेय का रुप प्रतिविम्व होता है, अर्थात्‌ ज्ञान से वाहर 
धहटादि पदाधों का जो ज्ञान के अन्दर छाया पडती है और जिस छाया, से ज्ञान का भ्रसलीरूप न दीखकर 
शेप या रूप ही प्रत्येक्ष होता है वही जेय रुपी छाया, ज्ञान से भिन्नवस्तु होने के कारण अविया कहलाती 
#, मरी तीसरी अविदा है । किन्तु साथ ही जिस वल ने बाहर के वस्तु की छाया को ज्ञान के भीतर प्रवेश 
कराया भौर ज्ञान से बापकर मान में ही ठहरा दिया और बाहर की वस्तु से उसका सम्बन्ध तोड दिया 
यह उन भी विद्या श्र्यात्‌ ज्ञान से भिन्न वस्तु है इसलिये यह भी चौथी अ्रविद्या है। इसी स्थल में दूसरा 
मत है हि दान से रिक्त बाह्य वस्तु की कोई सत्ता ही नही है, इसलिये ज्ञान से वाहर के वस्तु की छाया 
या धान पर पदना सत्य नहीं माना जा सकता, किन्तु वास्तव में हमारा ज्ञान ही भिन्न-भिन्न ज्ञेय के रूपो 
में बियर्त (बदल) रिया करता है तो इस मत में भी कहना होगा कि ज्ञान जिन-जिन रूपो मे बदल कर 
धेंध बन गया है वह शेय का भाग अविद्या हैं। क्योकि एक प्रकार के ज्ञान में भिन्न-भिन्न लासो प्रकार का 
जेय बदल ने पर भी थे सव रूप न ठहर कर वदलते रहते हैं इसलिये श्रविद्या कहने योग्य है| सत्य भाव 
के भाग में टस प्रकार बदलता हुआ वह जितना मिथ्या भाग वही अविद्या है। इसको पांचवी अथवा मत 
भेद में तीमरी भ्रविद्या कही जा सकती है । इस मत में भी जिस वल के सयोग से (४) यह सत्य ज्ञान 
मिथ्या रुप अज्ञान में बदल दिया जाता है वह ज्ञान पर लगा हुम्ना वल भी छठे, मत भेद से चौथी प्रविद्या 
मपही जा सकती है। उनके अतिरिक्त इस अ्रविद्या को सावय वालो ने तम, मोह, महामोह तामिन्न, 
भन्यता-मिख उस प्रकार पश्चपर्वा माना है श्र्थत्‌ इन पाँचो को एक साथ ही अ्रविद्या कहते हैं (५) इसी 
पत्थ पर्वा अविद्या को योग शात्रक्रार पतजञलि ने क्रम से अविदा, अस्मिता, राग, देप, अभिनिवेश इन 
पाँचो बतेशों को ग्रविद्या नाम दिया है यह सातवी अविद्या कही जा सकती है अब इम सात्तवी अविद्या मे 
ही पाँच क्लेशों में से पहला कवेश मुस्य करके अविद्या शब्द से ही कहा गया है। यही अविद्या अन्य चार 
पेशी था भी यारण है और यह तमस्प श्रर्थात्‌ प्रकाश स्वरूप ज्ञान का या विद्या का विरोधी है इसलिये 
प्रतिया बद्ी ज्यती है, यह अविद्या स्राठवी है। इस प्रकार भ्रविद्या का स्वरूप निरूपण आझ्ाठ प्रकार से 
होने पर भी यथार्य में एकही स्वरूप का है क्योकि मन के प्रकाश को ही विद्या कहते हैं । श्रव जिन-जिन 
पारगों से मन के प्रकाश को हानि पहुँचे या कभी-कभी दो श्रावरण हो वह सब विद्या, विद्या के विरोधी 
होने के वाझयप एप शब्द से ही प्रविद्या कही जा सकती है । 


अविद्या भज्धा सिद्धि 


सम्पूर्त विशमाएल का दद्गीय अर्थात्‌ जहा से उठता है जिसमे ठहरा रहता है शौर जिसमे लीन 
ता है पट मूउतत्व अच्याइन को समनना चाहिये । इस श्रव्याइत में तीन प्रकार की प्रतिप्ठा उद्भूत 
हितों है हिनिशों उद्नर कटने हैं । इन्ही तीनो के दहरने की जगह को पृथक्‌-पृथक्‌ जीव, ईश्वर, परमेश्वर 


[ २६६ ] 


क “व |; 


६8 ब्रह्मविनान एड 
४७७७४७७७एए्०0ए७७७७७७७ए७७७ूछूछ७७७छएण आरा जा न _ु 33333 अरबाज लकीजब लक न लक कक जवई 


कहते है । इन्ही तीनो प्रतिप्ठाशो पर यह सम्पूर्ण विश्वमण्डल प्रतिष्ठित (रा हप्म) , :म 
भ्रन्तर से ईश्वर को झौर ईश्वर के अन्तर से परमेश्वर को जानते पर जौय परमेश्वर में दौय +6% 
हो जाता है और फिर उसका जगत्‌ नप्ट हो जाता है अर्थात्‌ जीव का जगत जीर में परौर £ वर रा ८ 

ईश्वर मे लीन होता है, तथा जीव ईश्वर में और ईश्वर परमेश्वर मे लीव होता ह । दस ध्रर+ ४» 
स्थिति नही रहती । जो जहा कुछ देखते है ये मव व्यक्त है, इसमे सत्र मर्त्प है, टसदिये उसकी धन ४ 7 
है। इन सब क्षरों मे अव्यक्तरूप से अक्षर निगूढ रहता है, इसको प्रमृत कहने है। थे छर ध >र प+ 
सवेदा युक्त ही रहते है, इन दोनो के योग से ईश्वर का स्वस्प उत्नन्न दोता है। दशविर घर रब वध शार- 
शक्तिपन है जो सब शक्तियों के प्रभाव से स्वतन्त्र होकर यथेच्छ सृष्टि के पदारयों पर समय होता है शि*5 
यह जीव ईश्वर के समान स्वतन्त्र नही है । अभ्विद्या के कारण कर्म जन्य सरकारों से रद्य पाया ररया & । 


क्‍ ॥ ण्पू है 
॥4 6 


हे ०३ ६$६ 


तक न 


ईश्वर के सरश प्रकाश स्वरूप होने पर भी इन करे जन्य सस्पारा थे रद जान है थाचए ८ 
कलुषित होकर अ्रसमर्थ हो जाता है इसलिये ईश्वर नहीं कहला सकृता। दिन्‍्तु चुन : में धर्वाव दिद्या 
प्रधान होने के कारण निदृत्ति मार्गीँर कर्मों के सयोग से जो संरफार उत्पत होता, यह एवर२- 
(निर्मली) के अनुसार स्वभाव से ही कमेजन्य सरकारों को दूर कर देता है शिसम मत दर ररानायिर 
निज के प्रकाश से ही वह जीव श्रात्मा प्रकाशित हो जाता है धौर एस प्रकार प्पिया के नाप वा से 
जीव ईश्वर का भेद भी जाता रहता हैं श्रर्यात्‌ वह जीव साक्षाद्‌ ईश्वर हो जाता है एमी परवस्वा रो मा 
कहते है। ईश्वर विद्यामय होने के कारण सर्वज्ञ है, किन्तु जीव भ्रविद्यामय होने के बारण >परत । 
जीव को पशु और ईश्वर को पशुपति और ईश्वर से जीव का भेद कराने वाली प्रिया को पाप राव । 
जीव झौर ईश्वर ये दोनो ही यद्यपि श्रज है भर दोनों ही एक जाति के तत्त्व से बने है तिन्‍्पु शिस पिद्धा 
झौर झविद्या से इन दोनों का भेद सभव है वे दोनों ही माया कही जाती है। धौर यर गाण थो एश 
दूसरी भ्रजा है और यह नित्य जीव ईश्वर के साथ रहती है । 

भ्रथवा दूसरा मत यह है कि विद्या और भ्रविद्या इन दोनो म में विधा प्रत्मा से पथ रु ऐो 
वस्तु नही है विधा ही को झात्मा या ईश्वर कहते हैं। उस ईश्वर को विद्यायुक्त न समन रर दिय' 
रूप ही से समभना चाहिये। किन्तु यह अविद्या अवश्य ही आत्मा से पृथक्‌ बस्नु|। शोर मे 
प्रात्मा मे अपने आप हो उत्पन्न होकर प्रात््मा के स्वरूप को श्रर्यात्‌ विद्या वो कालुपित बरनो + शोर 
वह प्रात्मा से हटाई जा सकती है। ज्ञान के पेट मे ज्ञेय का प्रवेश होना दी भोग कहवाता ९। सै फ 
भोग्य की भोक्ता के साथ एकता उत्पन्न हो जाती है। इसमे विद्या ही भोरती है। गा भाग्य द्यापाए 
श्रविद्या के साथ युक्त होती है उसके योगदान होने मे जो बल लगता हैं जो कि अविया हा विदा * माप 
योग करता है वह वल भी अ्रविद्या ही है। ईश्वर के अनुसार जीव भी विद्या ग्प ही है । उसके गुगो। मे 
जीव पराधीन हो जाता है। जीव मे सयुक्त जो प्रविद्या है उमर जीव के साथ योप रराने उस ८ 
भी अविद्या ही है। वह जब तक जीव मे रहता है तभी तक पीव, जीव कहलाता 7 । कि प्रणार रपए 
सर्प के रूप मे भासती है उसी प्रक्तार ज्ञान शेय से अपया रूप बनाकर भासता हैं दही प्रप्यार  पोर 
वही अविद्या है उसमे ज्ञान पर्यात्‌ भासना ही सच्ची वस्तु है। किन्तु उन शानने दिस छह छाप गर 


है दौर दाह 


गा 


शव 
द्धाक्हदाओ 
] 


बना लिया है वह ज्ञय रज्जू के सर्प के समान मिध्या है। नेय जो ज्ञान मे भारता है दए दा 
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प्रश्न शा बल है, वह वाक्‌ सपी वल, सीमा रहित सदा एक रूप रहनेवाले ज्ञान मे प्रवेश फरके प्पने 
मोमायउद्ध विचित्र रूपो से उसेमे भी परिच्छिन्नता और नानात्व उत्पन्न करदेता है। बल आदि पअ्रविया 
प्र्याद ज्ञान मे भिन्न पदारयों से जो यह विद्या ग्रर्याद्‌ ज्ञान एकता को पा जाता है उस एकता को देने वाला 

भी प्रविया ही है उस बल को प्राण विशेष कह सकते हैं। यह प्राण प्रर्थात्‌ वल जीव मे ही उत्पन्न 
होता £, “म्बर में कदापि नहीं होता क्योकि ईश्वर मे माया का भाग विद्या ही है और माया का दूसरा 
भाग प्रयिद्या जीव का ही लक्षण है। यह ज्ञान ज्ञेय रूपी वल को पाकर इस प्रकार एक रूप हो जाता है 
हि झिस से वास्तव में अविद्या में सत्ता न रहने पर भी वह सत्तावाली हो जाती है । यही कारण है कि 
ऋषि लोग उसी अविद्या को सती और झसती दोनों दृष्टि से देखते है। असती इसलिये कि अविदा में 
नित् ही मत्ता सर्वथा ही नही है, किन्तु वह अ्रविद्या ज्ञेय के रूप मे होकर ज्ञान के साथ जो अभिन्न हो 
7 है दोनों भिन्न-भिन्न प्रतोत न होकर अभिन्न प्रतीत होते हैं इसीलिये ज्ञान की सत्ता ही ज्ञेय की सत्ता 
जानी है, जिस मे नेंय ही सत्य प्रत्तीत होता है । किन्तु वास्तव मे ज्ञेय सत्य नही है क्योकि जिस समय 
ट का धान था उस समय धट ज्ञान मे प्रत्यक्ष भासता हुम्रा सत्य ही प्रतीत होता है किन्तु जब घट के ज्ञान 
के उनरफ्ाल में पट का ज्ञान हुआ तो उस समय पहला विपय घट, ज्ञान के धरातल से उतरकर सर्वया 
मास्ति ट्री राता है उसकी सत्ता त्रिलोकी भर में कही नही रहती । विचार का स्थान है कि यदि वह 
शैय वास्तव में सत्य होता तो अपनी सत्यता के लिये ज्ञान के आयतन की अपेक्षा न रखता, ज्ञान का 
समर्ग छूटने पर भी उसकी सत्ता अवश्य कही रहती । जो दूसरे की सत्ता लेकर सत्ता वाली-चस्तु है वह 
श्रवण्य ही प्रवस्तु अर्थात्‌ असती है । इस ही कारण ज्ञेय मात्र को असत्य कह सकते है । और ज्ञेय ही यह 
जगगू ट उसलिये जगत्‌ भी अविद्या हैं असती भर्थात्‌ मिथ्या है यद्यपि श्रविद्या जीव मे ही होती है, ईश्वर 
मे नही होती ऐसा कहा गया है तथापि वाक या बल ये दोनो ही ईश्वर मे भी अवरय पाये जाते है । 
कीफे झर्थऔर फ़िया इन दोनो से ईश्वर कदापि खालो नही रहता और ये वार और विद्या से भिन्न 
टोने के बारगा अविद्या फहे जा सकते हैं। इसलिये अविद्या ईश्वर मे भी श्रवश्य मानी जा सकती है किन्तु 
पट अविद्या जिस प्रकार जीव के स्थातन्थ्य को नष्ट कर देती है उसी प्रकार ईश्वर के स्वातन्त्य पर कुछ भी 
वाधा नहीं टालनी इसी से श्रविद्या के रहने पर भी अविद्या के वन्‍्धन न रहने के कारण ईश्वर मे श्रविद्या 
का न टाना ही माना जाता है । अ्रव हम परमेश्वर फो यदि देखे तो वह अनन्त झात्मा विश्वरुप है। ने 
वर जाने रवसूप हूँ ने अज्ञान स्वरूप है अर्थात्‌ विद्या और अविदया दोनो ही उसमें नहीं है। न 
बर जीप के अनुसार भोक्ता है भौर न ईश्वर के अनुसार फर्ता है। ये तीनो अर्थात्‌ परमेश्वर, ईश्वर भ्ौर 
जीव शो जो समध्टि है वह तीनों से भिन्न होते के करण चौथा तुरीप ब्रह्म कहा जा सकता है | 


ग््फ 


बादर ढ्षर और उसने भीवर अक्षर इन दोनो पर व्यास होफ़र इन दोनो के अतिरिक्त तौसरा 

पर इसे शना का छागन उरता रहता है। यदि जीव अर्थात्‌ क्षर समुक्त अक्षर ध्यान से, योग बल से, 
नायर है मद मित्र दावे तो अ्यिद्या के क्षर होने से वह जीव भी ईण्वर ही हो जाता है क्योंकि ध्यान 
फिर सांग मे पर का दान <ख्थर के रेप में अधिक काल रहता है शौर ईश्वर मं भ्रविद्या का अद्ध नहीं 
सादर दाद याद में जाब जाने पोरे-पीरे अपनी अविद्या को छोटता रहता है । अन्त में सर्वथा भ्विद्या 
हीं ने शत > वर रेप हो जाना है । अबवा यो समको कि यदि जीव का मन ईश्वर में लगता है तो 


[ रेरूद "] 
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उस समय ज्ञान का ज्ञेय के रूप भे बदलने के नियमानुसार जीव का ज्ञान टिवर रूपी उथ में *८२ झर 
कुछ काल के लिये ईश्वरमय वन जाता है। ईश्वर के स्वभाव में कोई भी पाम नहीं रत्ते 24 हपरगा 
ईश्वर का ज्ञान होते समय जीव के मन में भी सब प्रकार के पाश प्र्थाव्‌ बवेश, वर्म विद्धाय घाईि हैदर 
के लक्षण नही रहने पाते | इसी से जीव ईश्वर के रूप मे भ्रा जाता है और इसी छो सगुरामुि हटने * । 
इसी को निविकल्पक, समाधि, योग कहते हैं। श्रर्याव्‌ इस समाधि मे जीव जो जाता है यह 77 एथो: 
ईप्वर को झपने से पृथक्‌ नही समझता । श्वावा, ज्ञेय का दतमाव सर्वया ही नहीं रततवा शिप्र ५५ 
सबिकल्पक समाधियोग है। जिसमे ज्ञाता भौर ज्ेय का हंतभाव वना रहता है प्र्याद्‌ हम मी बग्द को 
देख रहें हैं, इस प्रकार जीव को ज्ञाता, शेय का भेद ज्ञान भी बना रहता है एसमिये परम मांग 
को सविकल्पक (विकल्प"-खण्ड) कहेंगे । इस समाधियोग में भी जीव यदि उन्यर या पपन हरे ता ८ 
से भी क्लेश नष्ट हो जाते हैं। भ्रौर उस जीव के जन्म मृत्यु नही होते किन्तु यह झवर मुक्ति है। सर 
मान लीजिये कि निविकल्पक वा सविकल्पक दोनो प्रकार की समाधि नहीं हुई किन्तु मेबल श्याव झोछ 
से जीव दिव्य देह की प्राप्ति करके ऐसा ऐश्वयं पाता है कि मानो ईश्वर वी झोर उन्मुर हृफ्ा । “8 
की भ्रात्मा का ईश्वर की आत्मा के साथ समाधियोग न होने पर भी दोनो का ध्याविमुरप # जाग ५ 
उस समय भी जीव मे ईश्वर की भूलक या छाया पडने से जीव में वह शक्ति उत्पने ही घसी +, ६7 
से सकल्प मात्र के द्वारा जीव सब कामनाओ को प्राप्त फर लेता है। ये भी सप्रदाया यो मुच्दि है । ४४ 
मुक्ति मे जीव कदापि ईर्वर नही होता किन्तु ईश्वर से पृथक रह कर ही ईश्वर के अनुप्र से पर 
समान ऐश्वयें पाता है श्रौर ईश्वर को अ्रपना स्वामी समभतता है । 


जो जहा कुछ मै देख रहा हूँ ये सच ज्ञेय है। ये समस्त शेय मेरी आत्मा मे ठदरा दवहे हीर 
भेरी आत्मा ज्ञान रूप है अर्थात्‌ जिस ज्ञान मे ये समस्त जैय अन्तर्गत होफर भानता है यही जान भेरों 
प्रात्मा है पूर्वोक्त के अनुसार ज्ञान ही शैय रूप मे परिणित होता है इस कारण ये समरत गेय मर प्रा मा 
का ही रूपान्तर है| ज्ञेय को ही जगत्‌ कहते है । इसलिये श्रन्तजेंगत्‌ जीव श्रात्मा मे भित्र गत ५ । थ 
जीव ईश्वर का ज्ञेय रूप है इसीलिए जीव, ईश्वर का जगत्‌ है उक्त निममानुसार जीत भी संयम वि 
नही है इस प्रकार जगतु, जीव भौर ईश्वर ये तीनो मिलकर बरिद्वत रुप ज्ञान ही एड्र रद ॥ गि स्सि 
प्रकार तिल मे तेल और दूध में धी व्याप्त रहता है। उसी प्रकार इस जगत्‌ के प्रत्येण पा न हु । 
होकर व्याप्त इस जीव आत्मा को जानना चाहिए भौर उस्ती प्रकार जीवों में 5परा०पा स्यप्य एस 
ईश्वर को समझना चाहिये । यद्यपि जीव को प्रत्येक पदार्थ में हम विद्या के ड्वाया जान खरे ४, रि०३ 
जीवो मे यह ईश्वर, चिच्या, सत्य भ्ौर तप के द्वारा देखा जा सकता है । 


चाहे जीव हो या ईश्वर हो प्रथवा परमेश्वर ही ये तीनो ही ज्ञान के री नाम € | फर्मापर दर 


प्रधान है, ईश्वर भ्रक्षर प्रधात है भ्रौर जीव क्षर प्रधान है। ज्ञान तीन प्रकार फा है। एसमें दे जारी ४ 
क्षर और पग्रक्षर इस प्रकार दो-दो धर्मों से बने हुए है। भ्र्थात्‌ प्रत्येक रवरप में दात्य भा धर 
झौर उसके भन्तर्गंत भाग भ्रक्षर हे ये दोनों ही एक के विना एक नहीं रह सव॒ता उसी प्रशाइ ४४, ए५६४ * 


बने हुए जीव और ईश्वर तथा परमेश्वर ये तीवो मिलकर एक ब्रह्म रा समृद्धपप बता जातात । ५७2 


कि 


[ २२६ | 
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द्रीत्र, उम्बर, परमेश्वर का भेद पृथक्‌ू-पृथक्‌ उद्घट रूप से प्रतीत नही होता 

में ए भ्व्यक्त भाव माना जाता है वह सर्वया शञान्त स्वरूप है । ये सव विपय जो 
£# उसी को हम ज्ञान कहते है । यह दीसना दो प्रकार से हो सकता है। १ भरप्राप्य- 
प्राप्पपारी एन्द्रियों से। जब कि ये माना जाय कि इन्द्रिया और वस्तुएं भ्रापस मे 

उन दोनों के बीच में पर्दा आकर दोनो आमने-सामने रहे तो वस्तु दीख भाता है। 
या स्वभाव हे उसी को श्रप्राप्यकारी कहते है । किन्तु यदि यह माना जाय कि 

सो वस्तु के भाग ही उन्द्रियों के पास पाते हैं, किन्तु आँख में उलटा है, झ्ँख ही वस्तु 
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प्रौर एरस्द्रियों 

पास तावर वस्तु को देवता है । यदि ऐसा न होता तो काच मे मुँह न दीसता क्योकि काच मे मुंह 
मरी है ठेयन उमारी झाँसगा काच पर जाकर उलट जाती है और उलटफर काच पर रहकर मेरे मुँह को 
या है। बह मंह यद्यपि श्रादमी के घइ पर है, काच पर विलकुल नही है किन्तु आँख काच पर हे । 
इगतिए मपनी संगह मुंह को देखता है यह इन्द्रिय की विषय देशगामिता है। दूसरा मत यह है कि 
फजुंगे भन्‍य २ नदियाँ विपय देश में नही जाते उसी प्रकार झ्ाँख भी विपय देश मे नही जाती विपयो से 
मित्र शान हुए सूर्य किरणों के साय वस्तु का रूप आँख पर पहुचता है तव ही ज्ञान होता है, यही 
प्रस्धियों री वास्तविक प्राप्यकारिना है। [पर्यात्‌ व्याप्त करने वाली) यह तीन सूरतें ज्ञान की उत्पत्ति 
मे लिये / सती है । दन तीनों सूरतों में ज्ञान उत्पन्न होने के लिए वाहर किसी वस्तु का होना बहुत 

| झायश्या टे। यदि बाहर कोर्ड वस्तु वास्तव में न मानी जाय तो न ये तीनो सूरतें हो सकती हैं, 

ज्ञान ही हो सना है, इसमे मिद्ध हुमा कि बाहर वस्तु की सत्ता रहने से ही ज्ञान उत्पन्न होता है वस्तु 
सत्ता ने रहने मे ज्ञान नी न होता तो जब ज्ञान-फे लिये वस्तु सत्ता का होना मूल कारण है तो यह ज्ञान 
उमर यस्नु सत्ता का प्रमाग्य श्रवण्य हो सऊता है। अर्थात्‌ उस वस्तु के ज्ञान होने से उस वस्तु की वाहर 
गता /म प्रसुमान हर साले है दसलिये सिद्धात के अनुसार जब हमको जगत्‌ की सब बस्तुओ का ज्ञान 
होता / तो उसी से उन सब वस्नुग्रो की सत्ता को भी निश्चित या सिद्धात रूप से कह सकते है । 


उप्सोक नियम के अनुमार समस्त दार्णनिकों का यह सिद्धात है कि जगतु मे जिन-जिन 

पदादों था सब जा ज्ञान हो रद्ा है उन पदाथों की सत्ता ज्ञान के वाहर भी वास्तविक रूप मे कही पर 
है। दिरु <म पर देदारा हे अनुसार यह नऊ (अर्थानु विवाद करने के लिए) किया जाता है कि ज्ञान 
$ । 0दुभान परना ग्रमद्भन है । क्योकि व्याप्ति रहने से भ्नुमान होता है। जैसे धूम से भ्रग्ति 
का ईनुस्धन हो झोगा है । क्योजि जरा-जड़ा घूम है तहाँ तहाँ सभी जगह अग्नि है। यह अन्वय व्याप्ति 
है ध्ोर एार्ण :ग्नि नहीं है नहीं थूम भी नहीं हैं, यह व्यनिरेक व्याप्ति भी है। उस प्रकार दोनो व्याप्ति 
साप्राण का दपाप्य से शनुमान हो सफता है । टसी निधम के अनुसार यहाँ भी जहाँ-जहाँ ज्ञान है 
कर गझा रमए घरनु गणगी है और जरा बस्नु सत्ता नहीं है तहाँ ज्ञान भी नहीं है । इस प्रकार 
हरी स्याही सह में ही पर दु शान ने बस्नु सता का अनुमान हो सकता है भ्रन्यथा नहीं तो ऐसी स्थिति 


सदुमान देता हो सस्ता, उप्रीक़ि ब्याप्ति से व्यभिचार है । जहाँ-जहाँ जान है तहाँ-तहाँ 
हट शिाए शगए गाया का प्रत्यय रोना नहीं वाबा जाना । 


[ ३३० ॥ 


&2 ब्रह्मचिनान देर 


ध्म्स्म्स्च्च्च्यलच्क्ल्ख्स्च्च्च्ल्््ल्िस्ल्ड्सडिलि्ट्स्सिलिििििल्लिलिसलिलनयटललिटलनर तन ननटटलनननकन-+-++«म«+>+-+०-न 





3. अन्य, 


भ्रम की जगह शोर स्वप्न-सूप्टि की जगह ज्ञान रहने पर भी वस्तु सचा मटी $ शोर पर्दे मार 
ने रहने पर भी ज्ञान है तो ऐसी दशा में जबकि विना सत्ता के भी भान होता है मो हा जाय दर: "गा 
का अनुमान भ्र्थाद्‌ ज्ञान के बाहर किसी वस्तु के होने का अनुमात सही कद्दां सरगा।द्गरहर बाप 
केवल प्रपने ज्ञान पर ही निर्भर करना पडेगा। यह सब जगवु के बल मेरे शान हा ही बना 7४ा * 
भ्रथवा यो कहिये यह सब जगतु मेरा ज्ञान है ज्ञान के भ्तिरिक्त कित्री वस्तु की मना नगरी /। शेद: मे 
अपने ज्ञान की सत्ता को लेकर ही वस्तुओं की मा बना रहा हैं यही कारण है. दि रूम की 7४४73 ८ 
उलट कर जब मै सच्चे ज्ञान पर भाता हूँ तो में अपने पहले ज्ञान के सापन्याथ उस द्वान ते दिपप रु 
भी खारिज कर देता हू तो ज्ञान के साथही उस बस्तु की सत्ता भी नप्ट होजाती है। गति शान हो 
सत्ता ही वस्तु की सत्ता है ज्ञान के वाहर पृथक्‌ वस्तु सत्ता कुछ नही है, यह सिद्ध हो गया | एव देर 
ऋषि ने जैसा उपनिपद्‌ मे कहा है.--- - 


उद्गीतमेतत्परमं॑ तु ब्रह्म । तस्मिस्नयं सुप्रतिष्ठाक्षरं च ॥ 
श्रत्नान्तरं ब्रह्मविदोविदित्वा । लीना तत्परायोनिमुकता ।। 


विद्या और कर्म का सहयोग 


प्रत्येक जीव आत्मा की जीवन-यात्रा में मुख्य दो कारण है- १ कर्म भोौर २ विद्या, एन दोनो थे 
तारतम्य से जीव आ्रात्मा की स्थिति भिन्न-भिन्न प्रकार की बदलती रहती है। श्सिमे वम्मे गे देव ने 
तारतम्य से झ्रात्मा मे जगतु का वन्धन तारत्तम्थ से बढता रहता है। किन्तु फर्म के बल था पटाउ हे 
से भ्रंपने आप विद्या उद्बुद्ध होकर झ्रात्मा मे जगत के वन्वन की मुक्ति होनी रखती है| गर्म के तारवरर 
से विद्या की दशा छ प्रकार की हो जाती है । 


१ प्रथम तो वह विद्या है जिसमे कर्म का लेश भी नही रहता । 

२ दूसरी विद्या वह है जो अपने भ्रनुकूल कर्म से युक्त रहती हे 

३ तीसरी विद्या कर्म का मिश्चित हिलमिल है भ्रौर दोनो वरावर दरते रे हरर ड़ 

दूसरे का उपकार करते हैं जैसे जोव का जीव । 

४ चौथी विद्या कर्म से दवी हुईं होती है। वह मिश्रित कम है। 

४ पाचवी विद्या वह है जिसके पश्चात्‌ पतनीय (पापक्रमों) का भोग होता # । 

६ छुठी विद्या कर्म के दबाव से ढक्नी जाकर खझुप्ससी हो जानी है । 

इस प्रकार विद्या के सर्वत्र एक रूप रहने पर भी केवल कम के ही गैवित्य मे पिया में बाप 

उत्पन्न हो जाता है जिसके द्वारा जीव आत्मा की भी गति लिन-भिन्न प्रवार वी होती मै | पढ़ि उबर 
विद्या काम (कामना) और कर्म से सर्वथा रहित हो जावे तो उसतरी सप्रोमुक्ति होनो / एर्पो३ जया 
प्राण किसी लोक-लोकान्तर मे न जाकर यहाँ ही व्याप्त हो जाता ६ ब्योटि गति गा राणा ईररमे पर 
काम है। इन दोनो के न होने से गति नही हो सदृती विन्तु भात्मा वा पन्च्दिद था ही त, गेट 755 
से जीव भात्मा व्यापक होकर ब्नह्म मे लीव हो जाती है। उसके देवयान, पिवृधान ईं दो शा; 


ऊू 
जका जूक के. फाकनक 
के 


[( २३११ ] 


छछ ब्रह्मविज्ञान 
22 नमन न नस न नमन न मनन सनन्‍नननरनननन्‍तन्‍्न्ननलन न सकनल्ल्््त्ल्ल््प्कल्््््चन्ल््स्ट््क््डि 
(२) यदि जीव आत्मा ईश्वर की उपासना से धीरे-धीरे शुद्ध होकर सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, 

मायुज्य पाकर क्रम से ईश्वरता पा जावे तो इसे ही क्रममुक्ति कहते हैं, यद्यपि ईश्वर की उपासना भी एक 
प्रकार का कर्म है तथापि यह कर्म विद्या के भ्नुकुल होकर विद्या को बढाता है, जिससे जीव भात्मा स्वच्छ 
होकर ईश्वर मे लीन हो जाती है। उसके लिये गति, (जाने का मार्ग) देवयान है । वह प्रथम अग्नि मे, 
फिर वायु मे, फिर आदित्य मे, फिर चन्द्रमा मे, फिर विद्युत्‌ में जाकर अशोकमहिम लोक मे जाता है 
पश्चात्‌ ब्रह्म लोक मे पहुँचता है, जहाँ जाने से फिर पुनराद्धत्ति नही होती । 


(३) इसी प्रकार यज्ञादि कर्म देवलोक प्राप्ति मे निमित्त होता है । जिन कर्मो के बल से देवया- 
नमार्ग होकर स्व पहुंचता है भौर वहाँ पूर्णो ऐश्वर्य पाकर प्राकाम्य की सिद्धि होती है भ्र्थात्‌ इच्छानुसार 
सुस्त मिलता है किन्तु भुक्ति नही होती । स्व सुख भोगने के पश्चात्‌ फिर पृथ्वी मेतुजन्म होता है। 


(४) जब कि विद्या कर्मो से दवी हुईं होती है तो वह जीवात्मा पितृयानमार्ग पर सवार होकर 
प्रथम पितृ-लोक में जाती है, वहां सुख भोग करके कर्म क्षय होने पर पुनः पृथ्वी पर जन्म लेती है। 


(५) जब विद्या पतनीय कर्मों से पृथकू-पृथक्‌ युक्त होती है तो वह जीव-आत्मा पितृल्रोक मे 
जाकर चौरासी नरकलोको मे से कर्मानुसार कितने ही नरकों मे दुःख भोग करके फिर पृथ्वी पर जन्म 
लेती है। 


(६) जिनमे कर्म भौर विद्या दोनो ही पृथक्‌-पृथक्‌ भाव से कुछ प्रभाव न रखते हो वो उस दशा 
में भी शुक्रमार्ग यानि देवयान या कृष्णमार्ग श्र्थात्‌ पितृयान दोनों ही न होकर जीवात्मा की ऊध्वंगति 
नही होती केवल चन्द्रमा के नीचे चिरकाल तक अन्तरिक्ष में गन देह से रहती है, भ्रथवा पृथ्वी मे 
डास, भच्छर झ्ादि छोटे जन्तु होकर यहा ही जीती मरती रहती है । 


इस भ्रकार पाप या पुण्य कर्मों का जितना वल हो उसके श्नुसार विद्या भी अपना प्रभाव करती 
है। इन दोनो मे जितना विद्या का बल होगा उतना ही अमृत भाग सम्पन्न होगा और जितना कर्म का 


बल होगा उतना ही मृत्यु भाग का प्रभाव जीवात्मा में रहता है। इस प्रकार जीवात्मा की गति विद्या 
भौर कम इन्ही दोनो के अधोन है । 





ब्रह्म गायत्री 


मन, भ्राण, वाक्‌ के भेंद से बिद्वत्‌ जो भूमा रस है वह सर्वे जगत्‌ में व्याप्त आनन्द माना जाता है 
सर्यात्‌ एक झानन्द ही भूमा भ्र्थात्‌ सर्वे जगत्‌ व्यापक रस है उसी के मन, प्रारा, वाक ये तीनो भेद हैं। 
इन में से चाक्‌ दो प्रकार से जगत मे काम भाती है । एक तो वह “गायत्री” अर्थात्‌ पदार्थों का सम्पादन 


कस तु दीर्घ कालादर नैरन्तयं सत्कार सेवितो चढ़ सुसि:।योगदर्शना। १।११४ 


मन का सयम (दीवेंकाल, आदर, लगातार) व्याकरण के अनुसार गायत्‌ सम्पादन करता हम्चा 
श्रत्नाण करने वाला जो हो उसी को गायत्र कहते हैं वही स्त्रीलिज्ध मे गायत्री है । 


[ २३२ ] 


& ब्रह्मविनान छठे 
नमन प केस कक तन सकसकपप_+ 9.» पक म पसभपनभ«सन+भभपन-++ +नन>न+++++>>>>नन्‍3++ 3य >> || | 
करती है और फिर “ब्रायते” भ्रर्थात्‌ सम्पादन किये को त्राण + रती है, भयति विगदने में बचाठी * ७,- 
“गायति” झौर “त्रायते” इन दोनो शब्दों के योग से वह वाक गायतनी बहनातों है। लिल्शा छ् 
धनाने वाली भौर बचाने वाली । इस प्रकार पैदा करना भौर रक्षा करना जो बाहझू णा भमं बाय शपा है 
वास्तव में श्रानन्‍्द का ही धर्म है। इस जगत्‌ में जहा जो कुछ उत्पन्न होता है वह प्रानरर देती “जे ४ 
भौर भानन्द ही सदा रक्षा करता है। विश्वास करना चाहिये कि जिन स्त्री पुरषों ने बादक एपर 7 |थ 
है वह उन दोनो के आनन्द में मग्न होने पर ही होता है। ससार में जो जहां बुछ जीता 3 वह उधर 
जीवन आनन्द का ही रूप है। जिस समय आ्लानन्‍्द की मात्रा घटते-घटते सवंदा नप्ट हो जागो है, 23 # 


मृत्यु कहते हैं । 3 


मृत्यु से बढ़कर कोई भी दुःख नही है। भ्रानन्द के न होने को ही दुलस वहने हैं । तो ८मे हिट 
हुआ कि सबसे बडा दुःख मृत्यु अर्थात्‌ वस्तु का नाश जब तक न होवे तव तक उस वस्तु मे प्रश्म्या यौव 
में आनन्द की मात्रा अवश्य है। इससे कहना होगा कि मौत से बचाने वाला प्रानन्द ही पाश परने छादा 
है, तो इससे सिद्ध हुआ कि आनन्द से ही जीव उत्पन्न होता है भौर ध्रानन्‍्द से ही प्राण शोइर उगरी 
जीवन सत्ता बनी रहती है। इसलिये झ्ानन्द को श्रर्थात्‌ जगतु व्यापक भरूमा रस को ही गामध्री चर सप्दे 
हैं वह भूमा रस ब्रह्म है, इसलिये गायत्री भी ब्रह्म है 











जब कोई प्राणी किसी नवीन देश मे जाता है तो थोडे समय तक उसको निवास करना भले री न 
रुचे, किन्तु जब चिरकाल तक वह निवास कर लेता है तो फिर वह स्थान उसको रचने लगता है । रे 
प्राणी जिस शरीर मे रहता है वह शरीर उसको इतना रुचता है कि वह उस घरोर को ऐोट्ना नरी 
चाहता । जो वस्तु उसके भ्रधीन हो जाती है उसमे स्वभाव से ही प्रेम उत्पन्न हो जाता हे घौर शो न भी 
प्राप्त है उसको प्राप्त करने के लिये प्रत्येक प्राणी इच्छा रखता है। इससे मिद्ध हुआ्ना कि यह सूर्ग यगर्‌ 
के पदार्थ श्रानन्दमय हैं, इसी से रुचिकर हैं। क्षण भर भी कोई प्राणी जी नहीं सत्ता था गरि पपों 
चारो और का आकाश दु खमय होता। ध्राय सभी प्राणी अपने स्वस्थ, घान्तिमय मर में हीरप 
धारण कर सकते हैं भौर शान्ति मे ही रहना चाहते हैं। इस प्रकार भ्रानन्द सम्पूर्ण जगव्‌ रो उत्पत 
करता है और रक्षा करता है । इसलिये इस प्रानन्‍्द रस को भी गायत्री कह सकते हई। एसो धानरर ने 
यह पृथ्वी उत्पन्न हुई है जो कि एक प्रकार की वाक्‌ है। इसलिये इन भूवो को उत्तन बरते पाती भौर 
घारण करने वाली पृथ्वी रूपी वाक्‌ को भी गायत्री कह सकते हैं। इस पृथ्वी से प्राषियों रा ५ _ उप 
हुआ है जो देह भी एक प्रकार की वाक्‌ होने से गायत्री है क्योकि इसी देह के फारग्य समारी है मा 
उत्पन्न होकर रक्षित रहती है, फिर इस देह के कारण हमारी पश्ात्मा उत्पन होरर रक्षित रहती है, श्र 
इस देह के रसो से हृदय उत्पन्न होता है यह हृदय भी वाक्‌ है इसलिये गायवनी है बयोरिी राय से रे 
शरीर के देवता उत्पन्न होकर रक्षित रहते हैं । इस प्रकार झानन्द, पृथ्वी, देह, हृदय, थे बारो टी दिए" 
सिले वार परस्पर बँधे हुए एक रूप होकर चार चरण वाली एक ही गाव गे हही राह । लज्पिप 
पृथ्वी, देह, हृदय ये तीन पाद जगव्‌ के भन्तगंत है किन्तु इसका तुरीय (चौथा) पाद र। शान ३४ हे 
इस जगत्‌ से वाहर मुक्तिरूप है । ये चारो पाद जो कि वास्तव में वाफ्‌ ह्ष है उसने एउिक 35 ४ न 
झौर प्राण भी नित्य ही रहते हैं जिनके मत से भरद्॒त्‌ हुए प्राण में छ-छ स्तोम नियम सात ॥ 


[ २३३ ] 


& ब्रह्मविज्ञान घड 


>कडफकलएडसलपटयरपस भ्रम ं््न्भसचच्चच्चच्चचचनचचचचसतचभ्न्स्स्स्स्स्स्स्स्न्स्स््न्स्द 





१--प्रथम त्रिहृत्‌ जो अग्नि देवता से सवन्ध रंखता है। 
२--दूसरा पच्चंदश जो इन्द्र को संबन्धी है । 
३--तीसरा एकविश जो सुर्य के संवन्धी है । 


ये तीनो भ्रग्नि के ही भेद है । इनके आगे चोथा सप्तविशस्तोम जो चन्द्रमा से संवन्ध रखता है। 
पाचवा त्रयन्निशस्तोम जो दिक्‌ से सवन्ध रखता है। ये चौथा झौर पाचवा दोनो सोम के रूप हैं। इन 
तेतीस देवताओं का मध्य सप्तदश होता है । इसलिये छठा सप्तदश स्तोम प्रजापति का रूप है। इस 
प्रकार एक एक पाद में प्राणो का छ-छ खण्ड बन जाता है, यही गायत्री के प्रत्येक पाद के छ-छ भरक्षर 
हैं। छ-छ अक्षरों के चारपाद से चौबीस २४ भ्रक्षर की गायत्री सिद्ध होती है जो जगत्‌ से बाहर परब्रह्म 
परमात्मा स्‍श्रानन्द घन से भ्रारम्भ करके पृथ्वी, देह, हृदय के होरो हृदय निवासी झानन्दकन्द हमारी 
आत्मा तक विद्यमान होती है इसी का नाम ब्रह्मगायत्री है। इस ब्रह्मंगायत्री का यदि जीव सवेदा ध्यान 
करता रहे तो इसके द्वारा जीवग्लात्मा का परमात्मा के साथ लगाव रहने से मुक्ति कां द्वार सहज हो 
जाता है। इस ब्रह्मगायत्री के चारों चरण प्राण रूप हैं इन प्राणो की स्थिति के लिये चार ही प्रकार के 
प्राकाश कहे जाते हैं जो कि आपस मे दहरोत्तर रूप से है। भ्रर्थात्‌ पुर्वे ३ आकाश में पर आकाश अन्त। 
प्रविप्ट रहता है। जिस प्रकार भौतिक वायु के लिये भौतिक प्राकाश श्रावपन होता है उसी भ्रंकार प्राण 
रुपी दैविक वायु के लिये यह भ्रावपन रूप मन ही श्राकाश है । यह मन प्राण के लिये ठीक वैसा ही काम 
करता है जिस प्रकार वायु के लिये झाकाश करता है इसलिये मन को भी श्राकाश ही कहते हैं । इनमे 
सबसे प्रथम भ्राकाश वह मन है जिसमे भानन्द रूप भूमा रस परिपूर्ण रहता है । उस आकाश के भ्रन्तगंत 
पृथ्वी का आकाश है। इस प्रकार ये दो आकाश शरीर से वाहर रहते हैं। इसके अन्तर्गत शरीर का 
आकाश है भौर उसके अन्तगंत हृदय भ्राकाश है। इन चारो प्राकाशों मे प्राण, वाक्‌ पर्याप्त रहते हैं. 
और जिस प्रकार भ्राकाश के भ्रन्तगंत आकाश भिन्न रूप से रहता है उसी प्रकार प्रत्येक आकाश के प्राण) 
वाक्‌ भी भिन्न-भिन्न रूप से रहते हैं। किन्तु जितने घर्म महा आकाश मे हैं वे सब छोटे से छोटे हृदया- 
काश में भी पाये जाते हैं, केवल मात्रा मे उनका भेद है। यह हृदयाकाश श्रप्रवर्ति है इसलिये हृदयाकाश 
के अन्तर्गत फिर दूसरा आकाश उत्पन्न नही होने पाया। इस प्रकार चारो झाकाशों भे विद्यमान चार 


प्रकार के प्राणो का सघात ही चार पाद बनकर गायत्री का स्वरूप सिद्ध होता है, जिसको ब्रह्मगायत्रीः कहा 
गया है यह पहली गायत्री हुई । 


जिस प्रकार ब्रह्म अर्थात्‌ आनन्द से प्रारम्म करके हृदय तक चतुष्पाद ब्रह्मगायत्री सिद्ध होती है, 
उमी प्रकार सूर्य से प्रारम्भ करके भी वही पृथ्वी, शंरीरं, हृदय के भेद से चतुष्पाद सुंय गायत्री जानेनी 
चाहिये। श्रत्येक पाद मे छछ स्तोम के छछ अक्षर पूर्वोक्तरीति के अनुसारं यहाँ भी जानो और चारो 
आकाश भी पूर्ववत्‌ मानो । इसी प्रकार चन्द्रमा से आरम्भ करके पृथ्वी, शरीर, हृदय के द्वारा चन्द्रगांयत्री 
भी सिद्ध होती है इस प्रकार ये तीनो गायत्री भिन्न-भिन्न तीन स्थानों मे से भिन्न-भिन्न तीन प्रकाई के 
र्सो को हमारे द्वृदय तक पहुंचाकर हमारी आत्मा के स्वरूप को संपन्न करती हैं । इन तीनों 
गायश्रियों के अतिरिक्त तीन गायत्रियाँ भौर भी हैं जिनका हमारी आत्मा से कोई संवन्ध नहीं । जैसा कि 
उसी ब्रह्म भर्यातर प्रातन्‍्द मूत्ति से आरम्भ करके चन्द्रमा भौर वहाँ के भोतिकशरीर और उनके हृदय तक्‌ 
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-जो रसो की एक शाखा जाती है वह भी क्ह्म गायत्री है। किन्तु उससे चन्द्र नियारी छोगो वी «” 
सम्पन्न होती हैं। इसी प्रकार सूर्य से आरम्भ करके भी चन्द्रमा, शरीर, हृदय तह सूर्यादती हाई है. 
ऐन्द्रमण्डल में ये दो ही गायत्री हैं । इनके अतिरिक्त एक और भी ब्रह्मगायती है डो झानाद में दा ४ 
जाकर वहाँ के तिवासियो के शरीर, और हृदय तक पहुत्र कर झात्मा सपन्न फझरती २ इस परारद् 
गायत्रियाँ हुई जिनमे पृथ्वी पर तीन, चन्द्रमा पर दो, सूर्य मे एक है ये छप्तो गायटियाँट्रस प्रताश्र मं 
कुही जाती है किन्तु सूर्य ्रसख्य हैं, प्रत्येक सूर्य मे बहुत सी पृथ्वी भौर बहुत से चन्द्रमा है। प्रदेश में 
ब्रह्म भर्थाद्‌ भ्रानन्द मूति परमात्मा से इन गायत्रियों के ही हारा रम भ्राकर भिक्न-निन्न यह दे। "रद 
ग्रात्माओं का स्वरूप उत्पन्न होता रहता है और इन्ही ग्रायत्रियों के द्वारा सभी जीवआत्मा प्रतिश्णा उप 
आनन्दघन परमात्मा से सम्बन्ध करते रहते हैं। छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ के तीमरे प्रपाठक के बार रे गए में 
गायत्री का स्वरूप वर्णन हुआ है । 
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इनके अतिरिक्त वाजसनेयश्रुति मे महपि याज्ञवल्वय ने एक झौर ही गायत्री का रयन जिया या! 
यह है-तीन लोक, तीन वेद, तीन प्राण, इस प्रकार तीन पाद के यात्र तुरीयपाद प रोरजा वा धर्म उच्ते 
झानन्द मूत्ति परमात्मा के मिलाने से चार पाद की गायत्री सिद्ध होती है । यह गावनी प्रत्लोश रोर & 
शरीर मे स्थित होकर शरीर के (गय) भर्थात्‌ प्राण॒का प्राण करती है, पगी शरण पह घतुप्याप 
ब्रह्मरस गायत्री कहलाती है । यह याज्ञवल्क्थ की गायश्री चौये प्रकार की है । 


इसी ब्रह्मगायत्री को यो भी दूसरे प्रकार मे समझ सकते हैं कि ईश्वर में लपर जीव सर हो 
सूत्र भ्रा रहा है उसके छ भाग हैं। १ परोरजा, रे सूर्य हे चन्द्र, ४ पृथ्वी, ५ शरीर, ६ ट्सम, ये ए भाग 
ही छ भक्षर कहे जाते हैं। इन छप्नो भागो मे जितने पदार्थ हैं वे ४ भाग में बटे हैं । १ लॉग २ बेइ, 
३ देव, ४ चौथा भूत लोक भवस्था विशेष का नाम है| प्रत्येक पदार्थ तीन अवस्थाप्रों में रहता € । रप्ूत, 
सूक्ष्म, कारण इन्ही को लोक कहते है वेद से तात्पर्य ऋक्‌ यजु साम से है। 


छप्मो स्थानो मे जितने पदार्थ है उनमे प्रत्येक के साथ ये तीनो बेद लगे रहते है। येदों गे दिन 
किसी वस्तु की मूर्तक या स्वरूप सिद्धि नही होती । देवो से तात्पर्य तीन अग्नि थोर दोमोममरे । 
छप्नो स्थानों मे कोई भी पदार्थ इन देवताओ के बिना नही वना है भ्रोर एस प्रकार भूत में तात्पप तेड, 
आप, अन्न से है। छप्रो स्थानो मे जितने विरल, तरल, धन पदायथ हे प्रत्येक मे दो-दो भाग होने हैं क 
बाहर मे भूत और उनके भ्रन्तर मे देव । देव या भूत ये दोनो एक के बिना एक नही रहते ीर गन देर 
भूतो की बनी हुईं प्रत्येक वस्तु की तीन तीन प्रवस्था भ्घात्‌ लोक होते हैं । झोर प्रन्येश पशाप हट 
तीन-तीन वेदस्वरूप बनाते है, इस प्रकार छप्रो स्थानों मे एक-एवः वस्तु का स्वरुप इन चारा मे दर्पाद 
लोक, वेद, देव, भूत से बने होते है । इसलिये ईश्वर से जीव तक इन घारो वा सिलमिला छरशादर श्ताप 
हुआ भाता है जो छ स्थान में हैं। इसलिये हर सिलसिले में २४ भाग पर्याव्‌ रह घधर शिदाधिरा' 
है। इसलिये इस सिलसिले को ब्रह्मगायत्री कहते है। उस ग्रह्मगायन्री से जोर पात्मा रा 0आ ० 
मिलाव सिद्ध होता है। तीसरे एक झौर भकार से भी ब्रह्गायवी समभी ऊानी ऐ बहुपर प्रशर हि 
इस जगत्‌ मे जितने स्थूलपिण्ड है वे सब भरूद है भौर भूतो की सृष्टि अत्यन्त नूइ्मभा है प्ससन्‍र शाप 
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किसी स्थूल दशा तऊ पहुंचती है। कल्पना करो कि यह पृथ्वी किसी समय बहुत दूर-दूर तक फंली हुई 
प्रथम वाक्‌ू रूप में थी इसी वाक्‌ू को झाकाश कहते हैं। इस वाक्‌ का केन्द्र भाग घीरे-घीरे घनतर भे 
झ्राऊर वायु रूप में परिणत हो गया, वायु का भी केन्द्र भाग घनता में श्रॉोकर तेज हो गया, तेजका भी 
केनद्र भाग धनता में आकर जल हो गया, उस जलका भी केन्द्र भाग घन होकर पृथ्वी बन गईं, जितनी 
घनता हो सकती थी उतनी होकर पृथ्वी हुई उसके झ्रधिक घनता तात्विक इष्टि में हो नही सकती इसलिये 
झ्रागे की घनता बन्द होकर भूत की पाच जाति सिद्ध हुईं। सब से बाहर १ वाक्‌ है २ उसके भीतर क्रम 
से वायु, तेज, जल, पृथ्वी है । 





सबसे बड़ा श्राकाश वाक्‌ का है उसके अ्रमभ्यन्तर मे पृथ्वी का श्राकाश है। भ्रव इस पृथ्वी का 
भाग लेकर शरीर वनता है इसलिये पृथ्वी आकाश के भीतर शरीर का भ्राकाश है उसके भीतर हृदय 
आकाश है। इस प्रकार पृथ्वी के सम्बन्ध से चार भ्राकाश सिद्ध हुए वाक्‌, पृथ्वी, शरीर, हृदय । जिस प्रकार 
पृथ्वी एक स्थृूलविण्ड है। उसी प्रकार जितने भूतपिण्ड हो उन सब में भी पृथ्वी के श्रनुसार हो सृष्टि- 
क्रम मानना पडेगा । इसलिये चन्द्रमा, सुर्यें, परोरजा था अ्रभिजितु तथा ईश्वर झौर परमेश्वर इन छम्मो 
में भी वाकू आदि चार चार भाग होंगे उन सब भागो से हमारा शरीर वना है है इसलिये हमारा शरीर 
पाट्कौशिक है श्र्थात्‌ छः छः कोशो से वना हुझ्ना है। झौर जिस प्रकार मेरा शरीर भिन्न भिन्नद्ध 
कोशों से बना है उसी प्रकार छः कोशो का केन्द्रढ्प हृदय भी छ होगे । इस भ्रकार से छः व्यूहो के 
प्रत्येक चार चार भाग लेने से २४ चोबीस खण्ड प्राप्त होते हैं। इस चौबीस खण्डो को अक्षर मानने से 
भी एक बडी ब्रह्मगावत्री सिद्ध होती है । जिस ब्रह्मगगायत्री के भ्रन्दर यह परम विशाल सपूुर्ण जगत्‌ भ्रोत- 
प्रोत हुआ दीखता है। इस प्रकार जो छ हृदयों से बना हुमा एक हृदय है जिसमे मुख्य हृदव पर परमे- 
श्वर सम्बन्धी वह हृदय है एक अद्भू त॒दिव्यज्योति विद्यमान रहकर इस सम्पुर्ण विशाल जग्रतु का 
प्रकाश करती हुई उसका आनन्द हमे दिखा रही है । वह सव ज्योतियो की ज्योति है। क्योकि उ्ी से 
हम जीव, सूर्य, चन्द्र श्रादि ज्योतियों को और उनके अभाव में अन्धकार को भी देखते है भौर दूसरी दूर 
की वम्तुओ को ओर अत्यन्त परोक्ष वस्तुओ को भी जिसके प्रकाश से हम देखते हैं और उसी के आश्रय 
से पाँच पच्चजन विद्यमान रहते है। भ्र्थात्‌ जिस प्रकार यह पृथ्वी सूदम वाक्‌ से स्थूलरूप धारण करने के 
क्रारण पाँच भूतो वाली वनी है। श्र्थात्‌ वाकू, वायु, तेज, जल, पृथ्वी इस प्रकार क्रम से रथूल हुई है 
ऐसे ही इसी पृथ्वी के अनुसार चन्द्रमा, सूर्य, पजेन्य, आकाश ये ४ चारो भी वाक्‌ आदि पाँच पाँच अब- 
यवो के द्वारा स्थूलटप में झाये है। इसलिये पृथ्वी, चन्द्र, सूर्य, पर्जन्य, भ्राकाश ये पाचो ही वाक्‌, चागरु, 
तेज, जल, पृथ्वी रूप पाँच पाँच अवयवों के कारण पत्चजन कहलाते है । ये पाँचों ही पत्चजन उस छठे 
परमेश्वर के आ्राबार से भ्पनी भ्रपनी सत्ता रखते हुए अपना कार्य करते है। भ्र्थात्‌ इस शरीर के भिन्न- 
निन्न चार कार्यों को पूरा करते है इन पाँचो के सम्मिलित पाँच हृदय इस जीव के हृदय में पृथक पृथक 
पाँच प्राथो के पांच पात्र ठिद्रों में निकलते हुए इस शरीर के भिन्न भिन्न चार कार्य पूरा करते हैं या सपा- 
दन 7रते हू। एक एक खोत के प्रत्येक प्राण चार रूप में होकर चार चार काम करते है । जिनके ये 
नाम है पा अन्तश्वर प्राख है प्राण, व्यान, अपान समान, उदान ये पांचो हो शरीर के भीतर रहकर 
धरोर के ७ सात धातुप्रो को उत्पन्न करते हैं प्लोर उतको यथा स्थान सन्निवेश करके शरीर का स्वरूप 


[ २३६ ] 


& श्रह्मविनान धेट 
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संगठन करते हैँ श्रोर १ वाक्‌ २ प्राण, ३ चक्षु ४ श्रोत्र, ५ मन ये पाँचो बहिध्रर हारा है। मे इन्टद 
िद्रों के द्वारा वाहर के भृतो में से शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध भोर विधारपीय विषयों रो झारा रस 
उस छठे परमेश्वर के प्रकाशमय हृदय में पहुँचाया करते हैं । 


२ भग्नि, चन्द्र, सुर्य, पर्जन्य, भाकाश ये पाचो देवता स्वर्गंचर पाच प्रागा है थे सद्र छपने सशान 
से अपने अपने रसो को लेकर जीव के हृदय तक पहुँचाते हैं ओर जीव शरोर के रमो वो सेबर एनटा 
स्वर्ग हक जाते हैं। इस प्रकार प्रतिक्षण मनुष्य के हृदय से स्व के पदार्यों वा प्रागम निगम होथ 
रहता है। 


तीसरा भ्रौर चौथा उपास्य प्राण है प्र्थात सूर्य से तेन भौर चन्द्रमा से श्री और यश ऐौर पृष्ठो 
की भ्ररित से ब्रह्मवर्चस तथा पजंन्य से कीति भौर व्युप्टि औौर प्राकाश से ओज भौर मर प्राप्त प्रोने है । 
इनको उपास्य प्राण कहते हैं । 


४ तात्पय यह है कि हृदय के पाच ख्रोत्तों से पाच प्राण निकलकर प्रत्येक प्राण चार बार काम 
करते हैं एक तो शरीर के भीत्तर घातुशो को बनाते है, दूसरा बाहर भूतों से भूत गधों यो भीवर साया 
है, तीसरा स्वर्ग से देवो के रसो को भीतर लाता है भौर चौथा शरोर को उत्तम गरने थे सिये पर्योर्‌ 
भ्रच्छे बुरे का भेद दिखाने के लिये शरीर पर कितने ही उत्तम गुणों का भाधार फरना ६। या' चौषा 
काम सव जीवो के शरीर पर रखते हैं साधारण तौर से नही होता, किन्तु कही प्रधिक वही रुस पौर 
कही सवंदा भ्रभाव भी होता है वह सुन्दर न होकर खराब माना जाता है। ये पाँचो प्रारा दो घार-घार 
फाम करते हैं उन सब मे उस छठे परमेश्वर की भी सत्ता विद्यमान रहती है। इसलिये एव "ी भी घारो 
किया मानी जा सकती है। इस प्रकार छ आत्माओ की चार चार क्रिया शिद्ध होने मे २८ मिद्ध हरी 
है । इन्ही को २४ श्रक्षर मानकर इस जीव झात्मा की जीवन क्रिया को गायत्री बह गदने। प्यार 
गायत्री से ही इस जीवन का जीवन है, ऐसा सिद्ध होता है । 


छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में तीसरे श्रध्याय के १३वें खण्ड में निम्नलिखित विवेचन हैं- 


झल्तश्ऋर वहिश्वर स्वर्गंचर. उपास्य 
झथवा शरीरचर भूतचर देवचर देहचर 
हृदय के पूर्व सुपिर प्राण चक्षु झादित्य तेज 


४ दिधिण +  व्यान श्रोत्र चन्द्र श्रीयण 

४ पश्चिम «  भपान चाक्‌ झग्नि भरह्मवर्चम 
४ उत्तर » समान मन पर्जन्य फोति व्युष्टि 
# ऊेष्वे , . उदान चायु भाकामभ भोग मह 


( सुपिरन्सुस, क्षत्री का भ्ाजस, वैश्य का चुम्न, देव का सुस्त ) 
वायु अव्यवथित है अर्थात्‌ न थका हुमा । इस बाद को प्रनस्तमिता देदता शो पर ४ २ 
(जो भ्रस्त वही होता ।) 
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६४ बअरह्मविज्ञान थे 
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यद्यपि इस प्रकार छ मुलतत्त्वो के प्रत्येक चारपाद कल्पना करने से २४ श्रक्षर की गायत्री कही 
गई है तयापि सुक्ष्म दृष्टि से देखने पर ,हृदय, शरीर, पृथ्वी और वाक्‌ इन चारो का आकाश पृषकु- 
पृथक्‌ चार न होकर एक है, और उस आकाश मे बाकू से'लेकर हृदय तक समानभाव से सजातीय 
पदार्थ परिव्याप्त हैं। जितने पदार्थ जिस प्रकार से वाक्‌ के झ्ाकाश मे हैं उतने ही पदार्थ उसी भ्रकार से 
हृदय भ्राकाश मे भी हैं तो सिद्ध हुआ कि पृथ्वी, चन्द्र, सुर्य्य आदि छम्नो देवताशो अ्रपने-अपने भिन्न-भिन्त 
असाधारण पदार्थ अपने-अपने वाक्‌ के आकाश से आरम्भ करके अपले-अपने हृदय आकाश तक विद्यमान हैं 
इसलिए जीव के हृदय मे जो कि छ हृदयों का एक समूह है उसमे छ देवताओं के भिन्न-भिन्न पदार्थ 
सम्मिलित हैं। भर्थात्‌ भौमहदय के कारण शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध ये पाचो तत्त्व उस हृदय मे 
रहते हैं। अर्थात्‌ सौम्य हृदय के कारण सड्भूल्प और काम उस हृदय मे हैं। सौर हृदय के कारण हे३ 
देवता और कर्म्मे इस हृदय में है। भ्रभिजित्‌ भ्र्थात्‌ ब्रह्मा हृदय के कारण सब वेद भ्रौर यज्ञ इस हृदय 
में हैं भीह ईश्वर हृदय के कारण यह हृदय इन सबको पकड़े हुये मन, प्राण, वाक्‌ समुक्त है भौर सत्ता, 
चेतना व झानन्द युक्त है और परमेश्वर के हृदय के कारण यह वाज्भुमनस के अ्रगोत्रर है। इस प्रकार ये 
छ प्रकार के भिन्न-भिन्न धर्म भिन्न-भिन्न स्थानों से आकर पृथक्‌-पृथक्‌ छः हृदयो मे सन्निविष्ट हैं । किन्तु 
ये छओ हृदय एक ही किसी विन्दु मे आकर इस प्रकार बँध गये हैं कि उनकी एक गाठ सी -हो गई है 
इसी से उसको हृदयग्रन्थि कहते हैं। इसी हृदयग्रन्थि के कारण भिन्न भिन्न छ हृदय मिलकर एक हृदय 
के भ्रनुसार प्रतीत होते है इसी लिये जो हमारी आत्मा परमेश्वर भर ईश्वर से आई हुई शुद्ध सच्चिदानन्द 
रूपा है उसी आत्मा से सब देवता सकल्प, काम या गन्ध, रूप, रस आदि भूत धर्म सव विद्यमान से 
प्रतीत होते हैं परन्तु यदि यह हृदयग्रन्थि मुक्त हो जाय अर्थात्‌ खुल जाय तो पृथ्वी, चन्द्र, सू्ये, ब्रह्मा के 
धर्म सव प्रलग होकर हम शुद्ध सच्चिदानन्द रूप रह जावें यह ही परम पुरुपार्थ है श्रौर इसे ही मुक्ति 
कहते हैं । भ्रथवा दूसरा प्रकार मुक्ति का क्षीणोदर्क यह है कि जिस प्रकार चार पादो के चार झाकाशो 
को एक एक आकाश समझा जाता है उसी प्रकार इन छः देवताओो को भी वास्तव रूप भे एक ही 
देवता समर्के क्योकि चन्द्रमा पृथ्वी से, पृथ्वी सूर्य से, सूर्य ब्रह्मा से, भ्रह्मा ईश्वर से और वह परमेश्वर से 
उत्पन्न हुए हैं। इसलिये सव भी वास्तव में एक ही परमेश्वर हैं (ऐसा विश्वास होने पर गन्ध, रस, 
रूप आदि भिन्न पदार्थों के ज्ञान से भिन्नता नष्ट हो जाती है। ये सब ज्ञान ही ज्ञान समर भे आते 
लगते हैं, जिसमे इंतभाव मिटकर हृदयग्रन्थि अपने झ्राप मुक्त हो जाती है भौर एक ही सच्चिदानन्द के 
रहने से कैवल्यमुक्ति हो जाती है और यही परम पुरुषार्थ है इसको भूमोदर्क मुक्ति कहते हैं । 


क्षीणोदर्क या भूमोदर्कमुक्ति की सिद्धि तप से ही हो सकती है तप का प्र्थ योगास्थास है। योग 
यद्यपि तीन प्रकार का है, कर्मयोग, भक्तियोग और ज्ञानयोग जिनमे भक्तियोग भी चार प्रकार का 
है, हृठयोग, लगयोग, मन्त्योग और राजयोग इनमे प्रथम दो सामान्य कक्षा के है, किन्तु अन्तिम दो 
उच्च कक्षा के है, इन दोनो में भी राजयोग मुस्य है । मन्त्रयोग मे मूर्तियों का पल्चोपचार या पोडसोप- 


चार पूजन आझादि हई 
झपुन ह | हे ही यीय का मुध्य बहिरज्ञ खाषन है और मन्त्र, पुरश्चरण, जप आदि भगन्तरज़ू- 


[ हशे८ ] 


के ब्रह्मविज्ञान थे 





न्भ्न्य्स्य््य्ख्क््श् भ्च्ख्पा जा 


इसी प्रकार राजयोग के चार पाद हैं । प्रथम वहिरद्गट्माघन प्रामन, प्रापागम, प्रश, पर 
भादि हैं भौर द्वितीय श्रन्तरज्जसाधन है जिनमे धारण, ध्यान, समाधि श्रादि हैं। दमादि ४ रो 2४75 
की होती है सविकल्पक और निविकल्पक । इसी कारण में योग के फव भी दी प्रशार हे? । विश्व 


ही । 
हे बा 


और कंवल्य । सविकल्पक समाधि से विभूति सिद्ध होती है जो लौग्कि फवप्रद है नौ निनिशारण 
समाधि से कैवल्यमुक्ति होती है भौर यही निविकल्पक समाधि शानयोग के नाम से प्रसिद्ध न /दिग्त+र 
समाधि के द्वारा ज्ञान के उदय होने पर ही मुक्ति होती है। ज्ञान के प्रतिरिक्त विगी भी उपाय मे शनि 
नही होती ऐसा वेद का सिद्धान्त है। 


तमेव विदित्वा श्रति मृत्यु मेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यते श्रनाय 


यह ब्रह्मगायत्री शाण्डिल्यविद्या है श्रोर शाण्डिल्य के उपदेशानुमार यह टीव विद्वान नापपा 
इसे ही ब्रह्मगायत्री विद्या भी कह सकते हैं । 


(क) जीव परिचय 


जहा जो कुछ हैं वह सव दो भाग मे वाटा जा सकता है! १-सचेतन जीव, २-भवेतन पी । 
जिनमे इन्द्रियाँ पाई जाती हैं उनको संचेतन और निरिन्द्रियों को प्रचेतन कहते हैं। ये दोनों ही दिपर 
के जगत्‌ हैं, किन्तु इनमे सचेतन को ही सर्वे साधारण लोग जीव कहते हैं। जो कुछ ईव्वर मे घर्म दीग पे 
हैं ये सब थोड़ी-थोड़ी मात्रा मे इन जीवो मे भी पाये जाते हैं । जिस प्रकार ईश्वर प्रपने य्यूट़ों में धठु 
व्यूहित है उसी प्रकार यह जीव भी है। विशेषता यह है कि ईश्वर में प्रमरप्रात तिलोतियाँ संदिदिप्ट 
हैं किन्तु इस जीव के शरीर मे एक ही त्रिलोकी दीखती है, वह भी कम मात्रा में | उसो झारना मैया 
जीव ईमश्वर्र की भ्रपेक्षा बहुत ही कम शान रखता है| उस ईश्वर में भिन्न प्रशार सेही इब्िंरों पा 
सब्निवेश है और सव प्रकार का ज्ञान भी ईएवर मे सदा सर्वदा एक रुप से वियमान रहते ९ “न्यू जीप 
में इन्द्रियाँ भी परिमित स्थान में परिमित मात्रा में है और उनसे ज्ञान भी परिवर्तनशील धर्योत दिशर 
नही रहता, टूटती हुई दशा मे होता रहता है भौर उसमे सशय, अम प्रादि ही सर्व साधारण रोग 
झज्ञानो का भी सन्नवेश रहता है। ईश्वर का ज्ञान जैसा नित्य है उस प्रकार जीव या शान निय न 
होकर किसी नियत क्रम से उत्पन्न होता है। वह क्रम यह है- 


(ख) ज्ञानोत्पत्ति क्रम 
(वस्तु, सूर्य भ्लौर चक्षु जन्य ज्ञान सविकल्पक है) 


देंगे ही गाय 
१ 


स्वच्छ जल जिस प्रंकार लवण, कंटु, तिक्त, श्ग्ल, वपाय, मिष्द घादि ये पोग मे 
का हो जाता है। इसी प्रकार स्वच्छ हमारी इन्द्रियाँ भी जिस रज्ध गो गिल बरपु मे शोप हर 
ही हो जाती है। बहुतो का खयाल है कि चक्षु इन्द्रिय बाहर विषय के देगा तर जाटर दिदागी सी पा 


करती है और दूसरो का विश्वास है कि बाहर के विषय ही चल्षु पर प्राएर घोग परदे है | एसए मे 


कक. 
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कहना है कि न इन्द्रियाँ विषय देश में जाती हैं ओर न विषय चक्षु में श्राता है, किन्तु सुर्य॑ के किरण 
किसी वस्तु पर टकराकर परिवर्तित होते हैंऔर वही परिवर्तित किरण चक्षु पर झ्ाकर उन वस्तु की भूति 
बना देता है | ऐसी दशा में बाहर के घटादि पदार्थ जो वास्तव मे परमेश्वर मे विद्यमान हैं और तीसरी 
चक्षु जो जीव में विद्यमान है, इन तीनो के सयोग होने पर जो नई बात पैदा होती है उसी को ज्ञान 
कहते हैं। यह ज्ञान झात्मा के स्वरूप निविकल्पक ज्ञान निविषयता होने से किसी विषय का भ्रवलम्बन 
नही करता किन्तु सविकल्पक ज्ञान सवंदा विषय की अपेक्षा रखता है बिना विषय के उसका स्वरूप ही 
घ्िद्ध नही होता । निविकल्पक ज्ञान जगत्‌ का आधार है और सबका कारण हैं। किन्तु सविकल्पक 
ज्ञान घटादि वाह्म पदार्थ और सूर्य किरण तथा इन्द्रिय इनके योग से ही उत्पन्न होता है । 


(पांच गुणों का पांच शरीर वाले इन्हों पांच देवताओं से संयोग ही ज्ञान है) 


इन्द्रियां-"नासिका, जिद्दा, चक्षू, त्वचा, श्रोत्र । 
अर्थनगन्ध, रस, रूप, स्पर्श, शब्द । 
देवता ८ पृथ्वी, वरुण, झादित्य, वायु, इन्द्र । 





शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध ये पांचो ही भूत गुण ईश्वर से उत्पन्न हुए भ्रर्थ हैं। यही शरीर के 
भीतर पण्च देवता के रूप से विद्यमान रहते हैं। जब ये बाहर के पांचों द्रव्य गुण शरीर वाले इन्हीं 
पात्र देवताग्रो से संयोग करते जो देवता कि इस शरीर मे पहले से प्रज्ञा मे मिले हुये हैं तव दोनो के मेल 
से जो बात पंदा होती है उसे ही ज्ञान कहते हैं । 


व्यूह तीन प्रकार के कहे गये हैं--परमेश्वर, ईश्वर, जीव इन तीनो की आत्माझ्रो को क्रम से श्रोमु, 
भह, अहम्‌ कहते हैं ॥ इन तीनो आात्माप्रो मे भिन्न-भिन्न मन, प्राण, वाक्‌ ये तीनो रहते हैं । इनमे से 
ओमू की वस्तु की वाक्‌ से प्रेरित होकर भ्रहः रूपी सूर्य के किरण की वाक्‌ लौटकर ग्रहम्‌ की चक्षु रूपी 
वाक्‌ मे श्राती हैं और इन तीनो वाको के तीन प्राण परस्पर मिल जाते हैं। जिनके मिलने से जो तीनो 
मन का मेल होता है उसी मेल को ज्ञान कहते हैं । 


मन दो प्रकार का है। एक इन्द्रिय, दूसरा प्रनिन्द्रिय । इसमे इन्द्रिय मन से सुख, दु ख, मोह का 
नान होता है भौर वह इन्द्रिय मन शोणित मे या शोणित का केन्द्र हृदय मे रहता है। किन्तु अ्रनिन्द्रिय 
मन इन्ही ग्यारह इन्द्रियो मे रहता है, इस मन के विना कोई भी इन्द्रिय अपना काम नही कर सकती 


प्रथवा इन्द्रियो के काम होने पर भी वे (काम) निष्फल हो जाते हैं। श्रर्थात्‌ उनसे ज्ञान या क्रिया कुछ 
नही होते इसी भ्रनिन्द्रिय ज्ञान को प्रज्ञा कहते हैं । 


यह मस्तिप्क (भेजा) से निकल कर सब इन्द्रियो मे सर्वथा व्याप्त रहता है। जब कभी सूर्य किरण 
के द्वारा उिसी वस्तु का रुप चक्षु इन्द्रिय में भराता है तो वह चल्षु इन्द्रिय एक वस्तु की आक्रृति उत्पन्न करके 
उसी भ्रज्ञा रूपी मन मे अपर कर देता है। इतना ही करके झृतक्ृत्य होकर शान्त हो जाता है । अब वह 
मन उमर श्लाइृति को लेकर आत्मा में श्रपंण करता है। यदि वह आत्मा आत्मा मे स्थिर हो जावे तो 
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उसी को अवगम ज्ञान कहते हैं। यही अवगरमज्ञन मुरय ज्ञान है । किन्तु एसमे ४ उजलाएरे ह-१ छषरण २ 
ईहा ३ अ्रवाय, ४ घारण इमन मे इन्द्रिय पन्‍य ज्ञान को प्रवग्रह कहते हैं, मनोडन्य हाने हो रहा अाईे है, 
प्रात्मजन्य ज्ञान को श्रवाय कहते हैं, औौर झवाय की स्थिरता को धारणा कहने है । 


तात्पयं यह है कि प्रत्येक वस्तु में द्रव्य, गुण, क्रिया इन तोनों पदावों बी सका शाती हऐ हिएई 
क्रिया आगन्तुक है वह उत्पन्न, विनिष्ट होता रहता है, किन्तु द्रव्य प्रौर गुरा ये सेनो “पर गरोे हें 
नैयायिको का मत है कि चक्ष इन्द्रिय पहले द्रव्य को ग्रहण करती है पीछे द्ब्य के गदन्प के एम 
को भी ग्रहण कर सकती है । किन्तु यहां इसके विपरीत कहना है। कोई भी :स्ट्रिय दिसी नी दुस्थ को 


ग्रहण नही करती । विचार कर देखने से समझ मे झ्राता है कि पाचो शानेन्द्रिया पायो डड्रिया्स हर्ष 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, इनमे से झ्पने-अपने ग्रुणा को ही केवल ग्रहण फर मकती है। ये इज्टिय शान 
गुण के भ्रतिरिक्त द्रव्य को कदापि नही जानती । गुणों का ज्ञान ही इच्द्रियों का ज्ञान हे घौर उ7ने ही मे 
इन्द्रिया कृतकृत्य हो जाती है इसी ज्ञान को अवग्रह कहते हैं। इस प्वग्रह होने पर बह प्रवप्रद्ध शान रनमे 
पहुचता है, उस समय मन उन ग्रुणों को ग्रहण करके उन गुणों का गुणी द्रव्य का रयरूप् नियत करता 
है । भर्थात्‌ द्रव्य का ज्ञान करना मन का काम है किन्तु यदि कोई प्रश्न करें कि :रिद्रिय के दरारा गुय भा 
ज्ञान होने पर पश्चात्‌ मन किसी द्रव्य के जानने के लिये व्यापार ही क्यो करता है तो उसे उन्तर भे एम 
फहूँगे कि जब इन्द्रिय भ्रपने विषय को भर्थात्‌ गुण को ग्रहण करके मनमे समर्पण करती है तद उस मनभे 
पहले का भाये हुए भिन्न-भिन्न द्रव्य वाले भिन्न-भिन्न कितने ही गुणो के सस्‍्कार उदवुद्ध हो जाते | । उसरे 
उद्वोधन से मन मे एक भ्रकार का तरज्जभ उठता हैं। प्र्थात्‌ उन गुणों के आश्रय वाने प्रनेक द्रप्यों रा 
स्मरण कराता है जिससे एक भ्रकार का सशय ज्ञान उत्पन्न हो जाता है प्र्धादु चक्षु के द्वारा लाए रफ् 
देखने पर मन इस द्विविधा मे भा जाता है कि यह लाल रज्जू कपड़े पर है या पोटे पर। ८८ शत के 
जानने के लिये मन यत्न करने लगता हैं। इसी प्रकार मरुस्थल में कदी घूप पटी पर “मीन री छा 
से ध्कराकर सूर्य की किरणें ऊपर को फैकी जाती हैं । उस समय ऊपर से प्राते हुये किरणों झे साथ परणा 
खाते हुए इस प्रकार हिलने लगते हैं जैसे किसी सरोवर में पानी की लहरें होतों हो । उस महा पथ 
केवल लहर को ही देखती है किन्तु मत में सब प्रकार की लहरो का सल्कार उद्बृद्ध होने पर पट दियार 
उत्पन्न होता है कि ये लहरें जल की है या वायु की है या सूर्य की किरण कीहै। 


जे 


इस प्रकार सन्देह ज्ञान को लेकर जब मन प्रात्मा मे पहुँचता है तो उसी छण् प्रान्‍्मा उस मत 
की आज्ञा देता है कि इस लहर के द्रव्य का वह यथार्थ निर्णय करें । यह ध्राज्ञा पति ही मत रुवाठार ह श्दे 
लगता है और सहकारी ग्रुणो को देखने के लिये इन्द्रियो को प्रेरणा करता है, दृछ जपने प्राय भो परण 
करता है। जिस द्रब्य का उन गुणों के साथ वाघक पाता है उसको तल छो2 जाता है ऐो” विदा ना 
जिस द्वव्य का साधन पाता है उस द्रव्य को पकड़ कर उस पर स्थिर हो जाता है। उस परपद प7ा। 





89 प्रज्ञान से विज्ञान पौर विज्ञान में चेतना है । 
*. महान आत्मा, क्षेत्रज्ञमात्मा, चिदात्मा। 
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तरज्भू बन्द हो जाता है और कुछ छोडकर कुछ लेकर किसी एक वस्तु का स्वरूप बनाकर झात्मा में पहुँचा 
देता है। प्रत्येक इन्द्रिय जन्य ज्ञान के पश्चात्‌ लियम से यह मन कई विक्रल्पो को पैदा करके साधक, 
वाघक के पनुगम से अन्वीक्षण (टुकडे) करके एक वस्तु का ज्ञान करता है। इस सम्पूर्ण ध्यापार को 
दुवारा देखने को ईहा कहते हैं। यह ईहा कही कम कही ज्यादा कही शीघ्रकाल में यत्न कही देर तक 
होता है। उसके समय का या मात्रा का तो नियम नही हो सकता किन्तु यह ईहा सर्वत्र होता श्रवश्य है । 
यदि कल्पना करो कि जिस मनुष्य मे पहले किसी प्रकार का सस्कार उत्पन्न हुआ ही नही है तो उस 
समय इन्द्रिय जन्य ज्ञान को ही ज्यों का त्यो लेकर मन श्ात्मा मे पहुँचा देता हैं । वहाँ पर किसी प्रकार 
के सस्कारो का उद्वोधन, होने के कारण सदेह नही होता इसलिये भ्ात्मा भी मन को निशाय करने के 
लिये प्रेरणा नही करता । इसलिये उस मूर्ख मनुष्य के इष्टि मे किसी प्रकार का विचार .न उठकर इच्द्रिय 
जन्य ज्ञान ही मन का ज्ञान भी हो जाता है। वहाँ ईहा का स्वरूप विशेष प्रकार नही होता है जब कि 
मन निःसशय रूप से किसी एक ही विपय को लेकर श्रात्मा मे पहुँचाता है तो वह विषय सत्य हो या 
मिथ्या हो मन के दिये हुए को आत्मा ले लेता है उसी का नाम भ्रवगम है। भ्रवगम में झात्मा उस विषय 
को श्रद्धा से पकडता है । यह श्रद्धा शब्द, श्रत्‌ और घा से बना है। श्रत्‌ का अर्थ है सत्यता, उससे किसी 
विपय की धारणा करना श्रद्धा होती है । तात्पयं यह है कि किसी विपय को सत्य समभकर उसके विप- 
रीत झात्मा का भाव न होना भ्रथवा अभिमुख होना ही श्रद्धा है, इस प्रकार श्रद्धा से घारणा करना भी 
दो रूप से होठा है। उपेक्षा बुद्धि से भौर श्रपेक्षा बुद्धि से इनमे उपेक्षा से श्रवगम होने पर पात्मा में 
उसका सस्कार दढता से उत्पन्न नही होता । जिस प्रकार काच पर मुख का प्रतिविम्व होकर भी बिना 
कुछ चिह्न किये ही काच पर से निकल जाता है। उसी प्रकार ज्ञात होने पर भी वह विषय आत्मा से 
निकल जाता है । किन्तु यदि भ्रपेक्षा बुद्धि से अ्वगम हो तो भ्रात्मा मे_ उसका सस्कार हो जाता है। 
प्रात्मा में उसका चिह्न मुद्रित हो जाता है वही सस्कार घारणा या घासना कहलाती है इस प्रकार ज्ञान 
फी उत्पत्ति मे क्रम से अवग्रह, ईहा, श्रवगम भ्ौर घारणा मे चार कक्षा उत्पन्न होती हैं । इन चारों के द्ोने 
पर ज्ञान का स्वरूप वास्तव में सिद्ध होता है । 








जीव ईश्वर का श्रन्तरान्तर भाव 


एक भ्रगुल का सोवा हिस्साभर भी कोई प्रदेश ऐसा नही है जहा कि कोई जीव न हो। स्थूल या 
पतिस्थूल, सुक्ष्म या भ्रतिसूक्ष्म जीवो से यह जगत्‌ सर्वेत्र व्याप्त है। यह वायु जो सवंत्र श्राकाश मे व्याप्त 
है, यह वायव्य (वायु शरीरी) जीवो से पर्याप्त है। इसी प्रकार प्राग्ने (अ्रग्ति शरीरी) ज़ीवो से झग्नि 


28% झभौर जलीय (जल शरीर वाले ) जीवो से जल तथा पाथिव शरीरी जीवो से यह पृथ्वी सत्र 
पर्याप्त है । 


यह जीव दो प्रकार के देखे गये हैं । एक तो अनन्त जीवो से पर्याप्त भ्रद्धो का घारण करता हुआा 
जोव का प्रभेद है जैमा कि मनुष्य शरीरी जीव के प्रद्ध प्रति श्रद्ध, शोणित, मांस, श्रस्थि इत्यादि भ्रसस्यात 
जीवो से बने हुए होते हैं । किन्तु दुसरे प्रकार के जीव हैं कि जिनके शरीर सद्भूठन मे किसी भ्रन्य जीव 
वा प्रवेश नही होता । जो इसी मनुष्य शरीर मे सबसे छोटा से छोटा सुमर त्ञाम का जीव है वह बिना 
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न्दछझ खन्‍खछण “हे अजय 


के ब्रहाउितान॑ के: 





श्थ्य्य््व्य्थ्प््स्ध्स्ध्य्त्य््ध््य्च्च्य्य्य्य्य्त्न्््च्च्च्आचच्सच्चच्च्ल्लसलिििलहिशिशि505सउ कस इस्‍क्‍कई सन 


भ्रन्य जीवो के मिलाव के अपना शरीर रखता है। इन सब जीवो में प्रथम प्रतार हे 7 4 97 * हि-* 
दूसरे प्रकार के जीव जो सूमर कहे गये हैं प्रव्यूढ हैं क्योकि इनमे श्रोर दो टीठों झेगिल मप्र न ' 
किया गया है) किन्तु मनुष्य श्रादि जीवो का शरीर घ्यूद इसलिये है कि उनमे प्रनश शोदों # २5४८ मे 
एक अकार का थ्यूहु किया गया है। 


व्यूढ आत्मा तीन प्रकार का कहा गया है। १-जीव, २-“खवर, ३-परमेश्वर । एन सिंस प्रशार 
पनेक क्षुद्र जीवो से मनुष्यादि व्यूड श्रात्मा के शरीर में ब्यूह है उभी प्रकार 7न मनृप्यादि जीया से रेखर 
के शरीर मे व्यूह होता है भौर इसी प्रकार भ्रनन्तानन्त ईश्वरों मे भी परमेश्वर के शरीर में *एृए ह।थ +, 
इस परम्परा के एक छोर मे भ्रव्यूढ जीव श्रर्यात्‌ यूमर है झौर दूसरे छोर में परमेश्वर टै। बस यान श। 
सृष्टि इतनी ही है, इसी चेतन की सृष्टि के शरीर बवकर भीतर बाहर प्रवेतन सृध्टि ब्याफ राय हे 
यह अचेतन भाग गौर है। किल्तु चेतन भाग प्रधान है क्योकि चेतन के ही घरीर के जिब्र « भान शी 
सृष्टि दीख पडतो है। 


परमेश्वर, ईश्वर और जीव ये तीन व्यूह है। इनमे जीव तीन प्रकार के ह। रीघन "यो नोन 
प्राण वाला है, उद्धिज जो दो प्राण वाला है, खनिज ध्यूह वाला जो एक प्राण बाला ै।हृसा प्रसार 
यदि हम व्यूढ सृष्टि को देखें तो एक छोर में परमेश्वर हैं झौर दूमरी द्ोर म सनिद ६ । शसनिशा न 
चाहर देवता भौर भूत है । कोई भी देवता बिना भूतों के नही है, भूठो से देवता प्रपना घरीर दसाते 2 
झौर भूत भौर देवता दोनो से खनिज का शरीर वनता है, खनिजों से उद्धिज का शरीर दनेया है “वि” 
झ्ौर उद्धिज दोनो से भ्रव्यूढ जीवो का सृभर शरीर वनता है। प्रव्यूढ जीवों से भ्रूण जीव वी हे थो* 
श्रुणो से स्थूल जीवो का शरीर बचा है, झौर स्थूल जीवो से ईश्वर शरीर प्रोर ईवरो से परमार डया 
हुमा है । 


जिस प्रकार सूमर या भ्रूण झादि अनेक जीवो के शरीर से एक स्पूल जीव वा परीर दना है । 
उसी प्रकार कई उपेश्वरों के शरीर से एक-एक ईश्वर का शरीर बना है। भौर किनने ही दूसरे उपश्यरों 
से एक-एक उपेश्वरो का भी शरीर वना है तात्पय यह है कि जिस प्रकार परमेश्वर के धगीर में प्रार५ 
ईश्वर है उसी प्रकार ईश्वर में भी कितने ही क्षुद्र ईश्वर है भौर उनमे भी ढितने हो एद्रातिश्षुट दि है । 
और इन सवमे स्थूल या सुक्षम जीवो की सत्ता का कर्म वर्तमान है, कितने ही मन्यव परिवार दुरप हर 
झाकाश में विचरते है, उन गन्धर्वो से परिवारित चन्द्रमा है, चन्द्रमाप्रों गे परिणत पृष्दो ?ै, दृष्दिया गे 
परिद्ृत सूर्य है यह सूर्य एक उपेश्वर है । एक-एक सुर्य का एक-एक परलोकय है । ऐसे प्रमरप मरे ८०० 
झसख्य त्रैलोक्य से परिद्ृत एक ईश्वर है, ऐसे प्रनेक ईश्वरों में परिदृत एक परमाश्यनर है । 


इन सब का तात्पय यह है कि जो जहा कुछ हम देस रहे है ये सब एक ही परमेदर शा रइशा 
हैं। उस परमेश्वर की महिमा के साथ जब भणिमा का ध्यान झूरते हैं तो उस घरलिशा मी पर मई 
शाखाओ मे बट जाती है भत्येक शाखा मे एक व्यूह के अन्तर्गत दूसरे अनेर ब्यूहों गा पह भा है ! 
जब कि भनेक ब्यूहों का होना समव न होकर सुद्दभ कोई एक रुप शेप रह शता रै तो शर शहर हा 


[ रथ३ ) 
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भरा ममाण होती है । प्रत्येक भ्रणिमा की अन्तिम सुकमता से आरम्भ करके यदि भूमा की श्रोर बढ़ें 
हों री धागप्रों के अन्त में वही एक परमेश्वर मिलता है कि जिससे परे कही कुछ नही है । वह पर- 
मेश्पर भूमां 2 यह भ्रूमा देश से श्रसीम या अनन्त है किन्तु सख्या मे एक है | इसके विपरीत भ्रणिमा 


मंस्द्रा में अमीम या भ्रनन्‍्त है। किन्तु देश में ससीम है परन्तु काल मे दोनो भ्रसीम या अनन्त हैं, भ्ररिमा 
प्रयाट पारा से काल में प्रसीम है । 
आरम्भक तारतम्य उपादान कारण 


परमेश्वर, ईश्वर भर जीव के उपादान कारण जो मन, प्राण, वाक्‌ हैं उनमें 
आपेक्षिक कमी-बेशी 


यह परमेश्वर मन, प्राण, वाकू से विभक्त है। मन तीन प्रकार का होता है-१ प्राणो का प्रभाव 
प्र्यात्‌ सभी प्रकार के प्राण इसी मन में से निकलते हैं । २ यही मन सब प्राणो की प्रतिष्ठा है, अर्थात्‌ 
प्राण रपी वायु के लिये यह मन ग्राकाश रूपी आधार है। रे श्रौर तीसरा इन सब प्राणो का यही मन 
प्रलय स्थान है। भ्र्थात्‌ यह प्राण वल रूप से क्रिया करके भ्रन्त मे इसी मन मे लीन हो जाता है। 


इनमें आधार रुप श्राकाश जो मन है वह भूमा है। उस भूमा की कोई भी सीमा नहीं । उसी 
प्रनन्‍्त मन रूपी आकाश में यह सब कुछ जो जहा दीखता है विद्यमान है। भौर जहा तक यह मन है 
वही परमेष्वर वा रूप है। यह मन प्राण के विना कभी नही रहता । प्राण को वल कहते हैं। वह बल 
मन में ही उठता हैं। हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि मन के गिरजाने पर सर्वाद्भ शरीर शिथिल हो जाता है । 
मद प्रट्टी मे दुर्बतता भा जाती है। बोलने मे भी कष्ट होता है परन्तु यह वल अणिमा रूप अ्रनेक खण्डो 
के मिलने से अ्रपना मप्र रसता है । यह बल के प्रनन्तानन्त खण्ड अ्रसख्रण्ड मन मे व्याप्त रहता है। जिस 
शुघार प्रशुण्ड मन को परमेश्वर कहा है उसी प्रकार इन अ्रतन्तानन्त वल के खण्डो की समष्टि को भी 
परमेश्वर समभ्ना चाहिये ये प्राण भी बिना वाकू के नही रहते । मन से प्रेरित होकर प्राण वाक्‌ में 
ही ब्रिया रप मे व्यक्त होता है | वेद, यज्ञ भौर देवता या भूद रूपी प्रजा इन तीनो को प्राण, वाक्‌ से 
ही उत्पन करता है। जिस प्रकार प्राण सण्डो की समप्टि को भी परमेश्वर समभना चाहिये । जो जहा 
थिसमे वेद या यज्ञ है या जितने देवता या भूत हैं या जितने इनके विकार हैं ये सत इस परमेशवर में 
ही पिप्मान है । 


जिस प्रतार तिन-जिन तत्वों से यह परमेश्वर पर्याप्त है उसी प्रकार उन्हीं समस्त तत्वों से उसी 
परमेश्पर में भिन्न-भिन्न कर्द एक ईश्वर उत्पन्न हो गये हैं । विशेषता यही है कि परमेश्वर के मन, प्राण, 
बाय प्रगीम है रिल्नु ईश्वर स्थय रामीम है प्रौर उसके मन, प्राण, वाक्‌ भी ससीम है और परमेश्वर 
एए हे रिन्‍्तु उसमे ये ईज्वर अनन्त है । जिस प्रकार परमेश्वर मे ईश्वर उत्पन्न हुए हैं उसी प्रकार एक- 
/प ग्पर में ग्रनन्त लीब उत्पन्त होने है और ईश्वर के अनुसार इन जीवो मे भी प्रत्येक २ भिन्न-भिन्न 
मन, प्राए', बाश्‌ पपने विकारों के साथ विद्यमान रहते है। किन्तु जैसे ईश्वर मे परमेश्वर की अपेक्षा 
स्पूनमात्रा में थे सत्र है उसी प्रवार इन जीवो में ईश्वर की अपेक्षा भी च्यूनमात्रा मे यह सब है जो 
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६४ ब्रह्मविनान हे? 
इवपकववककरपफपरपरपपएन्‍परभर परपरपरनपरगरभरभश न द रत 2 १८९2-5० ८० पलपल पट पदक त «०००० टन सटनननननन न >न-+न-+००५..>3३-3५५..>५.७७५००-५०५७. 
विकार अ्रधिक मात्रा के सापेक्ष है वे ईश्वर में होने पर भी जीवों में स्वृनमाता के शारप उसपर हगी 
होते भर्थात्‌ श्रधिक मात्रा होने से हो सकता है इसलिये ईश्वर का ज्ञान या शक्कि दा बाद “विंट “३०९ 
रूप से रहती है। किन्तु जीवो मे यह सब प्रत्यन्त भ्त्प होती है यही ईश्वर से छीयों मे विशियत है । 


भूमोत्तर या भ्रणिमोत्तरवाद 
(बड़े से छोटे या छोटे से बड़े सृष्टि क्रम का विचार) 
(क) भूमोत्तर या विकासवाद 


सृष्टि क्रम मे इस वात का सशय विद्वानों मे चल रहा है कि यह सृष्टि भुमोवर है था छगिकोशर 
है। प्र्थात्‌ सब से प्रथम छोटो से छोटी चीजें बनी फिर उनके समुदाय से धीरे-धीरे थटी मे हदी धर 
बन गई हैं यह भूमोत्तरवाद है। इसके विपरीत श्रणिमोत्तरवाद वह है कि सिसमे सदमे प्रथम राय है “ही 
वस्तु बनी फिर उससे धीरे-धीरे छोटी वस्तुए बनते-वनते प्नन्त में सब से छोटी यस्लुप्रो रो ४ दर्नि गयमी 
गई हो । भूमोत्तरवादी फहते है कि सभवत सब से प्रथम परमाणुप्रों की सृष्टि समझ मे -यती है । दो 
परमाणुओं के योग से दृभणुक वना और तीन श्रणु से स्यणुक वना बौर तीन मे ज्यादा तीप परमाए ४४ 
मिलने से छोटे बडे कई प्रकार के भ्रस्तरेणु उत्पन्न होते है और अमरेणुओं से भूत, महाद्वं तीर शी 
सृष्टिया क्रम से होती है। भौतिक मे भी सबसे प्रथम सनिज सृष्टि होती हे, उसमें भी प्रपम दोटी घौर 
धीरे-धीरे बडी सृष्टि होना सभव है। खनिजो के पीछे उद्धिजों की सृष्टि है। दिसमें भो प्रपम + 
पत्तेवाले कई सृष्टि के भ्रनन्तर दूर्वा, पौदे, लता, इक्ष होते हुए भ्रम्त में पीपल, बट झ्ादि न प्रध्को ही 
सृष्टि हुई । उद्धिजो के पश्चात्‌ जीवजसृष्टि होती है उसमे भी प्रथम प्रब्यूदत्रिमि, भघक्रिमि, रोट, ४५, 
मसक, पतड्ू, पक्षी, पशु, मनुष्य आदि जीवो की सृप्टि क्रम से हुई सब श्रकार के जीव सृष्टि ” -्घर 
उन्ही सब ईश्वर का स्वरूप वना भौर ईश्वरसृष्टि के बाद उन्हीं सव ईश्वरों से परमेश्वर वा रम्ग्प दया । 
परमेश्वर मे जाकर सृष्टि समाप्त होती है वयोकि वह भूमा है। उससे प्रधिड बदने करा धयराय नही «. 
इसलिये इस प्रकार सृष्टि क्रम को भूमोत्तरसृष्टि कहेंगे । 


कितनो,ही ने जीवों की गणना १४ भेदों में की है। शिनमे छल, हमि, पीट, पक्ती, पए मे गौ न 
प्रधम कक्षा के तमोविशाल जीव है और भनुष्य एक ही मध्यम कक्षा वा रडोंविशाल डीय ४ ! 


स्न्क्न्ग्ल्ट न हि 


यक्ष, विद्याघर, गन्धर्व, पितर, देव, इन्द्र और ब्रह्म ये आठ उत्तम कक्षा के सत्व दिशाद :5 
कितने ही दूसरे प्रकार से १४ भेद जीवसृष्टि के माने है। १ स्थिर॒पाद, हे पार, हे पाई ई 
४ बहुपाद, ६ पोडशपदी कीट, ७ भ्रष्टापद, ८ पटुपद पक्षी, ६ पटुपद पु, १० चतापार पट, ६१६ 
पक्षी, १२ हिपद हस्तवान, १३, उत्पथित पद, १४ प्रपाद एन चौदहों मे भूमोतरयारी / मा | श”णा 
होगा कि प्रादि मे दक्ष बने फिर कृमि, कीट, श्रादि होते हुए पद्ठ गे मनुष्प दना गनुप्यो में चाप घने । 
धीरे-धीरे आत्मा छोटी सी भ्रवस्था से विकास पाकर ब्रह्मा तक बढ गया है एसीमे ससरों लग, ह 

दर 5 7 क्र 


कहते हैं। प्रायः प्रधिकतर नास्तिको का या श्रनायों का यही सिद्धान्त है। थे एमी पर रे हे 
छोटे-छोटे जलकण मिलकर महाविशाल मेघ वना है । छोटे-छोटे घिलावरशा मे टेर ने फाट रा ॥ 
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६ त्रह्मविज्ञान दे 
िमननिनि लिन लिन कमल अचल आराम भ_भभमाणणणणणणछणा 


शा नकल 





म्ग को होहर धीरे धीरे वट कर जवान होता है । तात्पय यह है कि सर्वेत्र प्रकृति-नियम 
में मि्ध हो जाता है कि सृष्टि क्रम में प्रथम छोटा है पीछे बड़ा है, इसलिये सृष्टि 
जाती है । पृथ्वी भी वढती है, पृथ्वी पर जीवों की संख्या भी बढती जाती है । 


४ 
थे 
श्र 


(ख) अणिमोत्त रवाद 


चतुर्वेंग सृष्टिक्रम 


दूसरा मत यह है कि यह परमेश्वर सदा सर्वदा नित्य सनातन मूर्ति है। ऐसा कभी विश्वास नही 
परना चाहिये कि परमेश्वर या यह उसका जगतु किसी दिन सर्वथा न था। पीछे से उत्पन्न हुआ है 
प्रग्युत यह मानना उचित जचता है कि यह जगत्‌ और जगदाघार परमात्मा परमेश्वर सदा सर्वदा इसी 
प्रहार विद्यमान रहने हैं । केवल उसके अ्रवयव प्रत्यवयवों में ही सृष्टि क्रम कभी कही प्रद्ृत होता है और 
कनी बरटी पिदृष्त होता है। जो यह नित्य सनातन परमेश्वर सदा सवंदा वियमान रहता है उसके चार 
वर्ग £ ६-प्रात्मा, २-८प, रे-शरीर, ४-वित्त | इनमे आत्मा जो अव्याकृत है वह वास्तव में भूमा हैं, 
निविशेष निविकरप है, न वह उत्पन्न होता ढे न कभी नथ्ट होता है। उस आत्मा के $ रूप है। मन, 
भागा, बाद ये तीनो ही एक साथ भूमा होने से असीम है | उनमे मन की इच्छा से, प्राण की क्रिया से जो 
बार में वेद, यन, देवभूत विकार उत्पन्न होते हैं जिनसे इस भ्रात्मा का शरीर वना है वह भी भ्रूमा होने 
में प्रसीम है। ये त्रियर्य (आत्मा, रूप, शरीर) परमेश्वर का कभी लुप्त नही होता, फरिन्तु इसी परमेश्वर 
का वित्त समय-+मय पर नप्ट भी होता है, किन्तु उसकी जगह दूसरा वित्त उत्पन्न हो जाता है। बिना 
बिन के परमेश्वर की तन्त्र सस्था साली नही रहती । परमेश्वर का वित्त भ्रनन्तानन्त ईश्वर है ये उत्पन्न 
विनष्ट होते रहते है । प्रत्येक ईश्वर के भी पृथक्‌-पृथक्‌ तन्‍्त्र सस्था होती रहती है भौर उनमे भी चार-चार 
बर्ग टोने हैं, जिनके त्रिवर्ग की सत्ता ईश्वर की स्थिति के साथ है । किन्तु उसका वित्त जो उपेश्वर कहलाता 
ऐै उत्तन्न विनप्ठ होते रहते है। इन जीवो मे भी अणादि जीव वित्त रूप हैं, जो प्रधान जीव के जीवन 
फात में ही उत्पन्न विनप्ट होते रहते है। इस प्रकार विचार करने से जाना जाता है कि बडे के शरीर 


में छादा भार उसके शरीर में भी भ्रौर छोटा उत्पन्न होता रहता है यही सृष्टिक्रम है भ्ौर यह वास्तव 
में प्रणिमोनर है । ४ 


(ग) जीव और ईश्वर के श्रपने अद्भो का जानना न जानना 


ेु | एफ प्रन यह भी उठता है कि इस चतुर्वेंग मे जो वित्त का भाग है उसमें जिस प्रकार ज्ञान 
नी प्रौर ते की प्रदधत्तिया होती है उनको उस वित्त का स्वामी आत्मा जानता है या नही और उसके 
डिसने दिल 2 उसको भी जानना है या नही तो इस प्रश्न के उत्तर में हम प्रथम अ्रपनी परीक्षा करेगे। 
जिय प्रगार परमेज्यर था ईश्बर के चतुवंग सम्था में वित्त है उसी प्रकार हम जीवो में भी वित्त हैं। हम 
गिर जगर के भीतर बहुत में कीटाणु कौट जीव हैं, उतका जान या वल भ्रादि की प्रवृत्तियां हमारे 
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हैः ब्रह्मविनान हे 
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ज्ञान वल से भिन्न हैं उनको भूख, प्यास लगती है, परस्पर युद्ध करते है, सूप्री ३ शी है) कै, रत गिल“ 
हैं। तात्पयं यह है कि हमारे अनुसार वे सव भी बहुत कुछ ज्ञान रसमें है और शिली की सेधा हर 
है । किन्तु हम उनके ज्ञानो को या उनकी चेप्टाओ को किचित्‌ माया भी नहीं यानी डा से शिटम “शा 
जति हैं, कितने ही नये उत्पन्न होते हैं जिनकी मुझको कुछ सबवर नटी और एसी ८ एम भा हे 
जानते है या भिन्न-भिन्न चेप्टाएँ करते हैं इन सव का ज्ञान उन छीटो को भी नहीं है हो :स्ये £ 
प्रनुमान कर सकते हैं कि हमारे शरीर के कीटो के प्नुमार हम सब जीर भी दिर्र ” एरीर में पापा 
विनष्ट होते रहते है। उन कीटो के अनुसार हमारे ज्ञान श्र चेप्ठाप्रों मी भी ४बर रोएहा ने 7 
और उसकी ज्ञान चेप्टा की हसको भी खबर नही है । 


प्रथवा दूसरा विचार यह हो सकता है कि अण्ट झौर पिण्ड मे समान ही आद से रद प्रा 
के रहने पर भी मात्रा का भेंद अवश्य है। जिस प्रकार हमारे शरीर के कीटो के मद, प्राय दौरे पएर* 
झल्प मात्रा के होने से उनमे ज्ञान इच्द्रियाँ और कर्म इन्द्रियाँ उनके घरीर के घनि घाय ४टाए + शॉट 
मात्रा मे बने हैं उसी प्रकार हमारे शरीर मे भी मन, आरण की प्रत्पता के कारण मे ही शाप एहिटय, पौर 
कर्म इन्द्रिया भ्रति अल्पभाग में हो बने हैं। हम झँस से ही देस सकते है, दात, राने हे गरी, प्र 7ए 
जीवो मे ज्ञान-मात्रा की कमी है। हम नियत इन्द्रियों के ध्रतिरिक्त कुद भी शान लाभ नी एर हर 
और.झाँख, फान से चल नही सकते | किन्तु श्रण्ड रूपी ईश्वर के शरीर में यह बात पाने नी झगा 
गया है कि जीव के अनुसार ईश्वर के शरीर मे भिन्न भिन्न नियत एन्द्रिया मही है । वा छपी शररर 
के भागो से सब इन्द्रिमो का काम लेता है, इसलिये उसके कोई ज्ञान कदापि बन्द भरी होता । भी” 
बाहर प्रत्येक अदु से प्रत्येक ज्ञान सवंदा होता रहता है। इसलिये जिम प्रगार /म एप शरीर हे 
भीतर शोशित, श्रस्थि, मज्जा श्रादि में या उनके कीटो में अपने चक्षु का बल न पचन गे ने उसेए। 
देख सकते हैं न उनको जान सकते है, उस प्रकार ईश्वर की वान नहीं है । गषोकि उतरे रण पा 
से ज्ञान या किया होती रहती है। इसलिये यह बहुत सम्भव है कि चह प्वर हम दीदी में मे हुमा 
शरीर स्थिति की सभी ज्ञानों को सभी चेप्टाओ को सदा सर्वदा शिना शायबट के हेलावा हर ह7ा४ 
हो यही भ्रश जीवो से ईश्वर मे श्रधिक है । 


विस्फोटवाद 


सबसे प्रथम परमेश्दर का होना ही संभव होता है। वह परमेशर स्पनाव मे व नाग शप £ 
ही परिणत होता रहता है। जिस प्रकार समुद्र में छोटे बडे महयों तब्द्ध भारे शोर रृइ॥7 भा 
इत्यादि उत्पन्न विनप्ट-होते रहते है। उसी प्रकार महाविधाल परमेश्वर के रापयओ थी हे 77१ हि 
विकार उत्पन्न होते है उनको ही ईश्वर कहते हैं। इन ईश्वरों वी सृष्टि ये पीर उप दन्द # 5 
विकार उत्पन्न हुए उन्हे सूर्य कहते है। वैसे ही सूर्य का विकार पृष्वी ३ धौर पृष्णो रा दिए ” | 
है । मनुष्य शरीर मे भी वितने ही कीट झौर कृमि उत्पन्न हुए जौद कृषि के पश्चात जो शनुध्य हे शा 
जे रोमवाली भौर केश झादि उद्धिज के रूप है वें ही पृथ्वी में पट्चगर दूसरे दिए 77: 
हूप से परिणत होते हैं भौर उन बृक्षो के ववकल, फूल, फल, लक-ी, गुदवी फादि पृष्टी सी शारर हा: 


कक 


जज न 
ब्ब हक 
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&8 ब्रह्मविज्ञान थी 


#>-----नवत ला लनना न आभनना नस सनननननननननचननननननननन्न्न्न्न्न्न्ल्ल्न्न्न्न्न्न््न्न्न्ल्न्न्स्न्न् 
इम मे मप्र किमी दूमरे दृक्ष के लिए वीज बनते है| इसी प्रकार बड़े बडे चृक्षो के अड्) भत्येज्ध 
#द्गर धीरे भीरे सहन्नावधि भिन्न भिन्न प्रकार के वृक्षो का वीज बनकर नई नई जाति के वृक्ष उत्पन्न 
दर रहे हैं। इसी प्रवार मनुष्य के प्रवगव झौर दक्ष के श्रववव मिल मिलाकर पृथ्वी मे नाता प्रकार के 
शविशे की उत्तन्ति के कारण होते है. इस प्रकार परमेरवर से लेकर छोटी से छोटी वस्तु तक एक जाति 
हे प्रवगव से पृथ्वी मे सरदी गरमी के परिपाक से बदल कर भिन्न-भिन्न प्रकोर के दूसरी वस्तुझो के बीज 
डनने जा रहे हैं यही सृध्टित्रम है । 


जिस प्रकार ये सव पदार्थ भ्रपने सजातियों को उत्पन्न करते हैं। उसी प्रकार विजातीय नई-चई 
बम्नुप्रो के लिये भी यही बीज हो जाते हैं। जैसे मिट्टी किसी वस्तु के सयोग से विकार पाकर काच 
बनता ॥ धौर वह काच फिर पृथ्वी में गिरकर कितने और खनिज धातुग्रो के उपादान बनता रहता है । 
जीव जाति का जीव के शरीर मे जो भौतिक विकार था वही स्वाती नक्षत्र के जलविन्दु मे सम्मिलित 
ट्रोकर मोत्ती जैसी सनिज वस्तु को उत्पन्न करता है। इसी प्रकार मिट॒टी या लकड़ी काल पाकर पत्थर 
होता है, पत्थर भी काल पाकर कोयला होता है, कोयला भी काला पाकर हीरा जेसा खनिज वस्तु होती 
है। इत्यादि सर्वत्र जानना चाहिये | तात्पयं यह है कि खनिजों की उत्पत्ति का वीज उद्धिज और जीवो के 
प्रययव से मिलता है। भौर उद्धिजों का बीज जीवो के श्रवयव से वना है। जीवो का वीज ईश्वर के 
प्रवयव से भौर ईश्वर परमेश्वर से निकला है। इस प्रकार बड़े के अवयव फूट कर छोटी वस्तु की उत्पत्ति 
का कारण होता है। इस मत को विस्फोटवाद कहते हैं । 


य्रुगपत्‌ सृष्टिवाद 


फितने ही विद्वान एकदम सृष्टि क्रम में भुभोत्तरवाद भ्रर्थात्‌ छोटे से बडे होने का क्रम मानते हैं । 
भोर कितने ही भ्रणिमोत्तरवाद भर्थात्‌ बडे से छोटे होने का क्रम मानते हैं। परन्तु भेरा विचार है कि 
सृध्टि में भिन्न-भिन्न स्थलो में ये दोतो ही क्रम दीखते है। प्रायः चीन देश मे एक काठ की मड्जूपा मे मेवे 
सूद भरकर हवा बन्द करके कुछ रोज तक घूप मे रखते हैं, सब मेवे सड़कर हजारो कीडे हो जाते हैं । 
उनमे एक दूसरे को लाने लगता है । इसी तरह पर खाते २ अन्त में एक कीडा मंजुषा के आकार का 
बन जाता है उसको निकाल के काट २ कर भ्रमीर लोग खाते हैं। वहा पर हजारो छोटे कौडो से एक 
री बड़े बीटे का होना देखा गया है इससे तो भूमोत्तरवाद सिद्ध होता है। किन्तु मनुष्य भादि किसी प्राणी 
गा शरीर यदि पानी के समीप कही छोड दिया जाय तो सारा शरीर सड़कर हजारो कीड़ो में परिणत 
हो ला आ । यहाँ पर एक बडे जीव शरीर से छोटे-छोटे सहत्नो जीवो के शरीर उत्पन्न हुए. यह 
प्रशिमोत्तर श्रम सिद्ध होता है। इस प्रकार दोनो क्रम दीखने से एक कोई क्रम निश्चित नही किया जा 
मपता इसमे तो यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म रूप भूमा ही पूर्व मे था उसी का स्फोट होना यह जगत्‌ है । 


किक 0: प्राणियों फी शरी रभृष्टि के भ्रनुतार जगत्‌ की सृष्टि जाननी चाहिये । माता के 
पुत्र मिलकर जो विकार पैदा होता है उसकी प्रकृति कोई एक नही है । भप्रत्युत उस द्रप्सके 


एडर में शुक्र ४ 
प्रपु भाग में एक साथ भिन्न-न्रिन्न प्रकार के अनेक विकार होना शुरू हो जाता हैं। एक ही समय में किसी 
[ २४८ | 


४ ब्रह्मचिनान हैः 





झश से माथा वनता रहता है झौर दूसरे किसो श्रथ से घट या हाथ, पाँव इसी परदे दश्आा # धानत, 
मास, स्नायु, मज्जा, शोणित झादि भिन्न-भिन्न प्रकार की वस्तु वन जाती हैं । एन झबरे इसमें श बाप थे 
क्रम नही है । लकडी में घुत के शरीर, बेर आदि फल में कीडो के शरीर दनते समंप्र दरेव मम्भरि ह है 
माथे से पाँव तक सब भ्रद्ध ॒प्रत्यज्ञ एक साथ ही वन जाते हो इसी प्रतार बद् उगावे शी दरशादा र! 
शरीर है। इस शरीर के भी यही सम्भव है कि सव प्रद्ठ प्रत्यक्ष छोटे मे दटे सके सबुणा गसोग हु 
अनुसारे एक साथ हो । मंनुष्य के शरीर भे जिस प्रकार भ्नेक भाव कफ, पित्त, दता धादि राप हिएह* 
रहते हैं, वे नष्ट होकर फिर उत्पन्न होते हैं। ठीक उसी प्रकार परमेश्वर के शरीर गपरी उसे हाय भू भ 
सदा सर्वदा कुछ न कुछ प्रवश्य ही उत्पन्न-विनप्ट द्वोता रहता है। किन्‍तु समप्टिम्प में झरगोर एा४पा 
होना एक साथ ही सब प्रद्धो की उत्पत्ति से होता है, उसमे प्रग्न पन्नात्‌ का क्ष॒म नही है। परम गेरीर 

/ के जितने झवयव हैं, सव असत्य हैं क्योकि सब नप्ट हो सकते है। एसी प्रकार यर भी हे ॒ रच्श 
है कि ये सब सत्य हैं क्योकि इसका मूल उपादान तत्व सत्य है, वह कभी नप्ट नरीं होगा । एग० घ 6 
प्रत्यड्भ सवंदा बदलते रहते है, किन्तु समप्टि रूप से शरीर सर्देव कायम रहता है। एसविरे ईशहे पप्ा। 
मैं सुंष्दि का भाव सदा एक साथ होता रहता है । उसमे भूमोत्तरवाद अथवा प्रणिमोत्तरयाए पे दर 
कोई क्रमवाद की कल्पना करना मिथ्या है। यह परमेम्वर नित्य सनातन प्रविनाशी सन्‍्य टै। 


॥ इति जीव दर्शनम्‌ ॥। 


न्‍ कवर समममममकण- ऐेपनपमशनाा अम-अननननमत, 


ग्रात्म-परिच्छेद 
(आत्म भेद विचार) 


झात्मा के संबन्ध में ५ सत सिद्ध हैं 


झब यहा से भात्मा का विचार करते हैं । यह आत्मा वया वस्तु है? धात्मा शिमि ३7 ० हा 
इसी का यहाँ विचार करना है। यद्यपि प्रजापति प्रकरण मे यह कहा जा डा है ि जो श्मि ४ थे ह 
हो भर्थात्‌ उत्थान का प्रभव हो और जो जिसका ब्रह्म हो भर्यात्‌ प्रपने में घारण बरने याता ण्‌ शो है | 
जिसका साम हो अर्थात्‌ अनेक प्रकार के कार्यो मे समान भाव से देखा जाता है, की ॥ || हा ; हल ; 
जैसे घटका, भृत्तिका, उक्थ है, ब्रह्म है श्ौर साम है इसीलिये मृत्तिवा घट री हारा ए | 9 
श्रात्मा का सक्षस यद्यपि सिद हो जाता है तथापि यह तटस्थ सक्षण है विल्तु रशप्र तशय् 7 6 


३ ७१ # हुप 


यह है कि जिसको उक्ध, ब्रह्म, साम होने से जगव्‌ की प्ात्मा समा पया है, पए बाण २१! 


> ०० लअथॉज ०३5७ 
न 


प्रश्न के उत्तर मे विचार करने प्र ६ मत झाज तक सिद्ध हुए है, ै-प्रध्ययात्मबाई, एढ 7 


[ २४६ ) 


है ब्रह्मविज्ञान थी 
मी दल जज अमल की अल कब लुनघरक मजसब फल जपपउभक ला पार 7 
त्मवाद, ३-कोशात्मवाद, ४-कोशवदात्मबाद, *“यज्ञमयात्मवाद, ६-चिदात्मवाद । इनका क्रम से 
निरूपण दस प्रकार है । 





१-प्रत्ययात्मवाद 


बहुतो का विचार है कि सभी प्राणी जन्म काल से आरम्भ करके इन्द्रियों के दवारा बाहर से कुछ 
न कुछ विषय प्रतिक्षण ग्रहण करते रहते हैं मोर वह सम्रह प्रतिक्षण बढता ही रहता है इस प्रकार 
इन्द्रियों मे या मन से जो ब्राह्म अर्थों का भीतर ज्ञान उत्पन्न हो-हो कर संग्रहित होता रहता है भौर बढता 
रहता है उसे ज्ञान का प्रत्यय कहते हैं और यही प्रत्यय प्राणियों की आत्मा है जो कि जन्म काल से लेकर 
बाल्य, तारुण्य, वाक्य के क्रम से बदता रहता है। प्रत्यक्ष हम देखते है कि बहुत छोटे बालक की आत्मा 
छोटी होती है भौर वृद्ध की बढी हुईं किन्तु यह भी विश्वास करने योग्य बात है कि यदि इन्द्रिय न हो भौर 
इन्ट्रिय जन्य कोई ज्ञान उत्पन्न हुआ हो तो उस प्राणी में झ्रात्मा की भी सत्ता नही मानी जा सकती । 
मान सीजिये कि फोई बालक भ्रन्धा, वहरा आदि सब इन्द्रियो से हीन कही उत्पन्न हो जाय तो हम उसमे 
किसी प्रयार की प्रात्मा होने का विश्वास नहीं कर सकते । इसीलिये सिद्ध हुआ कि यह प्रत्यय ही 
आत्मा है । 


२- प्रत्ययातिरिक्तात्मवाद 


यह ऊपर का प्रत्ययात्मवाद तब ठीक हो सकता था जब कि जीवो ही मे भात्मा का सत्ता मानी 
गई होती परन्तु जीवो से भ्रतिरिक्त ईश्वर मे भी भात्मा की प्रतिष्ठा है । बहुत सी ऐसी युक्तिया हैं जिनसे 
जीवो के भ्रतिरिक्त ईश्वरो को भी विद्धानो ने देखा है श्लोर उनमे भी जीवो के भ्रनुसार श्रात्मा का होना 
पाया गया हे किन्तु जिस प्रकार जीवो में चक्षु, करे भ्रादि इन्द्रियो का सन्निवेश है उसी प्रकार इन्द्रिया न 
होफर सर्वाज्ञ शरीर से सब इन्द्रियो का काम होता है और वह भी मनुष्य या जीव के अनुसार कदाचित्‌ 
न होकर एकान्त निरवच्छिन्त होता है तो ऐसी दशा मे इन्द्रियों से भिन्न-भिन्न प्रकार के प्रत्यय होने से 
बढती हुई आत्मा का होना ईश्वर मे नही माना जा सकता, ऐसी स्थिति मे ईश्वर मे आत्मा का मानना 
विर्द्ध होगा | इसलिये इन्द्रिय जन्य प्रत्ययों के सग्रह को भरात्मा मानना ठीक नही जचता है ॥। १॥। 


_इसरी बात यह है कि इन्द्रियो से उत्पन्न होने वाले प्रत्ययो को भ्रात्मा कहना अनुचित है क्योकि 
बाहर के पदार्थों का इन्द्रियो पर श्राने से ही प्रत्यय नही होता किन्तु बाहर से आते हुए रूपो को ग्रहण 
करने याला इन्द्रियों में कोई तत्व पहले ही से विद्यमान अनुभूत होता है क्योकि कोई तत्त्व इन्द्रियो मे 
बेटा हुप्रा पहले ही से देसने, सुनने, समभने के लिये उत्कण्ठा करता है भौर बाहर से आये हुए पदार्थों 


| ब: यत्नो से परीक्षा करके ग्रहण करता है यदि वह उत्कण्ठा करने वा ४। 

परने के मिये तैयार न हो तो बाहरी भ्रथों के इन्द्रियों पर आने पर जज के कु 338 
जिसठा मन किसी दूसरी शोर खिचा हुआ रहता है तो उसकी आख खुली रहने पर भी सामने जाता 
ईप्ा मनुष्य नद्दी दीसता, किसी की भ्रावाज भी नही सुनता, इससे सिद्ध हुआ कि प्रत्यय द्वोने के लिये 
दारगी प्रयों गे भीतर जाने से पहले हो किसी तत्त्व का भीतर होना आवश्यक है ॥२॥। 


[ २५० ] 
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मम आम अब बज 

कोई कह सकता है कि पहले देखी हुई सुनी हुई बातो का जो प्रस्यथ भोवर गदर व है देगी है ह 
भव फिर ग्रहण करता है, व कि किसी नये तत्व की मानने की प्रावश्यकता है नी ८सने पर 
हांगा कि यह उत्तरोत्तर जीवन दशा में यद्यपि सम्भव है किन्तु जीवन के ध्रार8म्भवाद मे 
भी प्रत्यय भीतर उत्पन्न नही हुआ था उस समय वाहरी प्रथों को जो :द्धियो पर छापे पे धरसों ४१7२ 
प्रवेश करने वाले किसी झ्न्दरनी तत्व को मे मानने से प्रत्यय का होना पसम्भव है घोर प्रषम शार 
झसभव होने से एक भी प्रत्यय न होने पर उत्तरोत्तर जीवन दशा में भी प्रत्ययों वा शाना घोर एे 
प्रत्यपो से भ्रात्मा का होना असभव ही ठहरेगा । इसलिये शरीर के भीतर एन्‍्म से पहने ही डिश ४४ 
का श्रवेश मानना उचित है जिसकी उत्कण्ठा से इन्द्रियो पर भाये हुए बाहरी प्रधों रा भीतर डोपिंग कलर 
सामजस्य होता है उसी तत्व को आत्मा कहना चाहिये ॥ हे ॥ 


हि हाई 


श्द 
राम्के 
५० 


किसी का कहना है कि बाहरी भ्रथों को ग्रहण करने के लिये जो भीतर उत्रष्डा देशी राग 
वह प्रत्येक इन्द्रियो की ही हो सकती है इसलिये एक-एक इन्द्रिय ही एफ-एक प्रात्मा मानना रूप 7 ले 
इसके उत्तर में कहना होगा कि इन्द्रियो का समूह यदि एक प्रात्मा होथे तो सनय है हि धारण शा शाम 
कान से और कान का काम आँख से भी द्वोने लगे परन्तु ऐसा नहीं होता एमलिये सिद्ध ॥ रिर7 
इन्द्रिया मिलकर एक प्रात्मा नही है भौर यदि भिन्न-भिन्न इन्द्रियों को भिप्नन्भिन्त अनेग ग्राएश शाप 
जाय तो यह भी ठीक नही है क्योकि किसी एक ही तत्व को देसना सुनना क्रादि प्रभिमान पाया शा 
है। मैंने देखा, मैने सुना, मैने ही कहा इत्यादि-इत्यादि सभी इन्द्रियों के भिन्न-भिन्न पर्मों वा एश की 
किसी “मैं” पदार्थ में श्राश्नित होना पाया जाता है । यदि भिन्त-भिन्न प्रात्मा होते तो देसने घारा घागग 
सुनने का अभिमान क्दापि नही करता इससे सिद्ध होता है कि सब इन्द्रियों मे भ्तिरिक्त मद एन्टियों शा 
आश्रय सब इन्द्रियों के भिन्न-भिन्न कर्मों का फल भोगता कोई भिन्न ही एक तत्व है वही इस शेर मे 
आत्मा है ॥॥ ४ ७ 


मल, प्राण, वाक्‌, श्रोत्र ये पाचो ही इन्द्रिया भ्रापस में कोई किसी से सम्बसर नही रुगते गो +। 
इन्द्रिय दूसरी इस्द्रिय को उसके फाम के लिये प्ररणा करते मालूम नहीं होते तो भी पल्धिमो को परदे 
कामो के लिये कुछ भन्दरुनी प्रेरणा होना मालूम पडता है, सुनने के लिये कान यो उत्तेश्ना परत इर्स 
है भौर सुनी हुई वातो को देखने के लिये मन मे इच्छा होती है पभौर विसकी प्रेरणा मे उमशे शाग 
देखना चाहती है भौर देखी हुई वस्तु को वाक्‌ कहना चाहती है| तात्पय यह है कि बिसी एर हो दिएय 
के सम्बन्ध से एक इन्द्रिय के पीछे इृसरी, तीसरी इन्द्रिय प्रपने-अपने वगम के लिये तत्पर होती है । है? 
पर यह प्रश्न उठता है कि मन किस की प्रेरणा से उस सास विषय की ओर भरता है भोर भाषारभ 
सब विषयो की झोर न जाकर किसी खास विपय पर ही कैसे पहुँच जाता है। पदि मान लिये राय मल 
उस विपय को पहले काम से सुना था तथापि यह कान अपना काम करने हतरृत्य रो झाता | एो श० 
को या दूसरी इन्द्रियों को भपना विषय नही जानता है और न मन को मन ने बाते ह निए पेगा। री 
कर सकता है फिर वह मन इस संसार समुद्र मे लनन्‍्तानन्त विपयों को छोटपर उसी सा दिपय एग + ” 
दौड जाता है उसकी कौन प्रेरणा करता है, इसी प्रकार अन्यान्य ट्स्द्रियों दो भी शीन दैेश्गा शरा५ ैै, 


[ २५१ ] 


+$ ब्रह्मविज्ञान पे 


>०-०-ज्ल्‍्स्‍इल:₹2£इटथ् स्त्त्त््त्त्त््त्च्च्त्तततततततन्‍7*++ 
>> मं प्रउ्नों का उत्तर तब तक नहीं हो सकता जब तक कि इन सब इन्द्रियो के ज्ञानो का कोई एक ही 
गाय नही माना जावे भौर वही आश्रय जो सब ज्ञानो का आ्राधार है और सब इन्द्रियो का प्रेरक है वही 
प्रात्मा है। ५॥। 

वाक्‌ इन्द्रिय से शब्द निकलता है पर शब्द को ग्रहण नही करता । इसी प्रकार जो इन्द्रिय सुनती 
* यह बोलती नहीं, व समझती, न देखती है पर यह जो अभिमान होता है कि मैने ही सुना, मेने ही 
देसा, मैने ही समझा और मेने ही कहा यह एक ही का अभिमान सिद्ध करता है कि सुनने, देखने, सम- 
भने, बोलने वाला इन इन्द्रियो के भ्रतिरिक्त कोई एक ही है वो ही आ्ात्मा है ६॥ 


रिसी वस्तु की देखने की इच्छा से कोई मनुष्य उस वस्तु के पास जाना चाहता है परस्तु प्रश्न 
यह है ऊि देराने की इन्द्रिय खुद चलती है न चलने वाले पाव को चलाते हैं इसी प्रकार चलने वाला पाव 
इसने फी इच्छा रसता है भौर न वह देख सकता है फिर यह देखने की इच्छा से गमन की इच्छा या 
गमन पँसे हुआ, पाव को किसने उठाया । इसके उत्तर मे हम को कहना होगा कि यह देखने की इच्छा 
प्रॉँय में नहीं है गौर न पाव ही भ्रपने श्राप चलता है किन्तु ये सब किसी अन्य अध्यक्ष के आज्ञाकारी 
सब सम्बद्ध किदूर है जिसकी इच्छा से और जिसकी हां करने वाली प्रेरणा से ये सब इन्द्रिया अ्रपना- 
प्रपना वाम करने लगती हैं, वही आत्मा है । 


हाथ से हम भपने पाव को स्पर्श करते है या उसकी खुजली मेठते हैं परन्तु हमारा विश्वास हैं कि 
ने यह हाथ पाव को, न पाव इस हाथ को पहचानता है, न पाव की खुजली मेटने से हाथ को कोई गरज 
है परन्तु ऐमा होने पर भी जो यह मानता है कि पाव से खुजली चल रही है इसको हाथ के/नाखून से 
मिटाना चाहिये यह विचार कर जो हाथ को उसी खुजली पर पहुचाता है शौर हाथ से खुजली, मिटाकर 
दिसको सत्तोप मिलता है वही अ्रात्मा है ॥८॥ 


यही प्रात्मा चक्षु का चक्षु श्रोत्र का भ्रोत्र हैं, वाक्‌ का बाकू है, मन का मन हैं, प्राण का*-झ्ारग 
है। ये सत्र उन्द्रिया यद्यपि भिन्न-भिन्न भ्रनेक हैं तथापि सबको पृथक्‌-पृथक्‌ शक्ति देने वाला और सब 
इन्द्रियों मे सदा विद्यमान और सब का अभिमान करने वाला वह स्वंथा एक ही है ॥६॥ 


इन भिन्न-भिन्न उन्द्रियों के द्वारा जो ज्ञान उत्पन्न होता रहता है उसे प्रत्यय कहते है | प्रतिक्षण 
प्रमर्ण ऐसे प्रत्ययों के आते रहने पर उन सव प्रत्ययो को सग्रह करने वाला वही आ्रात्मा है वह इन 
रच्ियों से प्रतिरिक्त है । यदि वह श्रात्मा सव इन्द्रियो में रहने पर भी सब इन्द्रयो से अतिरिक्त एक भिन्न 
पदाय॑ न माना जावे तो परस्पर विरूद्ध धर्म वाले इन इन्द्रियों का एकाधिकरण्य अर्थातु एक ही मे सब का 
प्रभिमान होना +ही बन समता है । इसलिये प्रत्ययो के साधन इन सब इन्द्रियो का भिन्न-भिन्न नदियों के 
लिये मु $ प्रनुगार “एुफायन” है अर्थात्‌ सब की गति जिस एक ही स्थान मे है वही आत्मा है। जिस 
प्रगुर दा हो ममुठ का जल आकाश में उठकर भिन्न-भिन्न दिशाझो मे जाकर भिन्न देशों मे वरस कर 
सा प्रकार गी कब में परिणत होता है। झौर उन नदियों के जल, नाम रूप, गति, स्वाद, 
पुगगा भाई गरुगो में क्ितर होकर भी चलकर फिर एक उसी एक समुद्र मे लीन हो जाते हैं । उनका नाम, 
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रूप, गति, स्वाद श्रादि सब ग्रुण सर्वया नप्ट होकर केवल एक भमुद्र ही रह झाता +। दीर 
ये इन्द्रिया उसी एक आत्मा के रम से उत्पन्न होकर भिन-मिन्न ताम, रुप, शुरा, “में पा 
किन्तु पश्चात्‌ उसी आत्मा में लीन होकर अपने नाम, रुप, ग्रुण, कर्मों को छोट देते है॥ व हश हम 
कह सकते है कि यह मेरी वाक्‌ इन्द्रिय बोलती है यह भी आत्मा बोलती है | उपोहि दिता परम [:६४०) 
स्वत, यह वाक्‌ इन्द्रिय र, श्रा, म्‌ भ्ादि नियमानुसार प्रग्रपश्मात्‌ भ्रक्षरों को उच्चाराय इरने मे शो 
समर्थ नही हो सकती है । 


, _ भाक्‌ इन्द्रिय में स्थान भौर कारण के स्पर्श भ्रौर विचार रुप संयोग वियेय में निघ कार ईे 
वर्ष निकलते है किन्तु यह सयोग भ्रम्यन्तर प्रयत्न से होता है धौर वह प्रयन्‍्त बाह्य प्रराप # हगा हे 
वह प्रयत्न वायु का व्यापार है वह वायु शरीर की प्रग्ति के भ्राघात में उछ्ला हैं । चरीर री धन मे 
फरक मन के कारण होता है भौर मन वोलने की इच्छा से भिन-भिन्न प्रकार का प्रयव प्रणव । ऐौएने 
की इच्छा भिन्न प्रकार के ज्ञान से उठती है। इस सविकल्पक ज्ञान के उदय था रपान विदा स्दाणशए 
का समुद्र है वही शान-समुद्र मेरी पभ्रात्मा है यही प्ात्मा एस वाक्‌ इन्द्रिय के झनुमार पन्यारप ए टवो मे 
भी अपने स्थान से धीरे-धीरे वल पहुचाकर उन इन्द्रियो से भिन्न-भित्र प्रकार का पाम गरबा है : शा 
यह कोई भी इन्द्रिया श्रपने काम में भी स्वतन्ध नही हैं, विना भात्म चल के एन गइतरद गए दा दे 
है इसलिये इन इन्द्रियो से था इन इन्द्रिय जन्य सच ही प्रत्ययों से भ्रतिरिक्त कोई एफ दामा ता मार" 
उचित है । उसी आत्मा में ये सब भ्रत्यय जन्मकाल से लेकर झृत्यु काल तक जमा हीरे सोते; धोर एप 
बढ़ने से उस प्रात्मा को भी वढा हुआ दिखाते रहते हैं किन्तु जिस प्रकार तिल गा शान धौर परत रा 
ज्ञान छोटा बडा होने पर भी केवल तिल, पर्वत ही छीटे बडे समके जाते हैं किन्तु शान छोटा बाण दो 
जचता है इसी प्रकार प्रत्यमो के न्यूनाधिक होने पर भी मूर्प धोर विद्वान की तात्मा में छाटरगोरा 
आभास होने पर भी वास्तव मे केवल प्रत्ययो ही की न्यूनाधिकता समकनो चाटिये किस्यू उरगा छाश्र: 
यह झात्मा कदापि छोटा वडा नही होता । यह ज्ञान स्वरूप दिक्‌ू, देश, बगल झादि ने प्रनपर्रिणप एर 
विलक्षण तत्व है ! 

३ कोशात्मवाद 


कितनो ही का विचार है कि इन्द्रिय से उत्पन्न हुए सभी प्रत्यय भीतर आरर ल्धि व भे 
सब्जित होते हैं. उस कोश को ही प्रात्मा फहते है। यह कोश उन प्रत्ययं, के बरने मे नदाण हम 
प्रत्ययो के घटने से घटता है उसमे इन्द्रियजन्य भप्रत्यय जितमे बढते जाते है. उन्हीं गो पारम्या रहा 5 १ 
जिस मनुष्य को किसी वात का विश्वास हो जाता है तो वह भ्रभिमान परना है । छएवा , हि शेति 
ही धारणा है तो इस कहने का तात्पर्य यही हो सकता हैं कि मेरी सात्मा मे हिसी प्रतार 7 * ४ 
रबखा हुप्ता है । प्रत्ययों का रक्या जाना किसी पाप में ही हो समता है घौर उसी पाप राह 77 
कहते हैं और वही कोश मेरी प्त्मा है। बह कोश यथपि एग ही प्रगार शा  शिन्यु 5«४ह हे 
मिस्नन्भिन्न निधेय पदार्थों के भेद से भिन्न-भिन्न पाच प्रकार के कोश बहे दाते है । रबग दाग 77 ए 
प्रन्ममय है जिसमे प्राणादि ४ पदार्थ निधेय है। भ्रनकीश के भीतर प्राणमयकोश है हे शा 7 + 
पदार्थ निवेय है। इस प्राणमयकोश के भीतर मनोमयकोश है. जिनमे दिनान प्रादि धदाएँ नि घर 8:7 
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इनोमदानस के भीतर विजानमबकोश है जिसमे भानन्द निधेय हैं. इस भ्रानन्दसयकोश के भीतर वही 
देए है। कदलीयम्भ के अनुसार उस झानन्द के भीतर आनन्द के अतिरिक्त भौर कोई निधेय 


मेंठी हो साहता | इमलिये इस प्रकार अन्तरन्तरीभाव से सन्निविष्ट ये पांच कोश ही शरीर के आकार का 
एरु कोग कहा जाता है भौर यही पचकोश का बना हुआ कोश मेरी आत्मा है । 


४-कोशवदात्मवाद 


बहूनों करा विचार कि कोश झात्मा नही हो सकता क्योकि कोश कहने ही से किसी ऐसी वस्तु 
बा सथाल होता है जो इन कोशों में रहता हो जो कि प्रत्ययो के रखने का कोश कहा गया है वह भी 
टौड़ नहीं है क्योकि प्रत्ययों के रहने का कोश के बल एक विज्ञानमथकोश हो हो सकता है | ५ कोशो में 
मे विज्ञान के अतिरिक्त एक भी कोश ऐसा नही है जिसमे ज्ञान स्वरूप यह प्रत्यय प्रवेश कर सकें झौर न 
इन प्रस्ययों के रहने के लिए एक कोश के अतिरिक्त भिन्न-भिन्न पाच कोश मानने की कोई झावश्यकत्ता 
हे प्रनीत होती है श्रौर ये प्रत्ययः सत्र पीछे से पैदा हुए है और होते रहते है । भ्रन्न, प्राण श्रादि कोश 
बहिश्नर हैं उनके प्रत्येक का दूसरा कोश मानना उचित नही जचता जवक्रि ये पाचो ही कोश है तो कोश 
का बोश ते मानकर उचित है कि इन पांचो से अतिरिक्त कोई ऐसी वस्तु मानी जाये कि जिसके ये पाचो 

बढ़े जायें इसलिए जिस अन्य वस्तु के ये पाचो कोश हैं वही श्रात्मा हो सकता है ॥। १ ॥। 


दूसरी बात यह है कि कोश का अ्र्थ आवरण है किन्तु आत्मा स्वय प्रकाश स्वरूप है। वह 
जिसी बस्तु का आवरण नहीं कर सकता है। यह मानी हुई वात है कि भ्रनात्मिक द्रव्य तमः प्रधान है 
उसी से आवरण हो सकता है न कि प्रकाश स्वरूप वस्तु से इसलिए जिससे आवरण होता है वही कोश 


बहा जाता है इसी से वह भ्रनात्मिक वस्तु है किन्तु इन कोशो से जिसका आवरण होता है वही आत्मा 
हो सकता है ॥ २ ॥। 


जब कि कोश नाम झावरण का है तो श्रन्न से प्राण का, प्राण से मन का, मन से विज्ञान का, 
यिजान से प्रानन्द का झ्रावरण भी माना जाय तो भी झ्ातन्दमयकोश कहने के कारण उस आनन्द के 
भी भीतर किसी वस्तु के होने की प्रावश्यकता प्रतीत्त होती है। भ्र्थातु जिस वस्तु का भ्रावरश करने 
चाता यह प्रानन्दमयकोश है वह इन पाचों से अतिरिक्त होकर इन सव की भ्रात्मा हो सकती है उसमे 
टन कोशो की विशेषता यह है कि वह निर्विकल्पक है, निविशेष है, निष्कल है, निरखन है भर इन _ 
पान कौशो में इके रहने के कारण स्पप्ट रूप से प्रतीत नही होता ॥ ३॥। 


गम आस्मा फे सम्बन्ध से यहा पर छ आत्मा का व्यवहार किया जाता है। मुख्य रूप से तो 
गन पा होशो मे ग्रतिरिक्त जो इन सब के भीवर कोई एक निगुद तत्त्व है वास्तव में बही आत्मा है 
उगी प्रान्मा यो इन पाचो में सोज निकालने के लिए सागर उपनियद्‌ शास्त्र प्रदृत्त हुआ है किन्तु झ्ानन्द- 
पोद् से प्राइत उम प्रात्मा को भी झानन्दमय आत्मा कहते है यह दूसरा व्यवहार है | इस श्रात्मा सहित 
विरानमययोद् को भी विज्ञानमय्र आत्मा कहते है और इसके इसके सम्बन्ध से मन को भी मनोमय 
प्राक्‍मा बहने है, उमरे सम्दन्ध में प्राणकोश को नी प्राणमय पश्रात्मा कहते हैं, इसी प्रकार उसके सम्बन्ध 
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से प्रश्चकोश को भी अन्नमय आ्रात्मा कहते हैं तात्पर्य यह है कि जिस प्रचार इसी हे हपर को शो १ 
वास्तव में दीपक है किन्तु उस लौ के सम्बन्ध से रई वी बत्ती को, मोमदली वो, चारदेद “रु शो मो 
दीपक कह सकते हैं उसी प्रकार एक भ्रव्यक्त निर्विशेष कोई तत्त्व जो प्रात्मा है उसी के शरपाद हे दर 
पाचो कोशो को भिन्न-भिन्न पाच आत्मा और इनसे प्रतिरिक्त वह प्रमती मुस्य प्रात्मा, :8 प्रदार ५ 
श्ात्मा माने जाते हैं। किन्तु विचार कर देखने से ये पाचों कोश वास्तव में आत्मा नहीं हैं। एस पाप 
से भ्रतिरिक्त ही कोई तत्त्व भ्रात्मा है उसी के ये पाँच कोश हैं । 

५-यज्ञमयात्मवाद 


बहुतो का विचार है कि यह भात्मा यज्ञ स्वरूप है। यम दो प्रकार वा है- -प्रश्ति हा धरा 
'करना या पुनश्चयन करना प्रथम यज्ञ है। २-किन्तु अग्निमे सोम की प्रादृति होना इसरो बाण ऐ 
“इनमे प्रथम यज्ञ से भ्रात्मा का स्वरूप वनता है भोर दूसरे यज्ञ से उस प्रात्मा वी छोउन बाषा री 
“स्थिति रहती है ।। १ ॥ 


सबसे प्रथम कोई एक शान्त धानन्दमय क्षेत्र है उसको चयनवियया अग्नि को परिभाषा पते है 
क्योकि अग्नि का भ्रन्तादगुर इसमे भी पाया जाता है धौर चयन विद्या मे चयन के विग्े सो द्मि था 
क्षेत्र मियत किया जाता है उसको भी भ्ग्नि शब्द से कहने की परिभाषा है। उसे पग्नि पर पार 
चितिया होती रहती हैं जिस प्रकार किसी दीवार में एक क्षेत्र पर ईटो की चितिया होनी हैं उसो पररार 
एक झात्मा मे इस आनन्द पर भी अग्नि भयी ईटो की चितिया होती हैं, वे चितिया पाँच ऐ-६“शातेरर 
२-विज्ञान, ३-मन, ४-अ्राण, ५-भनन्‍न इन्ही पाच चितियों से वना हुआ स्वरूप यत । भर :मी | 
रा कहते है इन पाचो में सबसे पीछे की जो प्राण भौर प्रन्त दो चिति है उन्ही पर पुनश्निति होगी 

॥२॥ 

जब कभी स्त्री-पुरुप का सयोग होता है तव उसी समय यह चयन यज्ञ मगपत्न होता है । मय 
का जो गर्भाशय है वही पृथ्वी है और वही यज्ञ की बेदी है उस वेदी पर सबसे प्रथम (रपिर) शोहिर 
झौर शुक्त मे दोनो मिलकर प्रन्नमय पहली ईट की चिति होती है इस धनन के चयन बरते हे ये जो 
बल लगाया जाता है वही प्राण रूपी इपष्ट का (ईंट) है। भौर दोनो ही दोनों गो उम्र समय मन छ 
चाहते हुए काम के साथ सयोग करते हैं यह मत को इप्ट का है भौर दोनो ही दोनों गो जाये है हि 
वह मुभसे अनुराग रखता है या समयोग करना चाहता है तो यह दोनों वा विद्वान मय रद वर व 
झौर यह दोनो ही परस्पर हृप्ट रहते हैं उन दोनो का यह पस्‍ानन्द घानन्टमय इप्दरा से प्टार 
दोनो झोर से पन्‍्न, प्राण, मन, विज्ञान, आनन्न इन पौचों का एक साथ जो दो इगा प्रगेदवता है 
उसी से भ्रागे होनहार एक वालक रूपी भात्मा का वीज जमता है) पच दाँसों पे मे एप ने भो न है? 
से पाच प्रकार की चिति पूरी नही होती इसलिये उत समय निश्चय ही वहा गर्भापाव करी रत $ 8 
झौर पुरुष दोनो साथ मिलकर पाच-पाच 'इप्टका' उपादान (चयन) परने हैं मो र्प डा ड्हल्य 
पहली चिति कही जाती है । इनमे पहली झन्नचिति जितने सवकाध में टोती £॥ गे थी पधारए०£ 
झनन्‍्य २ चारों चिंतिया भी चुनी जाती हैं । इसलिये ये पाचो ही एस शरीर में समझाने शा # है, ह इएर 
हैं, न प्रतिरिक्त है । 
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१-चयनयज्ञ आदि पंचचिति 


पुनश्चिति 


पर्वोक्त पाचर चितियो में भरन्त की २ चितियाँ-प्राण भौर वाक्‌ हैं। इन दोनो पर फिर से तीन 
सिनियाँ होती हैं । सबसे प्रथम वीज-चिति जो कि वाकू पर स्वभाव के कारण स्वेतः ही हो जाती है 
उसके पत्चात उसी के ऊपर उसी वीजचिति के कारण देवचिति झौर भूतचिति के साथ-साथ होती है 
इनमें विद्या, अविद्या भौर कर्म ये तीनो वीज कहलाते हैं क्योकि आत्मा में शुभ (सुख) या अशुभ (दुःख) 
श्तिने भोग होने हैं या भोग की निदृत्ति होती हैं तथा श्रात्मा बद्ध या मुक्त होता है इन सबके ये ही तीन 
शरण हैं वयोकि केवल विद्या से झ्रात्मा का मोक्ष होता है और विद्यायुक्त कर्म से स्व भर्थात्‌ सुख भोग 
होगा है और भ्रविद्या युक्त कर्म से नरक श्रर्थात्‌ दुःख भोग होता है। दुःख या सुख भोग ये दोनों बस्धन 
हैं वयोड़ि प्रात्मा में दूमरी वस्तु का मिलाव है किन्तु झात्मा में सुख भोग न होकर प्रात्मा का सुल्ल रूप 
ही मोक्ष है इसलिये बीज कहलाता है | इनमे विद्या शब्द से निविकल्पज्ञान, सविकल्पज्ञान भ्ौर वेद 
प्र्धात्‌ वस्तु ज्ञान ये तीनों समझे जाते हैं भौर भ्विद्या शब्द से पाँच क्लेश कहे जाते हैं कर्म से पुण्य, पाप 
भ्रौर उनके तीन विपाक जाति, भ्रायु, भोग झौर कर्म जन्य अतिशय जिसे शुक्र कंहंते है भौरे जिसे बार- 
बार बने की समृद्धि हुआ करती है ये ही तीन विद्या, अविद्या और कर्म प्राणमय वाक पर रहने से 
धौजचिति फही जाती है । इसी बीजचिति के सम्बन्ध से जीवात्मक वाक्‌ पर दिव्यलोंक से पाँच दिव्य 
प्राण जो मृत रूप हैं वे पाँच मर्त्य वाकू के साथ आकर चीयमान हो जाते हैं । ये पाँचों ये हैं-१ आकाश 
१पर्जन्य, हे सूर्य, ४ चन्द्र, ५ पृथ्वी । इनमे जितने प्राण हैं उन्ही से देवचिति होती है और उंनमें जितने 
भूतप्राण हैं उनमें ही भूतचिति होती है । यहाँ जो पर्जन्य कहा गया है वह वास्तव में एक प्रकार का वॉयु 
है उमी को कोई ब्रह्मा कहते हैं, कोई उसको भ्रभिजित तारा कहकर वरंन करते हैं। इसी ब्रह्मा को 
हमारा सूर्य परिक्रमा करता है उसके परे भ्राकाश है जिसको कही इन्द्र शब्द से कहा है और कही दिक्‌ 
शब्द से। ये पाँचो ही देवता प्राण रूप से शरीर में प्रवेश करके ४ प्रकार कर्म करते हैं । भ्रन्तश्चर होकर 
शरीर के धातुओं का निर्माण करके शरीर का स्वरूप संघटन करते हैं तथा बहिश्चर होकर शरीर के 
बाहर भौतिक पदायों में से शब्द, स्पर्श, रूप, रस, ग्रन्ध रूपी भूतरसों को ग्रहण करके शरीर के भीतर 
प्रात्मा में पहुँचने हैं। भौर स्व मे चार होकर स्वर्गादि स्थान से देवताओं के रसो को लेकर उनको 
शरीर के भीतर प्रात्मा में पहुंचाते हैं भौर उपास्य रूप से इस शरीर की धा भ्रात्मा की पुष्टि करते हैं । 
प्राण, भपान, समान, उदान, व्यान, ये पाँच भ्रन्तश्चर प्राण हैं और मन, वाक्‌, प्राण, चक्षु,ओ्रोत्र ये पाँच 
वरिग्घर प्रागग हैं प्रौर प्राफाश, पर्जन्य, सूर्य, सोम, भ्रग्नि ये पाँच स्वगंचर प्राण हैं और तेज तथा श्री, 
पथ, तथा गीति और व्यप्टि तवा झोज भौर महः भौर ब्रह्मवर्चस ये पाँचों उपास्य रूप हैं इस प्रकांर ये 
गीत देयचितियाँ हुई किन्तु इस प्रकाश से भी परे जो परोरजा कहकर निष्फल, निरखन कोई धश्रव पदार्थ 
* जिमरे आश्रय से ही ठहर कर ऊपर के पाँचों देवता अपना-अपना कार्य करते हैं। हे 


रे वढ्‌ इन ज्योनियों की ज्योति भी मेरे शरीर मे प्रवेश करती है और वही इस देवचिति की मुख्य 
बति है सो हि विज्ञान आत्मा कहलाता है वही “मैं! ईश्वर हैं। इसी पर ज्योति के आश्रय से जो पाँच 
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४ ब्रद्ाविनान & 
त्त्नचच्चच्शश कुह्लंच्च्च््च्च्््स््च्स््््७ंि- कत्ल त्.त3तं+ेतिततत॒- 


देवचिति कही गई हैं उनके प्रत्येक के साथ भूतभाग भी ध्राकर यह भ्रतविति भी करते + धा(- रफन- 
से'आकाश, पर्जन्य से वायु, सूर्य से तेज, चन्द्र मे झाप और पृथ्वी से पृथ्वी ये पांचों ह्रव "व शक आप 
से हमारी इस श्रात्मा मे सन्निविष्ट होते हैं, उनका रुप शब्द, स्पर्श, रूप, सम, गन्ध दे पाले 7 ८२ ० 
में इनके ज्ञान होने के लिये यह वीजरूप से ग्राहक होकर बान्मा में रहने हैं यटि उनमे दे "ो£ २३ “4 
सम्भव है कि उसका ज्ञान भी न हो वयोकि इन्ही के वल से इच्छा उत्पन्न हौवर “ने पौयों है 5० 
करने वाली पाँच इन्द्रियाँ होती हैं। किन्तु उस भूतचिति पर दूसरे प्रकार की भौर भी सच रुप 4 ४५० 
चित्तियाँ होती हैं जो यह-१-भूतात्मचिति, २-पुरुपचिति, ३-वेदचिति, ४-परोकदिति, ५-द*्ज-त३ ८ 
पाँचो भृूतचित्ति भी प्रथम भृत्तचिति के ऊपर ही होती हैं इसलिये पॉचों चितियाँ भी सीन निरियो मे 
अन्तर्गत है जिससे यहाँ तक पुनश्चिति पूरी होती है पहले वी पच्चचिति धौर इस पर तीन एप चर 
करने से जो रूप सिद्ध होता है वही अग्निचयन यज्ञ हैं भौर यही यञ्ञ मय प्रान्‍्मा है । 


२-अन्तिम पम्चभूत्तचिति 
१-भूतात्मचिति 








होती है, वह हमारे शरीर के सभी भूत भागों मे सर्वत्र व्याप्त होती है, यह पहली घिति है । एक पचावा 
के शरीर मे रहने योग्य मात्रा से बढने पर उसी वैश्वानर के भाग से तैजन धात्मा उत्पार 7पी / 
जिसका काम इन भूतो को तनाव मे डालकर पसारना है, भ्र्धाद्‌ छोटे को फंवाकर घटा बावा। ॥ :ग्ये 
तेजस मात्रा के भ्रनुसार शरोर की इड्धि होती है, इक्षादि भी उँचे चटते हैं भौर प्रत्येण हे रिरस | 77 
शिशु, पौगण्ड, किशोर, तरुण, युवा, प्रौढ, जरा, वार्घवय, स्पविर रूुपो मे गरीरती फिमा 75४5 
हैं । इस तैजस की भी शरीर मे रहने योग्य सीमा से प्रधिक मात्रा होने पर उन माणा 5 थे द्रव 5] 
उत्पत्ति होती है जिसके द्वारा भी जड, मूर्ख, प्रौढ, प्रवोश झ्ादि भेद जान सम्बन्धी उसपर एप 8 ) 7 
प्रकार भूतो मे वैधवानर की और उसमे तेजल की भौर उसमे प्रभाव वी चितियाँ शोर एए $व5: 
भूत झात्मा इन भूतो मे सन्निविप्ट होती है यही भूतात्म-चितति है। 


२--पुरुषचिति 


शरीर के भूतो मे प्राण सर्ेत्र व्याप्त है यह प्राण स्वभाव से हो सात धयमयों से दिए्णा गए 
उन झवयचो को पुरुष कहते हैं। इस प्रकार सात पुरुषो का एक पृर्पष पस सब्पूर्रो गौर. हधणड 
होकर व्याप्त रहता है। इन सातो मे से ४ पुर्ष झारमा होती है, प्रपति मबृष्य छ्दी हज श भ »* 
रहता है और दो पुरुष दो पक्ष होव र दोनो भोर मे, एक पुरुष पुच्छ शापर नीघे गो थो। मे 7० 
झात्मा का अद्भ होकर उस धात्मा की सहायता करता है। जिस प्रयार पक्ठी रा परथाणए * राए 
बनता है । हृदय के ऊपर बाई दहनी दोनों छाती दो प्राणों से प्रौर टशय हे नीचे दाया, पाता नो. ४7 


नाच 
दो प्लाणों से इस प्रकार चार प्राणो से घड बना हुप्चा है जो एस शरीर था झुग्य आए 


> 
५ 
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में दो पत्र बनपर वह धड़ इधर-उधर चलाया जाता है और प्राण के एक भाग से पक्षी का पूछ भाग 
इनरर बह सम्पूर्ण गरीर को हिलाने मे या स्थिर रखने मे मदद देता है| इसी प्रकार मनुष्य के शरीर 
में भी दीच के घड़ में जितनी प्राण की मात्रा है उसकी झाधी मात्रा से दोनो हाथ और दोनो पाँव मे 
द्राए है और उसकी चौयाई मात्रा का प्राण कमर में और कूल्हे मे रहता है इसी प्रकार पुरुष, कीट, क्मि 
मा शृझ् भादि प्राणी मात्र में सात श्राणों के रहने का नियम हैं, यहाँ तक कि वृक्षों के एक-एक पत्ते मे भी 
जो दि दुग्न की प्रात्मा से भिन्न श्रपनी आत्मा रखते हैं उनके भीतर का डाँड जितने प्राण से बना है 
इसने था प्राण से डाँड के दोनों झोर पत्ते का पसार बनता है भौर उसके चौथाई प्राण से डाँड के भ्न्त 
में पत्तो प्री नोक बनती है । इस प्रकार जिन सात प्राणों से शरीर बनता है उन्ही सातो के सात रस से 
मब्ा शिर भाग भी वना करता है प्र्थात्‌ सिर मे पृथक्‌ सात प्राण की सत्ता रहती है। परन्तु ये सिर 
के मात प्राण शरीर के सात प्राणो से मात्रा में बहुत कम होते हैं अर्थात्‌ एक पुरुष के बरावर होते हैं । 
मनुष्य के शरीर में यद्यपि पुच्छ भाग स्पष्ट नही दीखता तथापि मेरुदण्ड के नीचे तीन अ्स्थियो का बना 
हुप्रा एक भिकुट पुच्छ भाग अवश्य बना हुआ है। उसकी प्राण मात्रा का पवितेंन होकर कुछ भाग 
नीचे रहकर शेष प्रधिक, भाग उसके सिर में चलाया गया है जिसके कारण ज्ञान के नीचे की ओर 
सिचाव (गिराव) से जो पशु पक्षियों मे मन्‍्द बुद्धि रहती है वही पुच्छ न होकर ज्ञान की नाडी सिर के 
भोर बहने से ज्ञान की वृद्धि होकर मनुष्यों मे पशु की श्रपेक्षा विलक्षणता देखी गई है। यद्यपि इस प्रकार 
मनुष्य के शरीर में सात प्राणों कीस्थिति का व्यभिचार अ्रवश्य हुआ है तथापि सात प्राण की यात्य 
मनुष्य के शरीर में अवश्य है जो कि स्थानान्तरित होकर दूसरे स्थान मे प्राप्त होता है। तात्पयं यह है 
डि प्राणी मात्र के शरीर इस प्रकार सात प्राण या भ्राठ प्राणो की चिति से व्याप्त रहता है । 


३--वैदचिति 


पु जो प्रात्मा का स्वरूप ३ भागो मे विभक्त हैं श्र्थात्‌ मन, प्राण, वाक्‌ इनमे से वाक ही वेद के 
रूप में परिणत होती है और वेद से यज्ञ प्रौर यज्ञ से ये सब प्रकार की प्रजायें उत्पन्न होती हैं। इसलिये 
ऐवरेय झादि श्रुतियों मे सिद्धान्त रूप से यह कहा गया है कि-- 
“प्रयो बागेवेदं सर्वे” भ्र्थात्‌ वाकू ही यह सब कुछ है ॥१॥ 

_वह वाक्‌ वास्तव में जो व्यापक है वह कसी बिन्दु मे बल की ग्रन्थि पा+र भ्रकस्मात उसके 
वन्पन मे भाजाती है जिस प्रकार विसी जलाशय मे वायु के सम्बन्ध से भावत (मवर) उत्पन्न होकर जल 
९। चपपर में डाल देता है, उसी प्रकार वाक्‌ को बन्धन में डालने वाला वल जितने परिणाम में होता है 
प्रधाति जिस भीमा के बाहर वह बल नहीं है उसी स्वीमा पर भ्रधि बनाकर वह बल श्रपने से पकड़े हुए 
हम सोमाबद्ध करदेता है। जिसमें व्यापक असीम यह वाक भी ससीम॑ होकर दिकू, देश, काल से 
परिच्चित होऊर एक वस्तु के रुप मे आ जाता है इसी प्रकार छोटे बडे भिन्न बलो के कारण छोटे बढे 
झनन्त वस्तुएं उत्पन होती हैं ॥२॥ 

इन सब यस्‍लुप्रो में प्रसम्प्र भिन्न-भिन्न प्रकार के 


हे ी बलो को अपने गर्भ मे धारण करते हुए तीन 
दसो पर भ्रधिरार रसने वाला एक बल मुस्यतया रहता 


है। भिन्न-भिन्न बलों के कारण यद्यपि वस्तु 
[ रेश्८ १ 
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में नाम, रूप, कर्म भिन्न-भिन्न ला होते हैं तथापि उन सव भिन्न-भिनर सप्रों मे भी रन बार शप7्र 
समान रूप से रहते है झौर उन तीनो को परस्पर सम्बन्ध कराने बाता एम प्रयान हद भी मो 6 “पा 


में समान रूप से ही रहता है ॥॥३॥ 


एक नाभि श्र्थात्‌ कैन्द्र नियत करता है भौर उस नाभि से प्रधि तक उस दाव्‌ वी सीमा रू ४* * 
एक ही रूप से सर्वत्र व्याप्त रहता है। वह बल भीतर वाले तीनो बलो को पररउयर पर 
नियत करता है इसलिये प्रत्येक वस्तु में यही बल प्रधान है प्रौर श्म इस 


कहते है । 


इस प्रधान बल के भीतर जो तीन बल हैं उनको ही “वेद” कहने है उन तीनो दलों से हे हर 


बल जलावते के श्नुसार बाहर से भीतर को श्लोर जाता हुमा उत्तरोत्तर छोटा-छोटा घेर यनावा #फा 
नाभि मे पहुच कर उन बलो की ग्रन्यि उत्पन्न करता है यही उस प्रथम बल था धाम बा 7 
जितना भ्रधिक होगा उतनी ही ग्रन्यि बडी होगी उसी ब्रत्यि की सीमा के उन्ुमार पर्पु छे रमशप् हा 
आयतन सिद्ध होता है इमी प्रथम वल को “ऋग्वेद” कहते है (कद, रिच धातु से दना है “शगा : 
प्रस्ताव है या शुरूआत करता है) । 


जिस प्रकार यह प्रथम बल भ्रधि से नाभि तक श्रातता हुआ प्रन्पि उनपर परके बग्पु णो 2 
उत्पन्न करता है उसी प्रकार उसी के साथ-साथ एक दूमरा बल उस मूति की नाभि में उच्चर प्रगि ? 
जाता हुआ उस मूर्ति का सगठन करने वाली ग्रन्थ को धीरे-घीरे उधेडता हुमा प्रागे तो रद है रिसेे 
कारण उस मूर्ति का झायतन वा व्यास केन्द्र स्थान की अपेक्षा धीरे-धीरे घटता हुप्रा प्रपि दान मे ए॒र 
बारगी घरजाता है यहा तक उस प्रधि से बाहर वह मूति परमाणु मात्र भी प्रपता घादान गे े। 
रखता तव उस सीमा से वाहर दृष्टि रखने पर वह वस्तु नही दीसती यही मूतति थी प्रन्धि ने एपरन 
वाला यही बल “साम” कहलाता है । जिस प्रकार इन दोनों बलो को फ्-झू प्रोर साम बल है “४ शी 
प्रकार जिन-जिन वाको में होकर यह बल सचार करने हैं वे वाक्‌ भी झूफ प्लौर साम बर एव ४ ३ ६" 
कारण ऋक्‌ भौर साम ये दोनो दो प्रकार के होते है । बल के प्रनुरोध से केन्द्रवाली मूर्ति ेे रोपों परए | 
वाह्मय प्रधि तक जो दो रेखा जाकर समाप्त करती हैं उससे जो तिकोश केव्र उनपर होधाटे पहोजर 
और उन रेखाझो से परिच्छिन्न मूर्ति रूप वाकू भी ऋक्‌ है इसी प्रकार केद्र बाली मृति बे एरटार छा 
उधेडकर बाहर की प्रधि मे पहुचकर जितने प्रश तक पसरते है उतने प्रदेश वी दोनो सोशार में ४ 
रेखाये निकल कर वस्तु मूर्ति केन्द्र मे समाप्त करते हैं, वे दोनो रेसाये या उन रचाषों मे एरिषिण ४्शए 
कहलाता है। इनके प्रतिरिक्त एक तीसरा ऋक्‌ साम के केन्द्र भौर प्रधि है दीन में पता 
उत्पन्न होता है वो भी वाह्य प्रधि के समान ही ऋक्‌ साम के स्वरप पहा -। सदारा 
झौर साम ये दोनो ही मूर्ति से सम्बन्ध रखते हैं, एक मूति को बनाता है, दूसरा उपेददा » 
पे केन्द्र के स्थान में साम की समाप्ति है और बधिक स्थान में छःझ वी समाप्ति ये 
माभि से प्रधि तक या प्रधि से नाभि तक इस प्रकार विरद्ध गति हृए भी दोनों शो इन र 
तक व्याप्त होकर समान देश में रहकर परस्पर भड़ रहने है। एस मूर्ति गी नानि मे छागर- 
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निज 2... 
जनम 7. आए. जा 


शा र ही प्रति तक जितना आकाश है ससत्य मूर्तियों से संबन्ध करते हुए ऋक्‌ सामो के समुद्रवत्‌ वर्तमान 
रा । ऋक साम वस्तु की नाभि से इस प्रकार वध हैं कि जब तक यह नाभि न हटाया जाय तब 
तह ये प्र, साम अचल और झठल अपने स्थान पर स्थिर रहते है उनको अपने मार्ग से भ्रणुमात्र भी 
विचसित 7रसने वाला, हटाने वाला कोई बल झाज तक उत्पन्न नही हुआ, अलबचा किसी दूसरी वस्तु की 
मृतरि गा नाभि स्थित बल ही कुछ समय के लिये ऋक्‌ साम के बल को मोड सकता है । 

हमारी इप्टि के घरातल मे प्रत्येक वस्तु की मूर्ति की घारा जिस साम से परिच्छिन्न होकर पहुँची 
2 उतनी ही झ्रायतन की छोटी वडी मूर्ति दिसाई देती है । 

हमारी दृष्टि का धरातल एक परमाणु रूप है उसी दृष्टि बिन्दु पर चारो ओर से सहस्नावधि छोटी 
बड़ी मूर्तियों का ऋक्‌ प्रवाह पहुंचर उन प्रवाहो के आरम्भ स्थान मे वस्तुओं की ठहरी हुई दिखाती है। 
मठ एफ झ्राक्न्य का विपय है किन्तु इस से यह सिद्ध होता है कि भ्रनन्तानन्त ऋचाएं एक ही किसी 
बिन्दु पर सामजजस्य सुभीते के साथ रह सकती है उनमे स्थान विरोध का गुण सर्वेथा नही हैं । 
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इस प्रकार दो वल कहे गये हैं। इन्ही दोनों के मध्य में तीमटा बद पृरेश रप +. 7 कफ? 
करता है इस तीसरे वल को ही यजुः कहते हैं। यही प्रधान वेद है, पनी में पन्‍्य रन पा 7 ज>आ - 


रहते है ॥१॥ 


ऋक्‌ झौर साम की सीमा के अन्दर नाभि से प्रधि तक झोर प्रधि में नानि तन इशारे 
हुई एक प्रकार की वाक्‌ सर्वेदा श्राती जाती रहती है, इस वाक्‌ को यजु, बल्ले हैं कौर सौ हर. 77१ 
की सब प्रकार की सृष्टिया हुईं है ॥२॥ 


नाभि से प्रधि तक जाने वाली वाक्‌ को सोम कहते है । प्ग्ति भौर सोम ये टंगो। [77 ४२१२ 
इन दोनों के परस्पर सयोग विशेष को यज्ञ कहते है। इगी यज्ञ से सब प्यार री प्र7( *“* ) 
उत्पन्न होती है। यह यजुः शब्द वास्तव में यजु से बना है उस शब्द में दो नाग हैं ॥रे॥ 


यत्‌-जू: इनमे यत्‌ का भ्र्थ चलने वाला प्र्यात्‌ गति स्वभाव वाजा प्राए ,. हित + ०४ रा 
स्थिति स्वभाव वाला झाकाश है । इस प्रकार भ्राकाथ और उसमे रहने याला बाएु २ रत 7 7 हि 77 
यजु। का स्वरूप होता है । इनमे वायु पहले ही प्रग्ति प्रौर सोम कहकर दो रप रा बहदा ए7ए। 7श 
“भ्राकाश का सम्बन्ध दोनों वायुओ से होकर चार तत्व सिद्ध हुए। प्राग्ण, पक्ति भौर एश + ३ रह 
झौर सोम दो-दो प्रकार का है--अमृत झौर मृत्यु-जिनमे भ्रमृतभ्नग्नि को जग्नि पौर मृू“एतिय 7 ५ हे 
कहते हैं इसी प्रकार सोम भी भ्रमृत, मृत्यु के भेद से दो प्रकार फे है जिनमे पमुत गा सोच वर $ 7४ 5२ 
झाप्‌ कहते है इस प्रकार छ पदार्थ सिद्ध हुए-आकाश, अग्नि, यम, प्राकाश, सोम घोर छाप ।।६ 


इनमे भी भ्रग्नि के आकाश को इन्द्र कहते है जो सर्वव्यापक है उनमे शुग्य ने घव पर जि पर 
है और वे विरल वायु भ्रादि पदार्थ हैं ( इसी इन्द्र को पाश्चात्य विद्वान एहड्र महा वियी हा २३. 
वाले श्राकाश को वाकू या शब्द कहते है यह भी सर्व व्यापक है बिन्तु ८म प्राणाघ में हर 7 47 +। 
प्र भ्राकाश का स्थिर स्वभाव दह्ोोते हुए भी वायु के द्वारा चलकर बानों में धदया मारता है | न ॥*: 
रूप में वह कान से गृहित होता हैं । उपयुक्त छः पदार्पी में इन्द्र, प्रगति, यम, ये तीनो ४०"०४८०५ 
हैं झौर सदा प्नन्न के ऊपर आक्रमण करके भ्रप्त को अपने पेट में लेते है और शब्द, मोण, 7५ ६ 
ही प्नन्न हैं ये श्रस्ति से पडकर उसकी भ्रवस्था वदलकर नाना प्रकार ये पदाप उप 7 ः 
प्रग्नि उठकर प्रधि तक जाता है उसमे प्रधि से नाभि तक ग्रते हुए सोम नी प्राहनि पेय रा 
झाहुति यज्ञ है । इस यज्ञ से सब प्रजा उत्पन्न होती है श्ौर एसी गज में उमगी पीवन बश। हि 
रहती है ॥। ५ || 


इन्द्र आकाश में रहने वाला जो गग्नि, भ्न्नाद भौर प्रमारी है रहो पृष्री, 
तीनो लोको में रहने के कारण तीव अकार का हो जाता है. जिसे ँम्नि, दाए. 7 
“देवता के भेद है। इसी प्रकार शब्द झ्राकाध पे रहने वाला सोम ऐो पदता “ शारएर 


व्जल्क 
श्र है 


[ २६१ )] 


है ब्रह्मतिशान वह 


किशन मीिकक लक जल ना ााु॥ााानणल्‍र्रएएएा 
जता है, जिसे तेज, झपू, अन कहते हैं और मे तोनो भूत के भेद हैं। उपयुक्त तीनों देवता 
। में मित्य रहते हैं, इस प्रकार यजु. के १० भेद सिद्ध होते हैं-इन्द्र, अग्नि, वायु, सूये, यः 
प्रसार ये पान भेद प्रश्नाद ने हैं और शब्दाकाश, तेज, अ्रपू, अन्न भौर भाप ये पांच भेद अन्त के हैं 
॥र मोम ने अर्दान्य झितने ही भेद ओर भी हैं जिनका विस्तार रजोवाद आदि अन्य प्रकरर 
दिचाया गया है। तात्पर्य यह हैं कि देवताओं से भौर भूतों से होने वाली जितनी सृष्टियां हैं सव य 
मे होनी है. धौर यजुः एक बेद है इसलिये वैदिक प्रन्यो मे वहुघा वेदों से ही धब सृष्टि का होना : 
शदा है उसी आधार पर मनु भगवान्‌ भी कहते है--- 


“देद शब्देस्प एवादो पृथक्‌ संस्थाश्च नि्मेसे” 
प्रादि में वेद के शब्दों हो से पृथकू-पृथक्‌ संस्थायें बनाई । 
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दम प्रशार व्यापक जो वाक्‌ तीन वलो के पेट मे धारण करने वाले एक बल से परिच्छिन्न 
मर माना मृतिया पृयक्‌ पृथक भ्रपना नाम, रूप, कर्म घारण करती है यदि मूर्तियां न बनती र 
ब्याएर बात्‌ दा नाम, रुप, कर्म कुछ नही कद्दे जा सकते थे शोर न उनका पृथक्‌-पृथरु्‌ वस्तु कहकेः 
पिड्ान ही होता :सलिये मूरति बनाने वाले वलो से ही सव वस्तुओ का पृथक्‌-पृथक्‌ विज्ञान होता 
में उस बत को वेद कहते हैं और जिसका विज्ञान होता है वही वस्तु “बिच्वते” अर्थात्‌ "हैं । ६ 
जिस द्वारा 'विद्यते' अर्थात्‌ वस्तु सत्ता की प्रतीति होती है वही वल वेद है! तात्पयं यह है कि 
हो वस्तु की भत्ता है और वेद से ही वस्तु का मान है अथवा यो समझे कि जगत की प्र॑त्येक वस्तु | 
भागी है और सत्ता रसती है वही वेद कहा जा सकता है-वह वाध्तव में विचित्र बलो से पुरे वा 
ही नाम है। इस प्रत्मार वलो से विभिन्न रूप धारण करके जो वाक्‌ आत्मा पर व्याप्त हो जाता 
ही ग्रेदसिति कहते है । 

पस जनत्‌ के सब पदा्य पाच भागों में बेटे हैं--१ परतत्व, २-प्रौदयिक, ३-योगरूढ, ४-प 
४ वात्राविद । परतत्व वह मूलतन्व है जिससे ये सब कुछ बना है और उसी को ब्रह्म कहते हैं-वह ' 
प्रय्याएत, निधिनेष, निप्कल, निरखन है ॥ १॥। 


स्सी प्रततस्व से बिना दुसरे मिलाव के जो अपने भाप कुछ तत्व उदभृत हुए वे सव औदयिव 
ततर है मे सत्र भी परनत्व के झनुसार ही असण्ड, निरवयव और सिर्वेधिक हैं। किन्तु विशेष यह 
परताय एूत् था, निविशेष था, किन्तु ये सव श्रनेक है और सविश्वेय हैं ॥ २॥ 


सकी ओदमिक में से भिन्न-भिन्न, ३ या अधिक तत्वों के परस्पर थ्रोग से जो एक नय 
वा हैं इसी को योगतड कहते है थपि यह दी के मोग से उत्पन्न हुआ है तथापि इसके 


७, 


टन धर यक्र दी भार नहीं रहने है, दोनो का स्वरूप मिटकर एक ही कोई झखण्ड रूप उत्पन्त ही 
ह ऐसी ग्रगस्पा को बोगरट नत्व फेंग ] ३ ।॥ 


ढ़ 


४ द््द्ार बह > 


गीदयिर का झयवा योगहूटो का अथवा औदयिक योगडुढ़ों का कोई ऐसा | 
मै होने पर भी उन दोनो तत्वों छा नाम न होकर अपनी दशा से दीनो ज्यों 


#$ प्रह्मविनान #&? 


लह्ल्ध्य्स्च्प35- 


कि रहें जैसे लवण, जलका, शर्करा (खाड), गन्धवायु का धनिष्ट योग होने पर भी पद, एपह॑प८ 
रहकर एक नई दशा में आ जाते हैं उसी प्रवस्धा क्रो बौगिक रुदहतेहैं था ४ ४] गा 
जाता ॥ ४ ॥ 


परन्तु जब इन तत्वों का चेतन शरीर में शानेश्द्रियों के सयोग में उसी शादिदिय है धशाणए पर 
कोई तया भाव उत्पन्त हो ती वह उस संयोगकाल में ही उत्पत्त होकर उतने की यो रिधति हृश्श ८९ 
हो जाता है । इसीलिये उस भाव को तात्कालिक (क्षणिक) फहने हैं थे पान प्रगार गै />-० ३, रहे, 
रूप, रस, गन्ध । इन संवकी उत्पत्ति व स्थिति क्षण मात्र के लिये :स्ियों हो पर होती हैं । 7४२ /म 
कह सकते हैं कि इन पाचों की वास्तविक सत्ता हमारे इच्द्रिय स्थान के प्रनिरिक्त जयद्‌ भर में पौर ४ 
भी नही है। हम अपने ज्ञान के भ्रम से प्रपती इच्द्रिय के धर्म्मो को वस्तु पर्मे रहणर पार हा व हे 
पदार्थों में मिथ्या भारोप करते हैं। वास्तव में बाहर के पदार्थों के कोई धरश्य मृततरप पगयर कै हि 
हमारे इन्द्रिय तत्वो से मिलकर शब्द, स्पर्श भ्ादि तात्कालिक भावी को उत्पस्त कर है।व । । ये मंद इंषपि 
वास्तव में क्षणिक हैं तथापि जगत मे स्थिर रूप से इन्ही प्रायों को देशकर हम जगग हें बधी ही पदों 
को स्थिर समझ रहे हैं। इस पर यही प्रश्न उठता है कि जब ये सब छणिक है तो एम सूद पदार्थों से 
स्थिरता जो प्रतीत होती है वह कहा से भ्राई तो उत्तर मे कहना होगा कि यह स्पिरता उसे भ्रवगरती को 
व्यक्तिगत नही है किन्तु उनकी सनन्‍्तान के कारण स्थिरता का भ्रनुमद होता है घौर यह प्रह्म मे एए प्‌ 
बेद से (यजुः) सम्पत्न होता है। तवात्पय यह है कि वेद के द्वारा ही प्रत्येफ पस्तु णी ग्पिर्ता शायम कोरी 
है जो वस्तु दीखती है या जो वस्तु नही दोखती है उन दोनो में यही सत्ता प्रतीत होनी है नो घरदाद 
ही चयन के हारा था सोमहयन के द्वारा यज्ञ प्रवश्य होता है, इसलिये जिम प्रकार चयन पश में दग्प की 
प्रात्मा बतती है भौर हवन यज्ञ से उस भ्रात्मा का जीवन निर्वाह होता है, एमी प्रगार एम शेनों पशे हे 
सनन्‍्तान से उस भात्मा को झात्मा के शरीर की और उस भ्रात्मा के जीयन थी स्थिरता सिद्ध होठी है । 
परन्तु यह यज्ञ वेद बिना सम्पस्न नही होता इसलिये कहना होगा कि चेद ही इन मरका गारप । । 


इस यजुः के स्वरूप मे जो छ प्रकार के तत्व बताये गये हैं उनमें प्रस्तिपक्ष के घाराश शी एस 
कहा गया है और सोमपक्ष के श्राकाश को वाक्‌ कहते हैं यध्यपि इन दोनों में ही ग्पिग्ता समान है शिरहु 
इस स्थिरता के स्वरूप भे श्रथवा स्थिरता के कारश मे भेद है। इसरो यो समझता घादपिरि एम 
जगत्‌ में जितने पदार्थ है उनमे गति भौर स्थिति दोनो पर्म्म पाये जाते हैं। बश प्रा हें गरीर आधा 
छृक्ष क्या- पर्वतादि जिन-जिन को हम स्थिर समझ रहे हैं उत सब की कुछ बाव के घरतर देश बा हमर 
बदलते दीखते हैं। इससे भावना होगा कि उन सब स्थिरो में भी धौरे था तैजी में परिईतन शा शा 
श्वश्य जारी है पर्थाव्‌ उनके प्रत्येक भवयव मे गति रहतो है शसी प्रवार झितने घदते हुए प्रदार्ण से 
देखते हैं उनमे भी सभी जगह वेग की कमी बेसी भनुभव में झ्लानी है। वह देग ब्या उर- ह शेशदा दिरार 
करें तो ज्ञान होगा कि गति वाले सभी पदार्थों में स्थिति भी साप-माप रहती है। इगी रात शी प्रदि- 
कता को धीरापन कहते है और उसकी धपेक्षा दूधरे चलने वालों में दितनी ६ घदि शम 7 एशी. हरे 
को वेग कहते हैं । वेग का हमे प्नुभव होता है. वह बिना स्फिनि के पायम मेरी होगा प्री प्रिंट 
गति के साथ-साथ स्थिति का होना भी हमे मानता पड़ता है, एग्झे धतिर्नि पौर ४ पइ्रमशा हि 


[ २६३ ] 


६ ब्रह्मविज्ञान थे 








>ब 2म 7 पदार्थ या तौर को कही फैकते हैं तो वह अपने नियत स्थान पर पहुंचने के लिये कुछ समय 
अत्य 9 उम रमय का यदि विभाग किया जाय तो प्रत्येक विभाग मे उस भिन्न-भिन्न आकाश के प्रदेशों मे 
#्दन प्रतीत होगी-यदि बीच के भाकाश मे उसकी स्थिति नहोती तो जिस क्षण मे वह तीर फैका गया 
दा उस क्षण में भ्रपने पहचने के स्थान मे वह दीखता परन्तु ऐसा नहीं होता इसलिये कहना होगा कि 
यह वटरता-ठहरता जाता है यह ठहराव गति में है या गति ठहराव में है यह स्पष्ट प्रतीत नही होता 
रिल्तु विसमिल हुए दोनों ही उस वस्तु में भ्रवश्य प्रतीत होते है--साराश यह है कि प्रत्येक वस्तु मे 
गति प्रौर स्थिति दोनो ही तारतम्य से अवश्य ही रहते हैं। कितनी ही वस्तुओं मे गति अपेक्षिक स्थिति की 
बनिम्पन अ्रथिक पाई जाती है भौर स्थिति बहुत कम होती है इसके विपरीत कितनी ही वस्तुओं मे 
स्थिति की मात्रा भ्रधिक रहती है और गति की मात्रा कम । जब ऐसी वस्तु धर्म है त्तो हम यहां तके 
विचार में ला मफने हैं कि यह स्थिति की मात्रा वढते-बढते किसी वस्तु में इतनी वढ सकती है जहाँ गति 
बी माठ कम होते-होते सर्वया शून्य हो गई हो इस प्रकार स्थिरता जिस वस्तु में होगी उसे ही हम 
धारक प्राकाश” कहते हैं। अयवा इस वाकू आकाश की स्थिरता ग्रति का अत्यन्त श्रभाव रूप है वह 
पद्रपि स्वभाव से स्थिर है तथापि वायु के द्वारा शब्द में लहर भौर गति प्रतीत होती है किन्तु यदि न 
रहे तो शत्द स्वय नहीं चलता इसलिये वाक्‌ रूपी झ्राकाश सर्वथा गति रहित हम स्थिर समझ सकते हैं । 
इसी प्रशार इसके विपरीत यह गति वढते-बढते भ्रवश्य ही किसी वस्तु में जाकर इतनी वढ़ सकती है 
गहाँ स्थिति की मात्रा कम होते-होते सर्वथा ही शून्य हो गई हो उस वस्तु में यद्यपि गति परिपूर्ण हो 
गई है तथापि उसमें गति कदापि प्रतीत नहीं हो सकती इसके दो कारण हैं--एक चली हुईं वस्तु 
तिसी एक रूल नहीं जाती क्योकि उसमें गति की पूरोमात्रा होने के कारण किसी भी गति का 
प्रभाव नहीं है। पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊपर नीचे सब ओर एक साथ गति सर्वथा समान भाव से 
होनी रहती है. जिमसे गति प्रतीत न होकर उन सब गतियो का समूह रूप स्थिरता प्रतीत होती है| 
गया कारसण यह है कि कल्पना करो कि उस वस्तु की गति किसी एक ही दशा में हुई तो भी उसकी 
गति में साथ-साथ यदि स्थिति नही है तो वह मध्य मे न ठहर कर जिस क्षण चली उसी क्षरा मे दूसरे 
प्रन्त स्थान में प्रतीत हो सकती है भ्र्थात्‌ एक ही क्षण मे वह यहा से वहा तक पाई जा सकती है जिसके 


बारप गति प्रतीत न होकर म्थिरता ही प्रतीत होती है। इसी स्थिरता के श्रभिप्राय से वेद मन्त्र मे एक 
स्पान पर यह लिसा है कि-- 


्ड्क्के 


अनेजदेक॑ सनसो जवीयो नैनहेवा आप्नुवन्‌ पुर्वभषंत । 
तद्घावतोध्न्यानत्येतितिष्ठततस्मिन्नपो मातरिश्वा दधाति ।। 
(यजु० उ० झ० ४०।४) 
तात्पर्य यह है झ्ि इस जयत्‌ स्थिति शौर गति में दोनो ही दीखती हैं ये दोनो ही इन्द्र और 
यार सा दोनो के रूप हैं जहा कहीं इन्द्राकाश का संवन्ध उद्धूट है वहां गति प्रतीत होती है और जहा 


के भाराद वा मबन्य अ्रधिकता मे हो जाता है वहां स्थिति प्रतीत होने लगती है किन्तु जगत के जितने 
5४ ई सर इन दोनों ही आकागो में रहते हैं इसलिये उन सवको इन दोनो आकाशों की गति स्थिति 


[ रदृ४ ] 
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'से संवन्ध कुछ न कुछ वना ही रहता है किन्तु जब उन दोनो को जद उेपव अपने ० “5 शर्म ४ 
वाक्‌ आकाश स्थिति घन है ध्रौर इन्द्राकश गतिधन है ऐसा वहना होगा सझादि इेछाजिआ “5 
झाकाश के अभ्रनुसार भ्रविचारी, कूटस्य, व्यापक, ग्यिर ही प्रतीत होता # । - 


४-लोकचिति 


इस प्रकार जो चितिया कही गई है प्रत्येक उन वितियों मे उनमे लिए शव लोरनिति आह! 
है । यह लोक शब्द ब्रह्माण्ड के तीन भागो को वतलाता है, प्रृष्वी, प्रत्तरिक्षि जौर दो थे पिन। हा 
मिलकर एक ब्रह्माण्ड कहलाता है, इस ग्रह/ण्ड मे जहाँ जो कुद जितने पाई सभी री शरण 
मात्राओं को लेकर प्रत्येक प्राणी के शरीर बनते हैं, इसलिए ग्रद्माण्ड के डितने भाग हिये ४7 कफ - 
उतने सव भाग इस शरीर के भी होते हैं। प्रथम ब्रह्माण्ड के दो भाग हो मुगपर माने णाते | उगे छ ४० 
पृथ्वी कहते है । इनमे च्यावा भाग देवता से सम्बन्ध रखता है और प्ृष्यी भ्रत्ों में विग्तु रोग शाम ६7 
से दोनो ही मे देवता और भूत दोनो रहते हैं । के: 


जिस प्रकार ब्रह्माण्ड के धावापृष्यी ये दो भाग हैं उसी प्रकार इस शरीर मे को शिर हर 
शरीर ये भाग हैं। शिर भाग मे भूत मात्रा रहने पर भी थो के अनुसार देव माण की प्रणन का 0 
शिर भाग ही चेतन है। उसी के सम्बन्ध से शरीर भी चेतन होता है। ऐसे हो गरोर भाग में द३ धरा 
रहने पर भी भूत मात्रा ही प्रधान है। इसीलिए शिर से शरीर नीचे रहता है। एस प्रवार रो टोि|प 
इसकी शरीर मे चिति सिद्ध होती है । 


प्रकारान्तर से ब्रह्माण्ड के तीन भाग है जिनको तोन लोक पहुते है। दूगरा एसी प्रार “स 
शरीर मे तीन भाग दीखते हैं भ्र्थात्‌ योमि से नाभि तक पृथ्वी भाग है नाभि में दृर्म ता इसरिण घाव 
है भर हृदय से कण्ठ तक थी भाग है। इन तीनो लोकों का इस प्रकार एक प्रादेद घषो३ ६ ०॥ 
साढ़े दस २ अ्द्धू ल प्रमाण के प्राण होकर शरीर के एक-एक भाग वो परिरिउिप्त 7रते ४ ६९ ४४7 
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त्रिलोकी के रस से शरीर के तीन प्राण तीन भागो को उत्पन्न फरते हैं। किन्तु सोपभय से दीप ४र्घ प्‌ 
उससे परे जो परोरजा चिदात्मा है उसके रस से शरीर में भी त्रिलोकी के उपर दिस शा भाग एच 
कि 


होता 'है जिसमे चेतना प्राण ही प्रधानरूप से रहता है भौर वही शरीर रूपी प्रदोरी रा पषिष्दाव + । 


पर 


यह शिर भाग भी शरीर के भ्ननुसार तीन लोक के रसो को लेकर उत्पन्त होगा 0 “सम चशा। 
के ऊपर कपाल जिसमे मस्तिष्क प्र्थात्‌ भेजे का स्थान वह थी भाग है धौर हनू शव दारी र। 
जहा तक ऊपर गई है वह पृथ्वी का भाग है इन दोनो के मध्य में पाचो टुन्टियों रा शपि-एए 
प्रन्तरिक्ष भाग है । त्ात्पय यह है कि शरीर के भनुसार शिर भाग में दो तौप सौर री ४ 


दर्द 


कस 2०७०आ १० + 
है वह 


हरत मे- भुजा, प्रकोष्ठ, प्रतल इसी प्रकार पाद में-उर, जादा. प्रयरश सस हर 
है यहा तक कि प्रत्येक भ्रद्धू,ली में भी प्रत्येक तौन-तीन पर्व दौसते है-एन संद रा राग शो 7 
के भिन्न-भिन्न रस ही हैं । अग्नि सहित प्रृथ्वी प्रथम लोक है, पत्ममा चौर पाए या 2४? रे 
श्रत्तरिक्ष है और सूर्य चौलोक है । सूर्य से भी परे जो परवपोति है बह लोदातीद दूरी 


के, 
हू 


कक. के फतसे िक, हू. छा कम 
के 
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मिमी ब 3 ॒शशशशशणणण न्न्य्ड 
४रौर भा जो मध्यम भाग है उसके तीन विभाग उस तुरीब परज्योति के रस से बने हुए हैं उस शिर मे 
उम पर ज्योति से चेतना भाई है वह इस शरोर मे मन रूप से विद्यमान है वही मन अपनो इच्छा से 
द्राए गो प्रेरणा करके जैसी चेप्डा कराता है वैसा ही भूत भाग चेष्टा करते हैं। यही तीन लोक ओर 
भौया परम्पोति का इस शरीर में विभक्त होकर चेष्टा कराना ही लोक चिति है। 


भ्-धातुचिति 


पूर्व में जो प॑च्चकोश चिति कही गई है जिसमे सबसे बाहर भनज्न कोश है उसके अन्दर प्राण है- 
मह भरा भ्रन्नाद है यह बाहर से भन्न को ग्रहरा करके प्रपने ऊपर व्यापक ,भ्रन्नमयकोश उत्पन्न करता है। 
बह भ्रश्नमयकोश सात चिति का है। ये सातो ही शरीर के धातु हैं भ्र्थात्‌ घारण करने वाले है इसीलिए 
इन सातो को धातु चिति कहते हैं । ये सातो बाहर के क्रम से प्न्दर को जाते हुये इस प्रकार चीयम[न 
हैं“-सोम, त्वचा शोशित, मास, मेद, भ्रस्थि, मज्जा, शुक्र । इनमे लोम को त्वचा के ऊपर नियम से रहने 
वर भी शरीर का भ्रवयव बहुत से विद्ान्‌ नही मानते । इसी कारण त्वचा से शुक्र तक क्रम से सात ही 
विभाग बहे गये हैं इनमे त्वचा भर्थात्‌ चर्म चार प्रकार का है। शोणित का वेष्टन, चर्म वसा का वेष्टन, 
मास दा वेध्टन, भौर भ्रस्थि का वेप्टन-वसा, मांस, कौमलास्थि, दारुणास्थि ये चारो एक इृढ सूत्र के जाल 
पर चौयमान है,प्र्याव्‌ इन चारो के भीतर भिन्न वस्तुप्रो के गुये हुए जाल है भ्रस्थि मे मज्जा, मज्जा मे शुक्र 
सीययान है इनके अतिरिक्त बड़ा भन्त्र छोटा भ्रन्त्र (आत) शिरा भर्थात्‌ वाहिनि नाड़ी धमनी भ्र्थातु 
वायु वाहिनी नाड़ी भर स्नायु (767५० ) श्र्थात्‌ ज्ञानवाहिनी या चेष्टा वाहिनी नाडी इस' प्रकार 
के भिन्न-भिन्न सूच भी शरीर मे चीयमान हैं। इनके भ्रतिरिक्त कितने ही सूत्र ग्रन्थि भी शरीर मे है। 
भोधित, पित्त वात, कफ ये चार घातु भौर रस तथा मल ये दो धातु भी शरीर मे चीयमान है। - हम 
देसते हैं कि एक फल में त्वचा, गुदा, नाड़ी, कठिन भाग और मज्जा में पांच भाग क्रम से रहते हैं-ठीक 


टसी भ्रकार प्रासी के शरीर मे भी त्वचा, मास, नाड़ी, भ्रस्थि भौर ये ही पांच चिति मुख्य है भौर शेष 
सद टसी के मददगार हैं । 





इसी प्रकार यह भ्रश्नमय कोश ही भूत भात्मा कहलाता है इस भूत झात्मा मे मुख्यतया तीन 
रम भाते हैं। भोग, दिव्य भोर पर, इनमे भौम रस मे ही त्वचा, अस्थि आदि चिति समभनी चाहिए 
जिस प्रकार प्रश्न मय कोश में यह घातु चिति कही गई है उसी प्राणमय कोश में पहले कही हुई पुरुष- 
थिनिया लोरचिति जाननी चाहिए । प्राण के आधार से ही भ्रन्नमय कोश मे घातुचिति भी हो सकती 
है प्न्यमा नही वयोकि सब प्रकार की ज्षियाए प्राण से ही उत्पन्न होती है, प्राण के बिना अन्न या धातु 
प्रादि मद पु हैं क्रिया नहीं कर सकते इसलिए विना प्राण के कोई चिति नही हो सकती । श्रन्नचिति में 
ज्य प्रायनिति होती है तमी उसमे मन, विज्ञान, झानन्द ये तीनो प्रकार की मनश्रिति भी होती है । इस 
प्रमश्निति के मन या विज्ञान भाग को लेकर वेदचिति जाननी चाहिये । कोई-कोई वेदचिति भौर यज्ञ- 


बिति ये दोनो भी प्राणाचिति के हो भेद समझते हैं । 
ते हैँ । इस प्रकार सत्र चिति 
या प्ात्मा का स्वस्थ सिद्ध होता है । मिलकर एक प्राणी का शरीर 
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सकल मी कील चीज लव लकी 

तात्पयं यह है कि धातुचिति अन्न से प्रर्थात्‌ वाकू से सम्बन्ध रखनी है प्लौश मन मे शन, दिल 
प्रौर भ्रानन्द ये तीन अन्तश्चितिया सम्बन्ध रखते हैं। इन दोनो के प्रतिरिक्त मर बि७लदा शपई 35० 
चति, पुरषचिति, लोकचिति, देवचिति और बीजजिति भी केवन प्रा८ में ही शग्यन्त रत ह्। दा 
प्रकार सब चितियो को सम्रह करके मत, आण, बाक्‌ ये तीन तत्त्व वाली धात्मा रधीेर दाररर शरएा है 
प़्ौर शरीर या शारीरक कहलाता है | 


सवनयज्ञ तथा यज्ञमय श्रात्म जीवन 


सबसे प्रथम आनन्दादि पाच कोशो से जो पाच चिति कही गई, उसे ठपर दीरबिति ४हि 
पुनश्चिति कही गईं है इन दोनो चितियों से आत्मा की स्वरुप सिद्धि होती है। यह था मा जप 204 
होकर जो चिरकाल तक भ्रपनी जीवन स्थिति बनाये रखता है मह दूसरा यज्ञ । 


भरात्मा का वह भन्न जिसके उसका जीवन निर्वाह होता £ दो प्रवार णा है-(ई०, *भौ* 
इनमे झ्ाकाश पर्जन्य, सूर्य, चन्द्र श्रादि पिण्डो के द्वारा थी स्पान से प्रववरत बाज हो ग्स भरे 

रहते है वही देव श्रश्न है। किन्तु इनके अतिरिक्त पृथ्वी में से सात प्रकार के प्रप श्राप गिदे था 
वे भौत भन्न है। वे ये है-अन्न, जल, गर्मी, वायु, शब्द, प्रकाण बंद या भिया पौर दान | पनमे गर्मी 
प्रौर प्रथाश इन दोनो को ही तेज शब्द से कह सकते है, इसलिये श्रुति मे ७ही प्र्न है । 


न 
ड्भे डोर 


जो प्रश्न भोजन किया जाता है वह दैविक हो भ्रघवा भौतिक यह धात्मा में प्रचरुर धारग | 
बन जाता है इस प्रकार भात्मा का बनते रहना ही प्रात्मा का जीवन है फिन्तु एन दोनो प्रगार गे धष्ठा 
को शरीर स्थित भ्रग्नि ग्रहण करता है। इनमे थो स्थानी प्राण ध्ाकर पृष्वी स्पानी प्राण मे शेर मे 
घ॒र्पए पाकर के अग्नि की उत्पत्ति होती रहती है, किन्तु भौतिक प्रश्न पाकर उसपो दल परदे सिरश 
उत्पन्न होता है उससे उस भ्रग्नि की पुष्टि भौर रक्षा तथा स्थिति बनी रहती है, मय थे दोगो धार मे 
प्रश्न भग्ति की स्थिति के लिये श्रत्यन्त प्लावश्यक है किन्तु इन दोनों में भौतिक की घपेधा इैंदिशण हरा 
प्रधान है, क्योकि कितने ही योगियो के शरीर में समाधि साधन कौ धवश्पा में धनशन (से शारा) ४। 
धारण करके भ्रनेक वर्षों तक जीवन की स्थिति देखी गई है वहा यथपि भौतिय दृए भी रही शा 
तथापि केवल देविक भन्न ही प्रचुर ( भधिक ) रूप से झाने के कारण - रौर दी प्रश्ति दनी रातों है । 
प्रग्नि ही वैश्वानर झात्मा है और उसके कारण तैजस पात्मा प्रौर तैजन ये बारशण प्रशरमा दाग धारा 
है, किन्तु यह झवश्य है कि बिना योग बल के साधारण मनुप्यो के घरीर मे भौतिदा एप इन हा 
पर केवल देविक प्रश्न मात्र से भग्नि का बल कम हो जाता है दितमे प्रृस्यु गए पग्सि «घाव घश दे 
प्रबल हो जाने से चौलोक से झाते हुए रस का भागम विच्छिप्त हो जाता है उस बारगा यो हाए पर 
पाथिव प्राण के धर्षण बन्द हो जाने से शरीर को झग्नि सर्वेया नष्द हो पाती है, सिसि से एरणइ 
जीवन सवंथा नष्ट हो जाता है । तात्पय्यें यह है कि दिस प्रवार शब्द, सपरे, रुप, गशा, गाए हे राधा 
तात्कालिक है उसी भ्रकार थौ प्राण झौर पार्थिव प्राण धन दोनो के पोग में उत्पक्त होतों टुई शी गए 
प्रग्ति जिसमें गरमी भासती है वह भी ताश्कालिक है जिस समय दोनो शा दोग यश मे शरण २7 है 
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छछ ब्रह्मविज्ञान धडे 


>--->.---न्‍्ल्‍_स्‍क्‍लसिसससतनततततततततततततततततातातव7क्‍क्‍ू7-7ूइॉैॉैॉैट-टऐटऐल्‍ऋ_+ 
$ उस समय शरीर की गरमी नप्ठ हो जाती है ओर शरीर छूटने से प्राणी मरा हुआ कहा जाता 

३ । दम दत्य में अन्न की हानि ही कारण है। इसलिये अन्न भोजन ही आत्मा की जीवन सत्ता का 

इारप है। जिससे दैविक भ्न्न का झाते रहना ही भायु शब्द से कहा जाता है-स्थूल मान से १४४ 

पर था १०८ तह उस दैविक भ्रन्न का शरीर में झाना स्वभाविक सिद्ध हुआ है । इसलिये यही मनुष्य की 

प्रादु है प्रौर उससे कम समय में मनुष्य की मृत्यु वेकारिक है, वह स्वभाव सिद्ध है भौर यह विकार 

श्तहे। 

६-चिदात्मवाद 


प्रन्तिम मत यह है कि चित ही एक प्रात्मा है चित का प्रथ है जो चयन करे भ्रथवा जिस पर 
चयन हो भ्रयवा जो चीयमान हो उसको चित कहते हैं--तात्पय्य यह है कि तीन प्रकार की चिति कही 
गई है पहली पद्मव्िति, दूसरी श्रिचिति श्रौर तीसरी पुनश्चिति इन तीनो मे पुनश्चिति मध्यवाली त्रिचिति 
के उपर होती है भौर यह मध्यम त्रिचिति भी प्रथम पद्चचिति पर होती है किन्तु यह प्रथम पत्चचिति 
भी प्रवश्य हौ उिसी न किसी पर होनी चाहिये क्योकि कोई भी विना क्षेत्र प्र्थात्‌ विना आधार के नही 
टो सकती । उसलिये मानना पड़ेगा कि कोई न कोई पअव्यक्त झौर अव्याकृत, निर्लेक्षण, निविशेष, 
निप्पल, निरख्षण, भ्रखण्ड, निरयव तत्त्व है जो नित्य सनातन है उसी के झ्राधार पर पे चितिया होती 
रहती है। इन चितियों का करने वाला भी दूसरा नहीं हो सकता क्योकि उस तत्त्व के अद्व॑त होने से 
दूसरा कोर्ट चयन करना सम्भव नही । वही अव्याकृत स्वयम्‌ पाच रूप से उदय होकर उन्ही आदयिको 
यो अपने आधार पर चीयमान कर लेता है और जबकि उसी मे से उदय होकर उस पर चिति होती है 
तो बहना होगा कि चीयमान पदार्थ भी तीनो चितियो के जो जहां कुछ है यह भी उस मूलतत्व से भिन्न 
मरी टै तो इससे सिद्ध हुआ कि जिस पर चिति है, जिन पदार्थों की चिति है जो चिति का कर्ता है इस 
प्रशार तीनो रुप से वह एक ही तत्त्व समझा जाता है इसीलिये उसको चित्‌ कहते हैं। 


उस प्रजार इस चित्‌ तत्व को परात्पर शब्द से समझना चाहिये । यही परात्पर मूलतत्त्व इन 
तीनो बितियो के कारण तीन ग्रन्य अवस्था करता है जिन भ्रवस्थाओ के भेद से वह पर, अक्षर, क्षर 
गरलाना हे । तात्पय्य यह है कि यदि तीतो प्रकार की चितियो से अलग करके यदि विशुद्ध उत्त मूलतत्त्व 
या विधार परे तो बढ़ परात्पर कहावेगा, क्योकि वह आगे के तीनो विशेयों मे सबसे प्रधान पर! है 
उगगे भी यह निगुंण, निविशेष परे है इमीलिये परात्पर कहलाता हे और वह अक्षेय अनिवर्चनीय है । 
पर वय स्रर अपने ओदयिक भावों से पाचचिति करके उन पाचो से विशिप्ट अपना रूप बनाता है 
तो उसे पत्यव परने है, यही प्रव्यय उन क्षर, अक्षरों से परे है इसीलिये 'पर! कहलाता हे और इन 
गाना ठुरुणा में यहू पर उत्तम है इसलिये पुरुषोत्तम कहलाता है। यही पर पुरुष जबकि तीन चिति से भी 
युक्त रोग है तो पर्ननिति और त्रिचिति इन दोनो चितियों से विशिष्ट होकर भिन्न रूप धारण करता 
है नो उमयो गक्षर पहने हैं, यट मर्वज्ञ श्रौर सर्च शक्तिमान्‌ है यद्यपि पर पुरुष मे भी आनन्द, विज्ञान, 
ग, दा), वाह ते रहने के कारण सब ज्ञान और सब शक्तियों की निधि होना सम्भव है तथापि बीज 
इदइुढ ने दन 7 वरुण उममे सृष्टि नहीं होती, वह केवल साक्षी चेता है। उसके आधार से ही प्रक्षर 
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के ब्रह्मविनान ४? 
कब्न्ल्ल्ल्ल्स्स्म्स्ल्स्स्ल्ल्ल्ल्स्स्स्ल्त्स्स्स्सल्ल्नत्ल्सलििलिननसिसिफफपपपस+स्‍4प परत पपक्‍८+८०+-००२-५--००००००००००९०-००--५८ हि 
सृष्टि करता है। इस प्रक्षर मे वीजचिति, देवचिति, भूतचिति या सप्तिवेश है प॥्सी रे 
चिति सामग्नियों के द्वारा वह सब प्रकार की सृष्टि करने मे समर्थ होता है, दसाच्यि ; 


यथा सुदीप्तात्‌ पावकाद्‌ विस्फूलिज्ञाः । 


जौ 


सहस्नशः प्रभवन्ते सरूपाः । 
तथाइक्षराद्‌ विविधा: सोम्यभावाः: 
प्रजायन्ते तन्न चेवा पियन्ति ॥। 


इस प्रकार यह भ्रक्षर श्रपने शरीर से जिन भावों को उत्पन्न करता है ये रथ भाव पा री रे हर 
के भनुसार उसी अक्षर पर चीयमान हो जाते हैं श्रोर वे चिति पावर प्रकार वी ६-४ूता'मणिरि, २-० प- 
लिति, ३-देवचिति, ४-लोकचिति, ५-घधातुचिति इन पाचो चितियों पो हु समय है एपेा धार 
पर रखकर जब इनकी मात्रा श्रधिक हो जाती है तो स्वभाव से ही उन से रिरक शोगर इंदरा एप 
चाहता है और इनमे जो व्यापक झ्पना रस्ता खीच लेता है जिससे जिस प्रकार दृक्ष रे परे रग डे हुणा* 
के कारण श्रपने भ्राधार से अलग होकर भड जाते हैं उसो प्रकार अ्रधर के रस एट जाने मे पद शीप्हि 
पिण्ड उडकर उस श्रक्षर से श्रलग हो जाता है, इसीलिये उसे क्षर कहते है। पराथ निदिया ५ दोरणए 
मे क्ष॑र पदार्थ हैं इनकी चिति होने पर इनसे विशिष्ट होकर जो प्रक्षर सपना रप घारगा हरदा है एगी 
को क्षरपुरुष कहते हैं । 

यह जो जहा कुछ दीखता है वह सब क्षर है पभ्र्थात्‌ नाणवानु है विस्तु एनमे घशावत घ्रपशारए 
विद्यमान है श्रौर उस अक्षर के भीतर परपुरुष विद्यमान है भौर उस पर के भीतर भी परापर विद्दाहिल 
यह स्थूल रीति से भीतर बाहर का व्यवहार किया जाता है। वाम्तत्र में क्षर के भीतर बाहर शाप 
व्यापक होकर भ्रक्षर रहता है भौर भ्रक्षर के भी वाहर भीतर पर है झौर एसी प्रवार पर मे पेश पर 
इसीलिये ईशावास्य श्रत्ति कहती है-- 


तदेजति, तन्नेजति, तदूदूरे, तदन्तिके । 
तदन्तरस्य सर्वस्य, तदु सर्वस्थास्य वाह्मतः ॥। 


तात्पर्य यह है कि जिन क्षरो को आप सर्वत देख रहे है वे प्रक्षर की, पर र। प्ोर परा उग | 
भी साक्षातु मूर्तिया हैं इनमे जो सबका मुख्य झाधार परात्पर ईं बहा सबया प्रभश शोर प्राय रे घर 
बही सबकी मुख्य प्रतिष्ठा है। इसलिये वही बिंत्‌ सब पात्माओ की प्रान्मा ८। 
त्रिशरीर विवेक 
(कारण, सुक्ष्म, स्थूल) 
१-कारण शरीर 
तीन प्रकार के बीज जो पहले कहे गये है प्र्यात्‌ विदा, बर्म फोर दिया * 8 ञ क 0 
कारण शरीर कहलाता है भौर इन पर जितने देवता युक्त होते हैं दे मद मित्रापर झृद्मगरीर रहा : 
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&8 ब्रह्मविज्ञान थे 

विवि. एएएएएशशणशणणशशशएएएएएा 
दगी दतर उन पर जितने भूततों का सस्ग होता है वे सब मिलकर स्थूलशरीर कहलाते हैं। ये तीनों, 
प्रश्न भिर प्रसार के तौत ढेर होते है इसलिये देह कहलाते है। क्योकि देह का श्रथ ढेर हैं, ऐसे ही ये 
सीनो चय प्र्यात्‌ ममुच्चय या समूह हैं, इसी से इनको काय कहते है। क्योकि चयन से काय बनता है 
प्रौर पे तीनो फिर मुस्य आत्मा से शीर्णो होकर भझलग हो जति हैं इसीलिये शरीर कहाते हैं । इन 
तीनो को भात्मा विविध प्रकार से श्रयवा विशेष रूप से ग्रहरा करता है इसलिये इनको विग्रह कहते हैं । 
दे तीनो प्रात्मा पर वपन किये जाते है भर्थात्‌ वोये जाते है इसीलिये वायु कहाते हैं। इन तीनो के 
बररगा से ग्रात्मा का विस्तार होता है इसलिये तताव होने के कारण इनको तनु कहते हैं। ये आत्मा 
पर मृद्धित रहने हैं इसलिये मुति कहलाते हैं। इस प्रकार ये तीनों समूह रूप होने के कारण पुरी भी 
बडे जाने हैं। इन्ही पुरियों में बसने के कारण आ्रात्मा पुरुष कहलाता है, (पुरूबस,उपन्चसना) इन 
तीनो शगीरो में (वीज, देव,भूत) जो कारण शरीर हैं वह २ प्रकार से होता है एक तो भ्रात्मा के वाकू । 
भाग से स्थयम्‌ आत्मा में से उत्पन्न होने वाले होकर उस बाकू पर नित्य रूप से विद्यमान रहता है, 
धर्यात प्रात्मा के मन, श्राण, वाक्‌ सम्बन्ध से वह वाकू, विद्या, कर्म भौर अविद्यरूप से स्वय परिणत्त हो 
जाता है यह पहला रूप है श्रौर ये सदा नित्य है ॥१॥ न्‍ 











बजे 


किन्तु दूसरा इस जीव आत्मा के कर्म करते रहने से उस कर्म जन्य जो झतिशय उत्पन्न होतां है 
हिमे शुक्र कहते है वही वीज रूप से वाक्‌ पर आसक्त हो जाता है भर्थात्‌ विद्या पर विद्या, कर्म पर कर्मे, 
प्रविया पर जविद्या आकर उनको पुप्ट करता है और ये तीनों ही कृत्रिम उत्पन्न होकर भोगने से नष्ट 
होने रहते हैं श्रोर फिर २ से उत्पन्न होते रहते हैं जब तक मुक्ति न हो तब तक इनका विनाश उत्पत्ति ; 
त्म नप्ठ नही दोता इसलिये ये दोनो प्रकार के कारणशरीर नित्य ही विद्यमाव रहते है किन्तु इनमे 
विभेष मंद है कि पहला झ्ौदयिक कारण शरीर अक्षर आत्मा मे ही भ्रवश्य रहता है इसीलिये ईश्वर का 
भी शरीर माना जाता है भर उसी शरीर से श्रक्षर झात्मा भर्थाव्‌ ईश्वर सब सृष्टियों को करता है| , 


डिल्नु दुमस भासझ्िक (योग से) कारण शरीर क्षर जीव शरीरो मे ही जो प्रक्षर भाग है उसी 
पर रहता है। क्षर के मम्बन्ध से ही भ्रासज़िक कारणशरीर अक्षर पर उत्पन्न होता है भौर उसी झ्ास- 
दिए घारणशरीर के द्वार इस जीव का जन्म, मरण, मुक्ति, मुक्ति इत्यादि निर्मर है। श्रौदय्िक भोर 
प्रा्माद्वए दोनो कारएणरीर जब अक्षर पर उत्पन्न हो जाते है तब वही अक्षर ईश्वर न कहा कर जीव, 
पटाने लगना है श्रौर यही जीव भपने पर नई पच्चचिति वाले स्थूलशरीर को ग्रहण करता छोडता 
हक *ै परस्नु यही ऐसा करे कि जिससे विद्या की उन्नति हो तो उससे विद्या बढ़कर झवियया को घढाते 
हुए सिमी समय में उसको सर्वंथा नप्ट कर देता है तो जीव लक्षण अविद्या के नष्ट होने से वही अक्षर 
विश्लुद्ध ईश्वर रूप हो जाता है यही जीच की सगुण मुक्ति कही जाती है । 


२-सूक्ष्मशरीर 


. .  गृदमशरीर तीन प्रकार से उत्पन्न होता है--१-भौदबिक नि ते 
मानों हो जीव में प्रक्षर भात्मा के भाश्रय से रहते हे शा / २-आसज़्िक, ३-जैव- या हार्द ये_ 


[ २७० | 


है ब्रह्मचिनान है 





5५ - , ईश्वर की वाक्‌ से स्वय उत्पन्न होकर देवता और धून ये दोनोंझी ईसर ने श्री” »* दिए 


कहते हैं ।-प्रक्षर में भी नियम से रहते हैं, किन्तु उपेश्वर जो गू्े, चन्ठ, पृष्ठी छादि हाल पार की 
(झक्षर में श्रौदयिक द्वेव भूत के भ्रतिरिक्त आमद्धिक देव भूत भी उत्तन होते है आप ए्‌ एनडे धान रर 


“भूत के अतिरिक्त ईश्वर से झाये हुए देव, भूत भी भ्ासक्त हो जाने हैं दिल पूरी ध्राहि रधर) 


75 “"ऋम) 9 -रै 


, ज़ीव उत्पन्न हुए हैं उनके शरीर मे स्वयं उत्पन्न हुए देव, भू्तों के अतिरिक्त ईसखिर था दप्धम हे शा॥ 


हूए देव, भूत- प्रासद्भिक रहते हैं। इनके सिवाय जीवों के हृदय में द्वदय के बारण जो कहो हे षट कि 


शायत्री का,वर्णान पहले किया गया है उस रूप मे भी देव शोर भूत हृदय में प्राहर दा। हा द्रन 
(फ्ठित होकर घार प्रकार के कर्म करते हैं यह तीसरे प्रकार का देव पौर दवा टीद ने शरीर डे हट रे 
स्स्वन्ध से ही उत्पन्न होते हैं. इसलिये इनको जैव बहते हैं। उस प्रयार देव छोर ड्रग कक दिख 5 
.है उनमे देवता को लेकर सूक्मशरीर कष्ठा जाता है। 


३-स्थूलशरीर 


+- , किन्तु इन्ही तीनो भेदो मे तीनो भूत भागो फो लेकर तीन स्थूलशरीर भी कौरों में हग शो कर * 
>हैं। इन तीनो स्थूलो के अतिरिक्त एक चौथा भ्रौर भी स्थृतमरीर उत्पन्न होता ४ बह मागर्नण) क्र्क्ड 
शोणित से बनकर उन तीन स्थूल शरीरो मे शामिल हो जाता है । इसी चौथे रप_ुत घरौर भी वाम "पर 
स्पष्ट रूप से देखा करते हैं इसी चौथे के अन्तर्गत जेव, आसप्गिक भौर धौदपिक भी गदप्ागिर दि४- 
मान रहते हैं | परन्तु इन चारो स्थूल शरीरो में माता-पिता से भाये हुए चौथे रपूत्रएरीर गा धागा मे 
सम्बन्ध दुर्देल रहता है इसलिए इस चौथे स्थूलशरीर के जीणं होने पर जमे म्प प्रघती वर दा भरे 
/छोडकर निकल जाता है उसी प्रकार घौधे स्थूलशरीर को छीड़फर जीव सात्मा बाहर निराश है ऐोर 
अपनी गति को जाता है इसी को मृत्यु कहते हैं। किन्तु इस जीव प्ात्मा के साप कीच रत हघरोर शिर 
- ही, सूक्षशरीर भौर दो कारण शरीर मरने के पश्चात्‌ भी वने रहते है पौर एररी शेष थे गिशेज इश्सा 
जीव झ्ात्मा की भिन्न-भिन्न लोको भे गति होती है और जन्म लेते गमय भी २ने शो दो शाए पड 
. हुआ जीव आत्मा चौथे प्रकार के नये स्थुलशरीर मे प्रवेश करता है । 


त्रिविध-शरीर-समन्चय 


इस प्रकार विचार करने से जीव प्रात्मा मे १-कारणशरोर, रे-मृध्मघरीर, सेटटारीर २ 

भेद से सिद्ध होते है। जिनमे स्थूलशरीर ये हैं-- १-भौदपिक, २-प्रासकद्निश, इ>ताद, ईनमयाय दिए । 
“जिनमे माता-पिठृज ही शरीर को भ्रायः साधारश चुद्धि से मुगर स्पूतशरीर समभी बदेति 5२ 
रूप से दीखता है भौर ऊपर कही हुई पात्मा अन्तिम पाच चितियां भी ए४ी रप्रापवर रे ४४४६ 
उत्पन्न हौकर आत्मा के तीसरे उपसर्ग होते है । तीनो प्रवगर के द्ूतास्मा था तौनो रे + हे औ८ ० ग़गेर 
के विन्यास का भेद और ७ घातुप्तो का विन्यास प्ौर ७ प्रवार के प्राथ दपा तीये फरार है ६३६ 
इस स्थूलशरीर के होने दर ही स्पष्ट रुप से आासते हैं एसलिए घट सूहण्गिर है प्र छल ! अं +ह* 
उपसर्ग है । इसी उपसर्ग बन्धन से विरक्त होकर भात्मा इस स्यूलगरीर शो रा हहा न 
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&$ ब्रह्मविनान धैड 


मी मम क हम यम रा उपबअ का पक जा ्]ै६म मनन; 
+ धौर मी को मृत्यु कहते हैं। इस मृत्यु से यद्यपि यह चौया स्थुल शरीर सर्वथा छूट जाता है तथापि 
प्रयनिष्ट तीनो स्यूल घरीर झात्मा से नही छुटते उनका वन्धन मृत्यु के पश्चात्‌ भी आत्मा स्वप्न अवस्था 
के दवमार गरीर धारण किये हुए रहता भौर उसमे २ कारणशरीर हे सूक्ष्म या हे ही स्थल शरीर भी 
दने रहने हैं। उतने ही शड्भा करते हैं कि हृदय विन्यास इस चौथे स्थूल शरीर में ही हो सकता है 
2ममिएु उसनो छटने पर मृत्यु के पश्चात्‌ हृदय नही रहता इसलिए हार्दस्थूलशरीर या हार्देसूक्ष्मशरीर 
नहीं होना चाहिये विन्‍तु विचार से सिद्ध हुआ है कि हृदय का भाग उन तीनो स्थूलशरीरों मे भी होना 
मम्मद है ग्योरि वह शरीर वासनामय है मृत्यु के पप्मात्‌ भी श्रात्मा जिस शरीर फो छोड़ जाती है 
उसी वासना रहने के कारण उसी प्रकार का शरीर उन तीनो भूतचितियो से भी बना लेता है यह बात 
बंद मत्पना ही नहीं है प्रत्युत स्वप्न अवस्था में इसका वाह्म शरीर के अनुरूप ही बना हुआ नया 
शरीर प्रत्यक्ष में देसा जाता है और वह शरीर जाग्रत न रहकर स्वप्न मे ही दीखता है इसलिए स्वप्न- 
मास में ही वासना से उसका बनाया जाना पाया जाता है। इसलिये श्रुत्ति भी स्वप्न मे उसका बनाना 


स्वीकार फरती है । 


एमी स्वप्न के भ्नुस्तार भृत्यु के पश्चात्‌ भी इन्ही भूत सामग्रियों से उसी वासना द्वारा उसी 
प्रयार भरौर का बनाया जाना संभव है भ्रव देखना चाहिये कि जब स्वप्न के शरीर में हृदय है और 
उमी हृदय के द्वारा हर्प, विपाद, चिन्ता, शोक आदि जगत्‌ के सब व्यवहार किये जाते हैं तो मृत्यु के 
पश्चात्‌ भी उसी प्रकार के शरीर से शझात्मा का चलना, फिरना, हर्प, शोक आदि सब व्यवहार होना 
संभव है इसका विस्तार पूर्वक वर्णन भागे झात्म गति के प्रकरण में किया जायगा, यहां इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि यदि स्वप्न के भौतिक शरीर में हृदय है मृत्यु के पश्चात्‌ भी भौतिक शरीर मे है भौर हृदय 
होने से हा सूध््म था हार्दस्थूल दोनो ही शरीर हो सकते हैं। ये सुक्ष्म या स्थुल दोनो ही शरीर दृढ़ बन्धन 
होने के कारण भ्रात्मा में चिरकाल तक रहते हैं। अर्थातु झ्रात्मा की मुक्ति न होने तक रहते हैं अथवा 
यो समझे कि इन्ही दोनो शरीरो के वन्धन के छूटने को मुक्ति कहते हैं इस मुक्ति के पश्चात्‌ भी श्रौदयिक 
मूध्मणगैर या स्थूलशरीर बना ही रहता है। उसी शरीर से वह झात्मा सा्वेकाम्य परमेश्वर्य का परमा- 
नन्‍द भोग करता है इसलिये इस मुक्ति को सगुणामुक्ति कहते हैं! किन्तु यदि किसी कारण से यह भौद- 
दिक तीनो शरीर भी आत्मा से छूट जावे तो वह सच्ची मुक्ति अर्थात्‌ जिसको परम धाम कहते हैं प्राप्त 
ही जाता है भौर वह भात्मा भानन्द का भोग न करके स्वयं आनन्द रूप हो जाता है इस अवस्था में 
प्रात्म प्रभरीर होकर क्षर, अक्षर दोनो से अतीत पर पुरुषोत्तम प्रव्यय हो जाता है वही सग्रुण॒मुक्ति ईश्वर 
(प्रक्र) बी उपासना से सिद्ध होती है। उपासना के सव शास्त्र इसी मुक्ति के लिए सव उपाय-बनाते 
हैं रिन्‍्तु निर्गुणा मुक्ति इन उपासना के उपायो से सिद्ध नही हो सकती उसके लिए ज्ञानकाण्ड का आश्रय 


मिना होता है। ज्ञान शास्र ही निर्गुण मुक्ति के उपायो को दिखाता है और वह उपाय केवल आत्मज्ञान 
ऐ घौर बुद्ध नही इसलिए श्रुति कहती है--- 


तमेवविदित्वाति भृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेष्यनाय' 
जर्वाव--उमको ही जानकर मुक्ति को प्राप्त होता है झौर कोई रास्ता जाने को नही है। 
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8? ब्रह्मविधशान ही? 





यह निर्गुणमुक्ति एक ही प्रकार की है जिस प्रकार सयुगामुक्ति सो मिधेदव बात प्ी 7९' 
निर्गुणमुक्ति को श्रपवर्ग कहते हैं| 05 ४20 % 9902७ 


पञ्चात्मसंस्था 


भृगुवल्ली कठश्रूति या तैत्तिरीयक श्रुति के प्रनुमार पाच कोश था पाच घिति ागर 7१ #7” “९ 
में पाच विभाग किये गये हैं उनमे झ्रानन्द, विज्ञान, मन इन तीनो को मन पर में ही पथ हाफ हे 
तो भ्रात्मा के तीन ही विभाग सिद्ध होते हैं इसीलिए दृहदारण्यक श्रृति में प्रास्मा हो मवोशएर, ४ गाश८ 
वाइमय ही कहते हैं इनमे मन दिव्यात्मा है। थी मे जो कुछ उत्पन्न होते है दे प्राप मन प्रशए/ है २४ 
हैं। दूसरा प्राण झान्तरिक्ष प्रात्मा है, प्रन्तरिक्ष के सब पदार्थ प्राण प्रपान होते शीर चिदात चद 
पाथिव प्रात्मा है प्र्थात्‌ पृथ्वी पर सव पदार्थ वाक्‌ प्रधान ही उत्न्न होने है एस प्रवार ही “रद - 
या पाच रस कहे ये सव मिलकर एक ही प्रात्मा सिद्ध होता है। परन्तु पह शारा जया: 7४०८ 
२-प्राण प्रधान, ३-मन प्रधान, ४-विज्ञान प्रधान भर ५-आनन्‍्द प्रधान होते ने धारणग ५ हे जप 
से विभक्त किया जा सकता है। इन पाचो के क्रम से नाम ये हैं--१-भ्रतान्मा, *“द्रारा, २८ 
महानात्मा, ४-क्षेत्रज्ञात्मा, £-परमात्मा ये पाचो ही परस्पर मश्लिट (मित्र 7) राय । 


इस प्रानन्दमय प्रात्मा को १-परोरजा:, २-विरजा, ३े-मत्यस्यमत्य, -द्रमा, ? नविएा ४५ 
भी कहते हैं ॥। १ || 

विज्ञानमय क्षेत्रज्ञ भ्रात्मा को १-हादं प्रात्मा, २-सत्यात्मा, ३े-महाडन एन्‍्म १5, $-5०« 
घान्‌ भी कहते हैं ॥। २॥ 

मनोमय महानात्मा को -पोडशी भी कहते हैं॥ रे । 


प्राणमय सूध्रात्मा को १-तेजन भौर २-वामन भी बहते हैं ॥ ४ ॥ 
पाचवी अन्नमय भ्रूतात्मा को १-हिरण्मय भी बहते हैं ।। ५ || 


इनमे पूर्व २ झ्ात्मा का पर २ भात्मा शरीर बना रहता है एस प्रशार पंच घा रा “इहनए, 
इस शरीर में ग्रपना काम करते हैं। इनमे सूत्रात्मा घौर चिदात्मा ये दोनो ही स्वाद रत 7 हर 
प्रव्यभिचारी रूप से सर्वत्र ही विधमान रहते हैं--यह स्वत ही सर्ंत्र उपतन्प हा 20 डेली जा 
बहुत से ऋषियो ने विशेष रूप से इनकी चर्चा न करके मुरयतया तोन ही प्रान्मा ॥7 
है--क्षेत्रज, महान्‌ और भूतात्मा इन तीनो को मिलाकर किसी ने जीवात्मा झाना है 7 । 
और महान्‌ को पृथक्‌ करके केवल भूतात्मा को ही जीवात्मा माना है। पदढविशतओ छा ४ 
देह का श्रभिमान रखते है भर्थात्‌ देह के भेद से ये भिन-भिन हो जवते है दूमों देश हे ४7 
देह का कुछ धर्म सक्रान्त नही होता इसलिये ये तीन ही भात्मा विशेष रप में पिचार 
इस जीव शरीर में चिदात्मा भौर सूनात्मा भी ध्वध्य ही नियम से वियमान 
भूतात्मा पृथ्वी से झाता है महानात्मा चन्द्रमा से, लेत्रतात्मा सूर्य मे, दुषारा घास 
तीनो लोको से वाहर जो परोरजाः जा कर दिव्य ज्योतिमय बोर महायूदे है उसने पणा व 7 


दे 
३ था दि हर हिला 
५क जद 


पैर तए। + १४ 
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परमात्मा 


यह न्ट्टा गया है कि जो लोकत्रयातीत कोई महासूर्य है उससे जो रस हमारे शरोर मे आता है 
उसरो चिंदात्मा या परमात्मा कहते हैं उसका क्रम यह है कि हम जिस पृथ्वी पर बसते हैं और उसके 
धागे ओर दिस प्रशार चन्द्रमा परिक्रमा करता है वैसे ही यह पृथ्वी भी सूर्य की परिक्रमा भौर इस 
प्रदार ने बहूत से सूर्य एक श्रभिजितु तारे को जिसको ब्रह्मा कहते हैं, भौर भी विद्युत, इन्द्र, सोम, वरुण 
ौझितने ही उम अभिजित्‌ की परिक्रमा करते है। उन सबको साथ लिये हुए यह ब्रह्मा एक दूसरे शञानमय 
प्योति वाले महामूर्य की परिक्रमा करता है, वह अ्भिजित्‌ सूर्य, चन्द्रमा आदि सभी झाकाशो का प्रका- 
झझ है, इसीनिये ज्योतिपाज्योति कहलाता है। उसकी यह दिंव्यज्योति जहा तक जाती है वही एक 
मरान जगन्‌ है उस जगत्‌ का प्रभु होने के कारण उसी महासूर्य को ईश्वर कहते है। उस ईश्वर की जो 
बरगो हैं थे झायु भर अमृत कहलाती है भ्रौर वे ज्ञानमय हैं भ्रानन्‍्दमय है, सत्तामय है। जगदु के प्रत्येक 
ददाय॑ में जो मत्ता दौसती है वह वही से आती है और जितने ज्ञान जगत्‌ के स्वरूपो का प्रकाश करते 
हैं, प्रवाश या भ्रन्धकार का भेद दिखाते हैं वे सत॒ ज्ञान भी वही से जगत्‌ मे भाते हैं। जितना आनन्द 
प्रत्येक वस्तु में हमको मिलता है वह आनन्द भी वही से भ्राकर सर्वत्र व्याप्त हुआ है। जितने भूत या 
देवता जहा वही हैं वे सव उसी मूल कारण से उत्पन्न हुए है श्लौर उसी से पकडे हुए उसी के चारो ओर 
उसी वी उपासना करते हुए यत्र तन विद्यमान है। भूत और देवताशो के झ्राश्रय होने के कारण यद्यपि 
वह अक्षर धात्मा है तथापि पर आत्मा का सब रस उसमे विद्यमान है अर्थात्‌ आनन्द, विज्ञान, मन, 
प्राण, वाकू इन सब का भी वह घन है । इतना ही परात्पर का रस भी जगतु मे हमको जहां कुछ मिलता 
है उसी के द्वारा उपलब्ध होता है। 














तात्पय्यं यह है क्रि हमारे लिये वह ईश्वर परात्पर आत्मा, पर आत्मा और अक्षर आ्ात्मा इन 
तीनो प्रात्मात्रों को हमे एक साथ देता है इसलिये हम इस एक परमात्मा को तीन रूप से विभक्त करके 
देगगे दूँ। प्रधात्‌ परात्पर भात्मा पर या प्रव्यय जिसे सत्य या भ्रन्तर्यामी भी कहते हैं भौर तीसरा श्रक्षर 
प्रास्मा इन तीनो में परात्पर आझ्रात्मा का सत्ता, चेतना, श्रानन्द इन तीनो के अतिरिक्त जो एक शान्त 
प्रानन्‍्द है यही उसका सुस्त और समृद्धानन्द,चेतना, अर्थात्‌ निविकल्पक ज्ञान भौर सत्ता ये तीनो अ्व्यय 
धासमा या रग है इसी अव्यय प्रात्मा को सत्य कहते हैं। सत्य उसी को कहते हैं जो प्रत्येक वस्तु में एक 
प्रगार की नियति (नियम) पाई जाती है जो पानी को नीचे भूकाती है, आग को ऊचे चढाती है, हिरण 
के दोनो सींग मस्तक के मध्य भाग से दोनो छोर समान मिति और समान क्रम से भकाती है, वदरफल 
है टी स्थान से निकले हुए दो कण्टक एक सीधा जाता है और दूसरा मुडजाता है इत्यादि इत्यादि इस 
माय के प्रदन्त उदाहरण है । यह सत्य प्रत्येक वस्तु के अन्दर बैठा हुआ उस वस्तु का नियमन करता है 
प्र्धाप उसको उन वस्तु के नियम पर चलाता है, इसलिये उसको भ्रन्तर्यामी कहते हैं, यह अन्तर्यामी 
उगी धव्यय प्रात्मा सत्य का नाम है और तीसरा अक्षर आत्मा से नाम, रूप, कर्म जगत के प्रत्येक वस्तु 


है. हि ० ह् 
# भाने रहते हैं, इस प्रशार उन चिदात्मा को भिन्न भिन्न तीन आत्मा समझना चाहिये, अपर आत्मा 
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“पस्मादर्वाक संबत्सरो अहोभिः परिचतंते । 


तह वा ज्योतिषां ज्योतिराशहपासतेड्नुत्तमू )॥7 (-« ७6 *«« 
हिरण्मये परे कोदे विरजं ब्रह्म निप्छलम्‌ । 
तच्छुच्न' ज्योतिषां ज्योतित्तद्‌ यदात्म दिदोदिदः ॥॥ 

न तन्न सूर्यो भाति न चन्द्र तारक॑ नेमा विद्युतो भान्ति कुत्तोयमस्निः । 


तमेव भान्तसनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वेिदं दिभाति ।! 
ब्रह्म॑ वेदममृतं पुरस्ताद्‌ ब्रह्म पश्चाद्‌ दक्षिणत श्रोसरेंश । 

झधश्चोध्वे च प्रसूतं ब्रह्म वेदे विद्व्सिद वरिप्ठम्‌ ।। 
न जायते सज़ियले वा कदाचिन्‌ नाय॑े छूत्वा शप्देता वा व सूच: 
श्रजो नित्यः शाइवतो5यं पुराणों न हन्यदे हन्यमाने भरीरे ॥। 


सदशं त्रिषु लिज्भे पु सर्दासु च विभक्तिपु । 

वचमेषु॒ च सवेधु यत्नव्येति ततदव्ययम्‌ ॥ 

दिव्योहमूत: पुरुषः स वाह्मस्यन्तरोह्मजः । 

भ्रप्नाणो ह्ममनाः श्रुयोह्मक्षरात्‌ परतः पर ॥ 
शान्तात्मा 


ऊपर लिखे अनुधार जो चिदात्मा तीन रूप से कहा गया है उन तीनो यो साभ रश व ग्ए्म 
भना चाहिये :--शान्तात्मा, सत्यात्मा, शारीरिक आत्मा । ए्नमे घाम्तात््मा प्रानन्ध स्पर प ९ ६४ दो ५३३३ 
का है पूर्व और पर इनमे पूर्व तो चह है कि जिसका सृष्टि के पूर्व में होना प्रमुमान रिया जाए + द८+ 
जिस शान्ति रूप में अकस्मात क्षोम उत्पन्न होकर गह सृष्टि वा रुप उसझ्न हुए। पटरी पड | 
किन्तु यह क्षोम उत्पन्न होकर जो जगत्‌ का रूप इम समय दौसता र॑ यह प्रिभानि मे था ४ 
वही श्रवस्थ! पर शान्त है। शान्तात्मा से उत्पन्न जो प्रथम पर प्रास्गा है उसके तीन दर ह..४न रण 
और वाक्‌ इनमे मध्यवर्ती प्राण किया करता है. मन प्रौर बाद ये दोनो परजिय रे कान 5 पा 40 ४ 
के साथ सयुक्त होता है तथ प्रदृत्ति रूप किया करता है अर्थीत््‌ एक मे दो, दो ने घार ;४ पर 
बदलकर वस्तुओ के नाना भेद उत्पन्न करते है. जिसमे जगई की इंद्ि होनी + ६ उन सद रा ० 87 
मे आाफाश के अनुसार मन भी व्याप्त हो जाता है यही झात्मा की जाएत धदाया है धौर / हो हर: 
कहते है भौर इस प्रदृत्ति समय के झात्मा को समृद्धानन्द कहते है । 


2, «| 


७ ढँँ >ज>0 हर | 45 


किन्तु चह प्राण यदि मन के साथ संयुक्त होता है तो निए॒नि प्रिया बरता है ४० ६: 
सिन्न शिन्ष उसन्न हुये थे उनकी स्वरूप वनने बाली तविया गौ निरोप पशग रशे४ गश ह 
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प्रकार उनकी सृष्टि स्वरूप को नप्ट करके भ्राकृत स्वरूप अर्थात्‌ उनके कारण का स्वरूप देते हुए ये 
पवट वृद्धि का नप्ठ करता है। इस प्रकार धीरे धीरे एक रूप मे आकर भिन्न भिन्न अपने नाम रूप कर्मों 
शो छोट देते हैं। जिस प्रकार भिन्न भिन्न नाम रूप कर्मंवाली सहस्नो नदिया समुद्र मे जाकर श्रपने नाम 
हप बमों को छोड़ कर समुद्र मे लय हो जाते हैं उसी प्रकार इस जगतु के सब भाव जिस महा समुद्र मे 
जारर अपने नाम रूप कर्मों को खो बैठते हैं वही पर शान्तात्मा है वास्तव मे यह शान्तात्मा एक ही है 
यही उस जगतु का प्रभव, प्रतिष्ठा, परायण है किन्तु प्रतिष्ठा की दशा मे वह समृद्धानन्द कहलाता है 
और प्रमव को पूर्व शान्ति झौर परायण को परशान्त कह करके बल व्यवहार किया गया है। वास्तव मे 


यह भान्तात्मा तीनो भ्रवस्था में एक है इसी शान्तानन्द की स्तुति में झानन्दवल्ली कठश्रूति कहती है कि- 


झानन्दाद्धथं व खल्विमानि, भृतानि जायन्ते । 
आ्रानन्देन जातानि जीवन्ति, आ्रानन्द प्रयन्त्यभि संविशन्ति” ॥॥ 


भोर भी वाजसनेय श्रुति कहती है कि-- 
“अस्येवानन्दस्य भ्रन्धानि भुतानि मात्रामुपजीवन्ति” 
सत्यात्मा 


मत्यात्मा जो वास्तव में भ्रव्यय श्रात्मा का स्वरूप है वह तीन प्रकार से हमारे पास श्रर्थात्‌ जगत 
में व्याप्त होता है। सत्ता, शक्ति और भ्रर्थ इनमे वस्तुतः शक्ति ही एक मुख्य धर्म है ये शक्तियाँ भ्रनन्‍्त 
होने पर भी उन सपूर्ण अनन्त शक्तियों को घिलमिल करके यदि एक रूप मे हम देखे तो उसी का सत्ता 
पट नाम दिया गया है, भ्रर्थात्‌ सर्वे शक्ति घन को ही सत्ता कहते हैं, जो कि स्व जगत्‌ मे सवंदा व्यापक 
रे । उन्ही सत्ता रपी अ्रपरिमित शक्तियों के घन मे से कितने ही शक्तियों को छोडकर तथा कितनो ही को 
सेबर जो भिन्न भिन्न एक एक वस्तु उत्पन्न हुए है उनके वे परिमित शक्तियाँ ही शक्ति कहलाती हैं भौर 
ये परिमिन शक्तियाँ जिस पात्र में पाई जाती है उस श्राश्रय या भ्राधार को अर्थ कहते है । तात्पयं यह है 
हि ग्रह सत्यात्मा प्रथम कोई अर्थ का रूप घारण करता है वह भ्र्थ कितनी ही शक्तियो का झाश्रय होता 
” यद्रपि यह अर्थ भी शक्तियों का ही पु०ण्ज रूप है तथापि वे शक्तियाँ उस वस्तु के रूप बनाने मे काम 
परातर मृच्टित हो गई है, श्रव वे दूसरे भ्र्थ पर कुछ प्रभाव नही डालते इसलिये झर्थ के नाम से भिन्न 
बट्े जाने # । पिन्‍्तु फिननी ही परिमित शक्तियाँ उस वस्तु में जाग्रत रहकर कितने ही प्रकार के काम 
कग्नी ६ उनको ही शक्ति के नाम से कहते हैं किन्तु इन सव वस्तुओ की सब शक्तियाँ जितनी इस जगत्‌ 
मद वे गद एप शीट से देखे जाकर मत्ता के नाम से कहे जाते है। इस प्रकार शक्ति ही के ये तीन भेद 
मिद्ध टोने € वही जच्धि सत्य वहलाता है। कल्पना करो कि कुछ शक्तियाँ व्यापक सत्ता में से अलग 
टपर शत लगर मिल गये तो एक वस्तु का स्वरूप सिद्ध हो गया। उस वस्तु में ये तीनो सत्य विद्यमान 
टोण्डे ॥। इ० शक्तियाँ नो उस वस्तु के स्वरूप बनाने में बिना युक्त हुए और कुछ शक्तियाँ उस बने 
पत ते उदार भ्पना काम करने लगी। किन्तु ये दोनों प्रकार की शक्तियाँ उस व्यापक शक्ति घन से 


[ २७६ ] 


& ब्रह्म॑चमान ६2 


श्ड्किडफिकिकििकपय्स्सकलिखििक्यस्स्पप्पम्यप्यल्््िच्य्य्स्सच््सस्य्य्य्च्श््स्िस्िि लिस्ट 


सिकलने के कारण भव भी उससे सम्पर्क रसती हैं । दिस प्रशार सरीपर में रा 

कर उत महाघन पानी से सम्पर्क रखते हुए रहते हैं। उसी प्रशार एव दल्ापा २ ही श्‌४ाा बा 
शक्तियों को लेकर स्वरूप धारण किया है उस सत्ता से प्रवश्य समस्परयें रत  । भर 

सत्ता का ग्रहण करने से उत्पन्न हुआ कहा जाता है श्रोर सत्ता-्वाता होते मे ८ह 6  #िश8 प्र५४ “०” “४ 
है और यह “हैं प्रपना ही उस वस्तु की सत्यता है । 


अक्षर आत्मा 


पाँच प्रकार की प्रात्माप्रो मे से सबसे प्रथम झोर मुग्प जो चिंदान्मा रब दश है ०5 ४* 
भेद कहे गये थे। १ शान्त, २ सत्य प्ौर ३े अक्षर जिनमे घान्त शोर साय रा विवारक4भ्शा छाए 
तीसरा झक्षर प्रात्मा वही है जिसके प्रन्तर्गंत परात्पर को लिये हुये पर छा मा » । शौर्म ३ ६: 
मिक तीन शरीर है, श्रौर जिसके श्राधार पर भूतात्मा रहता ऐ धौर त्सिरो अगर ४ 
तीन तीन शरीर नये उत्पन्न होते हैं। वह अक्षर आत्मा हमारे गरीर मे उसी दिए शा गे हपाण रा । 
है इस तरह तीनो प्रकार की चिदात्माप्रो का निरपण करके प्रव हम सूतान्मा रा वितार डर ा ई । 


सूत्रात्मा 
उस ज्योतिपा ज्योति परज्योति से रश्मियाँ श्राकर हमारे झरोर म प्रपदा सप्टरा शशमझ । 
प्रोत प्रोत हो रही हैं उसका कारण सूतात्मा है । दिव्य ज्योति प्रमझ्भ पोने पर भी इसने "कार डर |। 


के कारण यह सपूर्ण जगत्‌ उस दिव्या ज्योति की रश्मि में गुधा ह॒म्ना है। एसी गूतत्मा 7 हा 7 7 
दिव्य ज्योति भी सूत्र वन गया है । जिसके लिये गीता में कहा है । 


सयि सर्व मिदं प्रोतं सूत्रे मणिगणा इब । 


अर्थात्‌ सूत्र में मणियों के भ्रनुमार मुझम पभर्वात्‌ चिदात्मा मेयर शठदप्री। 4 
हुआ है ॥१॥ 

इसो प्रकार सत्य, ध्र्थात्‌ नाम, रुप, कर्म ये तीनो प्मृत तो घ्रधावे प्राद्ठ री एशाण 7 
बस्तु का स्वरूप बनाते है । इसमे सत्य झ्रौर भ्रमृत को परस्पर बॉपन बाला सूतस्या | ॥४७ 


इसी प्रकार ये तीनो लोक परस्पर मे इसी सूतात्मा से वें-रोहर पैलाम्य शपी /श २० ] ४77 
हुई है ॥ ३॥। 

और ऐसे अनस्तानन्त चैलोवय किसी एक मूप्र मे देप होरर एश महा प्रा पए टधम हा 
का रूप उत्पन्न करते है ॥४॥। 

जीव उपेश्वर मे तथा उपेश्वर परात्पर में मषवा सथ उपेग्यर एड दिउर में दी: न! 68? 
से बंधे हुए हे और ईरवर से ये सव भनुझहीत है ॥2॥ 


[ रछ८ड ] 
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इतनी प्रतार यह देह भी भिन्न भिन्न अपने तस्त्र रखते हुए नाना प्रकार के देवताओं से और भूतो 


द्य्क्टाी 
मर न मे बत्यन पाकर एक निकाय वन गया है। इसमे सब पदार्थों की भिन्न भिन्न जाति (ढेर- 
थोक) में होते हुए भी जो सबको मिलाकर एक तन्त्र से हो रहा है यह भी इसी सूत्रात्मा का प्रभाव 


सूर्य के भाण पृथ्वी से अपान दोनो भिन्न भिन्न जाति के दो रस इस शरीर में भ्ाकर जो इस 
तीसरे ब्यान पर निवद्ध होता हैं जिसके कारण इस शरीर मे से वायु एक दम तिकल ने जाकर नियमा- 
नुमार ख्ास-प्श्वास की क्रिया करता है यह भी सुत्रात्मा ही का प्रभाव है ॥७॥ 


इम शरीर मे क्षेत्रज्ञात्मा सिर में रहता है और शुक्र और शोरित मे महान्‌ भात्मा रहता है। 
भिपम्त भित स्थानों मे रहने वाले इन दोनो आत्साओो का हृदय में रहने वाले भूतात्मा के साथ जो घनिष्ड 
सत्रर्य वाया जाता है यह भी सून्रात्मा ही के कारण से है ॥5॥। 


यह नूतात्मा ध्यान रुप से इस शरीर में हृदय स्थान में वेठकर अपने भिन्न भिन्न प्रकार के सूत्रो 
में सपूर्ण भट्ट प्रत्यप्रद्धों को सपुर्ण भूतमात्रा, प्राणमात्रा, प्राज्ञमात्राओं को यथा स्थान सनिवेश करके 
सस्‍्नम्प गौर सख्य रखता है। यही सुत्रात्मा इस शरीर से भ्रथवा इस जग्रत्‌ से प्रधान सात्मा कहना 
चारिये फ्योकि उसी के कारण अन्यान्य कोई भी आत्मा अपने अपने स्थान से विचलित न होकर वह एक 
दूगरे से परस्पर-मिलकर इस दहचक को अथवा ससारचक्र को भली प्रकार से चला रहे है | यह सृत्रात्मा 
सर्म-जगतु व्यापक है । यह किसी खास पिण्ड से न आकर अन्तरिक्ष से भ्राता है ॥ था 


इमी सूभात्मा के प्रभाव से यह चिदात्मा जो ज्ञान स्वरूप है वह चयन के द्वारा ४ स्थान पर 

ग्रस्त दोगता है प्र्वात्‌ इस चेतना के चार स्वरूप होते हैं। शान्त, बुद्ध, मत भूत इनमे चिद्ात्मा जो 
मुद् प्रपने रुप में है वह चिति-होने से प्रथम शान्त कहलाता है| वह ज्ञान रूप होने पर भी निविपयक 
दीने से भ्रपरिच्छिम शोर स्वतन्त है। किन्तु यही चेतना किसी तल किसी किसी विपय का भ्वलम्बन 
करफ़रे बितान का रुप घारण करता है। किन्तु विषय के ऊपर झारूढ होकर भी प्सदु स्वभाव होने 
के कारण विषय के धर्मो से उसका छुछ भी सम्पर्क नहीं होता | विपय से वन्धन ने होते के काररा वह 
मदग ही भिन्न भिन्न विपयो को अहण करता और छोडता रहता है, इसी विज्ञान फो बुद्ध कहते हैं । 
यू विज्ञान भी एफ दूसरे प्रज्ञान पर प्रतिविम्बित होता है। जिस प्रकार जल या दर्पण शभ्ादि स्वच्छ 
शार्य भूर्यादि बिम्बो को ग्रहण करने में समर्थ होते है, उसी प्रकार चन्द्रमा के रस रूपी प्रज्ञान भी 
स्वच्द ह्वाने के कारण उस विज्ञान के विम्व को ज्यो का त्यो ग्रहण कर लेता है। उसी प्रतिबिम्ब को 
विदामास बहने हैं। जिस प्रशार जल मे प्रतिविम्व, अक्लेच, भ्रशोष्य, अच्छेद्य, ्रदाह्म, भहस्तनेय है 
उसी प्रतार यद चिदाभास भी हैं। यह प्रज्ञान-मन शब्द से प्रसिद्ध है, इसलिये सन पर भ्राये हुए चिदा- 
शाम का मननान ऊद्धेते है और चह विषय मत कहा जाता है। यह प्रज्ञान ही साख्यशास्र के अनुसार 
हज कहा जाता ८। यह सत्त्व दो प्रकार का है। विशुद्ध सत्त्व अर्थात्‌ जिसमे रज, तम का ससरे नही 
” वह सत्र प्रशरात्मा में अर्थात्‌ ईश्वर के ज्ञान मे पाया जाता है। किन्तु दुसरा कलुपित ( मलिन ) 


मत्त भर्याव जिममे रज, तम का मेल है यह जीव के ज्ञान में देखा जाता है और वह॒विचाली है अर्थात्‌ 


[ रछ८ ] 


हुड ब्रह्मविनान दे 
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झपने द्वी ज्ञान का भ्रपने पर विश्वास नही होता | अयबा बपने निधप मो पी कर » 7 शी *४+ 


कु] 
यह तीसरा 'तमज्ञान' हुआ । इन दोनों मे प्र्थाव्‌ बुद्ध शान, मत शान में ए॥ह शाश हाय शाह है १०४* 
में भासता है। किन्तु शान्त दशा में वह ज्ञान होने पर भी उस रप में नी भागा! 4 हापर ५८ 
भूत रूप में भी यह चेतना ज्ञान के रुप नहीं भासता । किन्तु प्रस्तर यहकँ हि पाए ४” (+- >क 5 
इसलिये ज्ञान का स्वरूप स्पष्ट नही होता । किन्तु भूत को दधा में एन द्यी से प्रागा प्र ४४०7 + *+ 
कारण ज्ञान स्पष्ट नही भासता। जिस प्रकार पानी में अधिक यृत्तिरा टावने मे थी ४४० धआए ने 


पक ई। प्र* तप 


जाता रहता है, उसी प्रकार इन भूतो में भी भूतमात्रा वी श्रपितता में प्रयाव शा शा हमें ४ थे ४ 


है। तात्पर्य यह है कि भूत दो प्रकार का है। एक वाह्ममृत जैसे खोप्ट (हैया) पगाशण पाई “४! 
दूसरा शरीरभूत जो प्राणी के शरीर में भ्रस्थि, मास, मज्जा, त्वचा शादि शाप मे दीशपर है ॥ ०7 ४ 
चेतना के सम्बन्ध के उत्पन्न नही होता | इनमे चेतवा वा प्रण रहने पर थी प्रा निदश शाह # $| 
भासती किन्तु प्राणी के देह त्याग होने पर जब उन प्रवयवों में से धीरे भीरे देव विए४े “हरी ४॥ 
ये अस्थि, मास, मज्जा झादि भी वाह्मभूत के श्नुप्रार मिदृटी हो दो 8 तय हएए हणी “पदि+ 
रहता है तब तक इन आअवयवों मे मिट्टी का रूप मं दीसकर झो संग रा गोएभ महा” मु 
सम्बन्ध के कारण से ही है। यही उस चेतना का चतुर्यरप है। एगे प्ररार दा उप: हद टू 45 २ 


स्वरूप से धीरे धीरे कलुपित होकर बुद्ध, मत्त, भूव तक ध्ायार भिय स्थवरत्र शा एप “। देह 
इसी सूृत्रात्मा के प्रभाव से होता है।१०॥ 


क्षेत्रन आत्मा 


सत्यात्मा का वर्णन हो चुका है, अब यहा से क्षेत्रज्ष प्रात्मा बही जानती ॥। हजीलामा भा 
है भ्र्थात्‌ भूतो को पकडने वाली है, किन्तु मूतो से पकडा हुमा नहीं है। यह गए गर्मों मे गग्पाय शाप 
है किन्तु किसी से लिप्त नही होता। यह हम को सूर्य से मिलता है उसलिए दिगयाणा एए एल 


१ 
जिस प्रकार आकाश में वा थौ मे जितने देवता है सव सूर्य यो शन्म गे रा है ते दे हे हि है 
उसी भ्रकार इस शरीर मे जितने देवता हैं सब इसी के शाप्षित रुते है । 


बच 


इसी क्षेत्रज्ञात्मा को सास्‍्य में पुएष कहा है भौर महान्‌ प्रात्मा 5। सारदशाव गा ९ ४४ 
पुरुष की प्रकृति स्थिर किया है । प्रकृति का जिस प्रकार जिन धर्मों में मास्य में परोन गधा कट 
महान्‌ आत्मा से समझना चाहिये किन्तु पुरुष के जिये जिस प्रवार वा बर्गान सारप मे एए ४ 
क्षेत्रज के लिये समझना चाहिये । उसका वर्णन विस्तार के वारण बदा नी शिया धाणय 
श्रुति मे इक्ष्वाकृवशी राजा गशत्‌ को शाकायन्य महगि ने जिस प्रद्यार छेएए जा स्या ५ (४४४5४ 5७ 
है वा कपिलदेव के साख्य दर्शन मे प्॑चशिखादि झ्रायायों ने जिय ध्रयार उसगा दिरापर 
सब उन्ही के ग्रन्थों से देखना झ्रावश्यक है। उनकी यहा पुनराउत्ति बरना पय्यप 

१-योनि, प्रतिप्ठा, आशय 

इस क्षेत्रज्ञात्मा को 'महाजन' वा (हय) बहते हैं। एसरी दोनि मिर 
है, और हृदय के भीतर मनोमय दहराकाघ झौर टितानादी गा शगारा रो 


[ रह< | 


|| 

॥ 

५ 
>ाल 
जन 


६ ब्रह्मविज्ञान कि 


लक मल आल यलकपअब कक जबाब एा+ रा आजा भसपधजतौिागगषन 
# जीयात्म का छोटा भाग है तथापि जिन के मत में भूतात्मा ही जीव कहा जाता है उनके 

दिचार से यह प्रत्येक जीवात्मा के हृदय में विराजमान स्वतन्त्र ईश्वर है । यह प्रपनी माया से यन्त्रारूढ़ 

हो को परिन्रमण करता हम्मा इस भूतात्मा जीव पर वा उसके शरीर पर पूरा भाधिपत्य रखता है ॥$ 

तो इुए मेरा विशाल ज्ञानमण्डल है, जिस ज्ञानमण्डल में मेरे शरीर सहित यह संपूर्ण चराचर जथत्‌ 

भाग रहा है, यही ज्ञान विकास इस क्षैत्रज्ञात्मा का साक्षात स्वरूप है और जितने भिन्न-भिन्न प्रकार की 

मेरी बुद्धियां हैं वे इसी क्षेत्रज रुपी सुर्य की रश्सियाँ हैं। 


२-भ्रालम्बन 


सर्वब्यापक चिदात्मा सूर्य के रस पर झाकर उसी रस के परिच्छिन्न होता है।झौर रस के 
गयोग में चिदात्मा का स्वरुप भी वदल जाता है। वही उन दोनों का सम्मिलित स्वरूप विज्ञान के 
नाम से कहा जाता है। उस विज्ञान का परिच्छिन्न विम्व ही इस शरीर के भीतर चन्द्रमा के रस से उत्पन्न 
ट्रए महान्‌ प्रात्मा पर प्रतिविम्वित होता है और उसी को सत्वगुण कहते है। यह महान्‌ आत्मा सोम रस 
होने के कारण जल वा काच के भ्रनुसार स्वच्छ होता है उस महान्‌ ब्लात्मा का सत्व भाग भूतात्मा के 
प्रणान भाग में मिलकर उस प्रज्ञान भ्रात्मा को इतना स्वच्छ कर देता है कि जिस से उस प्रज्ञान पर वह 
बदला विज्ञान आत्मा प्रतिविम्बित हो जाता है। प्रतिम्बि की रश्मि भी विम्व के अनुसार फैलने का 
स्वभाव रसती है तथापि जिस शोर उसका प्रालम्बन जल दर्पण आदि द्रव्य रहता है उस ओर रश्मियाँ 
प्रतिग्द रहती है। इसी नियम के भ्रनुसार शरीर मे भी प्रज्ञान रूक जाता है प्रतिबिम्बित विज्ञान 
प्रात्मा फी रश्मियाँ पीठ की झर जाकर सामने की ओर ऊपर नीचे चारो जोर व्याप्त होती है। 
जिसमे हमारे जान की प्रद्दति जिन इन्द्रियो से होती हैं वे सब ज्ञानेन्द्रियाँ मस्तक के एक ही छोर मे देखी 
जाती है। यद्यपि हमारा ज्ञान इन्द्रियों से होता दीखता है तथापि उन इन्द्रियो मे प्रज्ञान भासित होता 
है पौर उस प्रज्ञान में विज्ञान प्रतिविम्वित है। वह विज्ञान सूर्य का वह रस है कि जिसमे चिदात्मा का 
झण भरा टआ है। उसी चिदात्मा के वल से विज्ञान प्रात्मा भौर प्रज्ञान झ्रात्मा भी ज्ञावमय होकर हमारे 
टदय में वा इन्द्रियों मे निवास करता है। इसी से हम चेतन कहलाते हैं भौर प्रज्ञान पर जो विज्ञान 


या प्रतिबिम्व है उसी को चिदाभास कहते है, और इस चिदाभास को ही बहुत से विद्वानों ने जीव- 
सात्मा शब्द में कहा है । 





३-नाड़ी संचार 


ऊपर प्राकाश में सूर्य मण्डल में जो हिरण्मय चमकता या टिमटिमाता हुआ पुरुष है, वही आत्मा 
मेरे इम शरीर की भी प्रात्मा है। जिस प्रकार सूर्य पुरुष इस ब्रह्माण्ड शरीर की आत्मा है। उसी प्रकार 
बरी मुर्य पुरुण छोटे रुप में मेरे हृदय मे हा्द पुरुष होकर मेरे शरीर की झ्ात्मा होता है वही मैं हूँ 
यर्याव्‌ में शब्द मे उसी का व्यवहार होता है। जिस प्रकार बडे सूर्य पुरुष का प्रकाश ब्रह्माण्डमण्डल में 
सर्वत्र व्यापत है उसी प्रकार हमारे शरीर को हादंपुरुष का भी प्रकाश संपूर्ण शरीर मे व्यापक है इस - 


ैनन->न+-न. 8-3 &2+23>कन»े कलाम कक का. 2-० ल्‍ममनमम, 


# आमयन्‌ सर्वमूतानि यन्थारदानि मायया । (गीता) 


[ रृदठ ] 


६2 ब्रह्मविनान ४7 





शरीर स्थित प्रकाश का कभी कभी हम साक्षात्‌वार भी बर देने है। फोर कं एर१ए * 6. “77 
अपने एक नेत्र के कोश को दवाकर वा उक्साकर वारचार वक्र (दा) एरसे 7 “* छ८४-८६ :-“* 
ऊपरी टक्‍्कन के नीचे प्रकाश का चक्र विजली के अनुसार चज्चद दीए घाता | ! ४ ४रे शाप गै प्एए 
प्रदेश है, वही ज्ञान का मुख्य स्वत्प भासित होता है । उस ग्वास उिठ वो ही शान दा रबशाण हश 7 
चाहिये | उसके चारी ओर कुण्डल के श्रनुमार प्रकाय मण्दत दीएता है लिए दा, 77 **'* 
हरी 'झाइ को लिये हुए श्वेत है । 


किसी किसी का मत है कि वह प्रकाश चऊ तो प्राज् सात्मा शा रब २ ए ४४ भा“ 
जो श्यामछिद्र है उसी का ज्ञान विकास जो हमारेशरीर मे वाटर न होगा शी दाह पद7। ४ 
है जो हमारे भ्रांख के श्याम तारे पर रहकर भी सम्पूर्ण जगतु के तिगाल विषय हा हा या ए 
भी सूक्ष्म नेन्राग्र प्रदेश मे दिखला रहा है वह विशाल ज्ञान प्रकाश ही पावर में शेड शा 7४१ 73) 
यद्यपि वह भी मेरे सर्वाद्भ शरीर मे व्याप्त है तथापि प्रान्नास्मा के प्रनुमार डे जल तेल पल प 5 
के भीतर दीख झ्राता है। भ्रथवा जगत्‌ का सूप दिसाने वाला शान प्रयाग फ्त्थारय एटट 
श्राख मे ही भासता है। इसलिये प्राज्ञ के श्रनुमार क्षेतधात्मा णा भी बसिप वेश न) ४" १४७ 
दैद मे वर्णन किया गया है। अर्थात्‌ वेद वार बार कहता है कि पह घाराद हपग्गप 
दक्षिणनेत्र का इन्द्र पुरुष ये दोनो एक ही हैं भौर वायें श्रास की ज्योति उस एस्ए हर 
दोनो आँखो के प्रकाश का हृदयस्थान मे मिलाव है। एसलिये बट भीपाते । 
प्रात्मा भौर सूर्य ये दोनो एक ही वस्तु है। वेद मत्व है-+- 


| 
+ 


“सूर्य क्रात्णा जगतस्तस्थुपश्च” भ्र्थात्‌ स्थावर भर जद्नम दोनो बी धादा ४५ 


जिस प्रकार सूर्य के चारो शोर सूक्ष्माति सृक्ष्म रश्मिनाटी फैसी (7 7 वी / “०७८० 
प्षेत्रज्ञात्मा का भी प्रतिष्ठा स्थान इस हृदय मे चारो ओर सृद्ष्मातिमूध्म पारय बा 5 
किरणों हिता नाम की नाडिया चारो झोर शरीर मे फैली ए्‌॒ई ६ जिस प्रगार या हरे 7 
रक्त, पीत, हरित भादि सात वर्णो की है उसी प्रकार इस हार्द मुर्दे वी भी शिया नाम » ४ 5 ५ 


वर्णों की देखी गई है। उन नाडियो में १०१ नाी द्वदय मेमिर वीभोर_.४०ै 
ऋचा में लिखा है-- 


शर्त चैकाच हृदयस्य नाड्चस्तासां मुर्धानमभिनि:सुत्तैदा । 
तयोर्ध्व मायन्नमुतत्वमेति, विष्वड नया उत्तर मणो भवन्ति ॥ 


हक 


का 
ट 


प्र्थात्‌ इन १०१ नाडियो में एक नाटी टीक सग्ल रेसा में फराणा 7 प्वा रॉ 
माडी के द्वारा भात्मा उत्पमण करे भर्थात्‌ मृत्युकाल में उसी नागी ऐोडर दिए रस रे राज़ 
बह जीव अ्रमृतत्व अर्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त होता है। टिन्‍तु पर " 
विप्वड धर्थात्‌ इधर उघर माना भपार के नवगों मे जाता है वहा से फिर शरारती 


न हक कद + ल््ु जहा ;। न का के चयी.. 


[ २६८६ ) 


६8 ब्रह्मविजञान पड़ 
५७-99 ४,४54 0 है] 

दिन प्ररार दो नगरो को मिलाने वाला मब्य में बहुत विस्तृत राज मार्ग फैला हुम्ना होता है, 
फिपरे ढ्राम इस नगर से उय नगर तक जीव बाते जाते रहते हैं उसी प्रकार द्यावा पृथ्वी भ्र्थात्‌ सूबे 
धुप्दी को मिलाने वाला रश्मि नाडियों का वना हुआ एक माहमा्गं समझना चाहिये । जिसके द्वारा सूर्य 
ढत सम शोधकारमा में झौर सषेत्रश का रस सूर्य आत्मा मे प्रतिक्षण श्राते जाते रहते हैं, और सूर्य की 
छात्म उसी मारे से ध्राकर क्षेत्रभात्मा बना है वा क्षेत्रज्ञात्मा भी मृत्युकाल में उसी मार्ग से जाकर सूर्य 
धात्म में सम्मिलित हो जाता है। इस प्रकार सूर्ये से फैलकर हितानाड़ी में रश्मियाँ आाती है, भौर 
हृदय मे पैलरूर सूर्य में चली जाती है। मृत्युकाल मे यह क्षेत्रज्ञात्मा उल्टे जाते हुए उन्ही रश्मियो के 
माय सनोवेग के भनुमार एक दक्षिस में सूर्य तक पहुँच जाता है। यदि उसमे विद्या का प्रवल संवन्ध 
हो रिस्द मलिन विद्या जिसे काम कहते हैं, भौर काम-जन्य, कर्म भौर भ्रविद्या का बोक भात्मा पर 
प्रधि+ हो तो वह आत्मा इतनी शीक्षता से सुर्ये तक नही पहुँचने पाती । तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार 
गूय के चारो ओर किरणों है, उसी प्रकार इस हादं सूर्य के भी चारो शोर किरणों है, उन्ही किरणो के 

बल से यह क्षेत्रज्ञात्मा इस झरीर को अत्यन्त हलका वनाकर शरीर को उठाये रहता है । 


४-क्षेत्रजात्मा से संवन्ध रखने वाले देवता 


भायाण के सूर्य से सम्बन्ध रखने वाले प्राणप्रधाव तत्वों को देवता कहते है। उन देवताों के 
प्रथम विभाग को ऋषि कहते हैं, जो शुद्ध भ्रमिश्रित प्राण स्वरूप हैं उनके अनेक भेद हैं, इन ऋषियों से 
इरपन्न होने वाले दूसरे विभाग में पांच तत्व हैं--पितर, देव, भ्रसुर, मनुष्य, गन्धर्वें। इनमें यद्यपि पितर 
तत्व चन्द्रमा के प्रकाश में, देवतत्व पृथ्वी के प्रकाश में, भ्रसुर तत्व पृथ्वी और चन्द्रमा के पीछे की ओर 
प्रत्यरार भाग में, मनुष्यतत्व पृथ्वी के दोनो सन्ध्या की छाया में ओर गन्धर्व चन्द्रमा की दोनों सन्ध्या 
री छाया में रहते हुए प्राणतत्व को कहते हैं तथापि ये सव प्रारा सूर्य से संवन्ध रखते हैं । सुर्य से ही 
पारर इन सब में व्याप्त हुए हैं, इसलिये ये विभाग सूर्य में भी माने जाते हैं। इनमें देवता से उत्पन्न होने 
याने तीसरे विभाग में पाच तत्व हैं । ३-भग्नि श्लौर २-सोम जिनको क्रमशः भ्ररिनि, वायु, सूर्य, चच्ध और 
दिख बद्दते हैं। ये पात्रों सूर्य में रहते हैं। इन पाचो में से जो प्रथम तीन देवता है उनसे उत्पन्न होने 
ग्राला चौथा विभाग है, जिसमें ३३ तत्व भी सूर्य की किरणों मे व्याप्त रहते है। भथवा यो समभना 
चाटिये कि ऋषि से लेकर अश्विनोकुमार तक ४ कक्षा्रो मे जितने देवता कहे गये हैं इन्ही सव के पिण्ड 
का नाम मूर्य है । इनके भ्रतिरिक्त सूं भोर कुछ नही हैं तो ऐसी स्थिति में जब उस सुर्य का रस आकर 
प्रापी दे हृदय में प्रतिष्ठित होकर यह क्षेत्रजवात्मा बना है तो भ्रावश्यक है कि वे सव चारो कक्षाओं के 
देवगाण ज्यों के त्यो थोडी-थोडी मात्राओ में इस क्षेत्रज्ञात्मा का अद्भ होकर प्राणी के शरीर में रहते हैं, 
पस शगेर में प्राणी की जो जहा चेप्टा हो रही है, जिन-जिन भूतो मे गति वा कुछ क्रिया हो रही है वे 
गत इस्ती देवताध्ों का स्कुरण (फडकना) या जुम्भण (फलाव) है। 

५-विधतृता 

रपर्श, रूप, रस, गनन्‍्य ये पांच गुण नियम से रहते हैं उसी प्रकार 


5 का मु हैं। यह श्राण अपने से मिले हुए दूसरे पदार्थ को पकड़ कर भपने ऊपर धारण- 
बर मेता हैं । ध॥सी प्राण का घन झौद प्रभव वह सूर्य है। वेद मे कहा है कि--- 














जिम प्रयार पचनृतों में शब्द, 
प्रारा में पिपरण का युध 


[ २८२ ]] 
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प्राण: प्रजानामुदयतोष सूर्य: 


प्राण! होने के कारण यह सूर्य विधरण धर्मा है। उसी को विपरूय धरम दार श्विम्णर + हब ०! 
हुई यह संपूर्ण पृथ्वी कही प्राकाश मे निराघार पकडी हुई है, या तोनों जोश प्रयारदाल हलवा: 77 
हैं, भपने मियतस्थान से विचलित नही होते | उसी प्रकार एम शरीर में प्रेद्ामा री रीएण «7 


विधरणाघर्मा हैं। उप्ती क्षेत्रज्ष की रश्मि से विधृत होकर यह गरीर खा सादा २ ऐश ++४५ ०“ 
झौर इस शरीर भे भी तीनो लोको के भाग आपस में घिलमित ने होवर यघास्गन गनिदिश्ट रा ९ * 


६-सेतुत्ता 


जहा कही पार और भ्रवार का व्यवहार होता है, बद्धा पोई बरनु मध्य में >रा # भर वर। ४7 
इस पार भौर उस पार का व्यवहार होता है, वहाँ पर पाद और घयार एस योनी शाशिया था; 


डर 


तीसरी वस्तु इस पार से उस पार तक दोनों भागो से स्पर्श झरे तो उसे सेतु बह ९ । एस >य हा! 


किसी नदी के उस पार का प्राणी इस पार झाता है भर इस पार का प्रापी उस पार 7४ ४ 


इसी प्रकार ससार प्रवाह के मध्य मे यह क्षेत्रज सूर्य है। उस शषेप्रश मे धर्यादु महान या द्रव मा ही 
कमें की परतन्तता है। किन्तु उसी क्षेत्रज्ञ सूर्य से प्रन्तर्यामी चिदात्मा है, जगा घास है शधा पर से दया 
मे स्वातन्ध्य होता है, कर्म का पारतन्त्र्य नप्ट हो जाता हैं । तातय यह है कि हा छत इरप ने प्रधान 
भाग में ससार वन्धन की सामग्री है भौर उसी से दुमरी धौर मप्तार गे 'दूटने प्र्षार शुगि पं नर 
है । मध्य मे यह क्षेत्रज्ञात्मा है, इसलिए इसको सेतु कहते है। :सी के उस परवीवार रो टशरा १० 
पार के भूतात्मा में यज्ञात्मा बनती है, झौर प्रज्ञात्मा भूतात्मा भी जो जीव बहा शव है ८) /४* ६ 
पहुँचकर शुद्ध चिदात्मा वन जाता है। ससार से मुक्त होकर उम पार चता जाग है। परे ए एए पार 
से उस पार जाने मे इस क्षेत्रश्ञात्मा को सेतु समभना चाहिये | बेद ने एसबे शिये हर ल्‍पशटाध्यपेच 
सेतुः । प्र्थाव्‌ मृत्यु के भ्रमृत भाग मे जाकर प्रमृतत बनने के लिये यही विज्ञान प्रात्मा मेदु # 


७-प्रयोजकता 


इस शरीर मे काम करने वाला प्राज्ञभात्मा है। किन्तु वह चन्द्रर्म में उपफ्त पी व गम शा पा" 

प्रकाश है, | स्वत ज्योतिष्मान्‌ नही है । इसलिए स्वत. उससे शानरूपी प्रशाश का द्भागाएा ढह॥ 
है । य्यपि उस प्राज्ञ मे इसी विज्ञान आत्तया क्षेत्रण या प्रतिधिम्य पटने मे घिदाशाम श्र पश *! 
चेतन हो गया है | तथापि प्राज्ञ की चेतनता इसी विम्तान प्रात्मा क्षेत्र के धाधोने * हरे, ही 
प्रकार विम्ब मे कोई क्रिया या परिवर्तन होता है उसी में प्रतिदिम्प में हिया घोर एरिया 

गया है। इसीलिए यह माना जाता है कि यह प्रामप्रात्मा योदुट विश शसता है उसरा हल चड हट) 
ज्वर्तक यही विज्ञाममय क्षेत्रशग्नात्मा है। जिस प्रतार नेत्र देखने वो दिया शराः | 
क्विया का प्रवर्तेक सूर्य ही है। यदि सूर्य का प्रकाथ न धाये तो गह ८६ नरक छत हम बलि देश 
सकता । इस प्रकार बिना छ्षैनज्ञ की सहायता दे शान शान्मा डृध दा श्री बश शा १ "॥* 


| 


न 


[ रेर 


& ब्रह्मविज्ञान की 


दिल कक 2 23377 पर य जब अ पमप:अअ॥ या ांििौणााण ८ 
गए क्षउन् आत्मा प्राथमय है। प्राण से ही सब क्रिया उत्पन्न होती है, वे सब प्राण दो प्रकार के 
$। मर बाते मुप प्राण को इन्द्र कहते हैं और शेप उसके अनुयायी प्राणो को देवता कहते हैं। ये ही 
धपना गंब उस उन्‍्द्र दी इन्द्रिया हैं, जिन इन्द्रियो से प्रेरित होकर प्राज्ञ आत्मा सब काम भरता है ॥र॥। 


शात्मा रहने हैं। यह महातात्मा उस क्षेत्रज्ञ की प्कृति है। लोक मे जो व्यवहार किया जाता है कि मेरी 
प्रहति जच्छी नहीं है, वह प्रकृति यही महान्‌ आत्मा है। वह महानात्मा, सत्व, रज, तम इन तीनो गुणों 


के स्वस्प हैं। ये आपस में एक दूसरे के प्राधात से बदलते रहते हैं। जब कभी सत्व अधिक हो जाता है 
तब मसदाई अच्छी प्रकृति होती है। रज की अधिकता मे दुःखदाई खराव प्रकृति होती है, भौर तम की 
प्रथितता में मोहदाई स्तम्भित प्रकृति होती है। ये तीनो क्षेत्रज्ञआात्मा के ऊपर उसके झआाश्रय से रहकर 
द्रसलने रटते है । वे तीनो गुण जिस अवस्था में रह उसी अवस्था में उनमे क्षेत्रज्ञआत्मा की विज्ञान किरणे 
प्रपिष्ट होरर उन गुणी को ज्ञानमय बनाते है। जिससे सुल दु.ख मोह का अनुभव हुआ करता है जब 
दु यश होता है तभी प्रकृति भच्छी नही है कहा जाता है। क्षेत्रज्ञ का विज्ञान स्वतन्त्ररूप से बिना 
रिसी गुणों के मेल के हमे कभी प्रतीत नहीं होता । क्षेत्रज्ञ पर भ्रावरण रूप इन तीनो गुणों में होकर 
ही कान वी ऊिरणे निकलती है, वे उन्ही गुणो के रज्ज से रज़ा हुआ दीखता है। किन्तु यदि वास्तव में 
विद्वार कर देरे तो यह क्षेत्रत्ष का विज्ञान अपने स्वरूप से असद्भ और निलिप्त है। न यह साधु कर्म से 
बडा द्वोना है और न पाय कर्म से छोटा होता है, वह चारो भोर समानभाव से व्याप्त रहा है । किन्तु 
उनमे मार्ग में भाए हुए छोटे करों मे उस कम के आयतन के भ्नुसार छोटा दीखता है और बड़े कर्मो भे 
बे. दीगता है। उिन्‍नु अवग्रुणों में छोटे बड़े होने का परिवर्तत या सव प्रकार की क्रिया इसी क्षेत्रज्ञ 
पात्मा के प्राणनप देवतानों के सयोग वियोग से हुआ करते है वही क्षेत्रश्आत्मा मेरे ज्लस शरीर मे मुख्य 
झ्रास्मा है, वही इस शरीर का कर्ता, हर्ता, विधाता ईश्वर है। यदि उसको उसकी गति को सम्यक 
प्रवार में जाना जाय तो किसो कम से भी लिप्त नहीं होठा और ने पाप पुण्य का परिणाम होता है श्रौर 
पर्म बन्धन से छूट जाने के कारण यह जीव मुक्त माना जाता है । 


इसीलिये श्रुति कहती है कि--- 


एप नित्यो महिमा ब्राह्मरास्य, न बर्धते कर्मशा नो कनीयान्‌ । 
तस्यवस्थात्‌ पद वितत॑ विदित्वा, त लिप्यते क्मणा पापकेन ।। 


८-निलिप्तता 


विद. नेजनन्यास्मा भमद्भ होने के कारण जिसी में भ्रामक्त नही होता । अग्राह्म होने से किसी से 
पतन रता। यर ग्रणीर्ग (न टूटने योग्य) होने जैसे तेज की रम्सियाँ छीर्ण नहीं होता। यह 
“पल तिमी योग में उसतो व्यया या थड़ान नही होती और इसमे किसी प्रकार का सडना इत्यादि 
हि औ टादा, यट ब्रभय भ्ीर पवित्र आत्मा है, इसके असज्ू होने के कारण कोई भी ज्ञान किसी 
$ पड़नएाग 


३ द्वा नद्ठी शनता, गुड का मिठास, नीम की तिक्तता, जल की शीतता, भ्ररित की 


[ रष्ड ] 
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ऊष्णता इत्यादि इत्यादि कोई भी धर्म धममे लागू नहीं होते। झाग्त में स्थाच में डा माप ॥ +« -+ 
में शुद्ध निविपय रूप का ज्ञान चला जाता है । 
€-अवस्थान्रय 
यह विज्ञानआत्मा क्षेत्रज, सर्वदा प्रान्ष श्रात्मा मे सच्पिप्द (मिच 3) 057० *“***: 
प्राज्ष के साथ ही यह श्रपनी तीन श्रवस्था धारण करता है । बुद्पन्त, सरप्र ग्य्ना " रे 3:०%- 
से विचार किया जाता हैं। 
जाग्रत या दुद्धचन्त श्रवस्था 
जब कि प्राज्ञ आत्मा वहिरिन्द्रियो के द्वारा शरीर से बाहर के विषया रा भोव “२5, + $ « 
समय विज्ञान भात्मा प्रज्ञानआत्मा और इन्द्रियें ये तीनो एक साथ मित्रे रहते / । उस मई.» (१+०* 
झात्मा भी भ्रज्ञान के साथ वहिप्वर हो जाता है, उसी अवस्था को ०प्रव रा 477 "४६ ६-५ ; 
में यह विज्ञान श्रात्मा पश्चज्योति से ज्योतिप्मान्‌ रहता ॥। प्रति दूर्प, बच्ठ, छव्वि 57 १०.४ 
झतिरिक्त सुना हुआ शब्द और उस विज्ञान की निवर की ज्योति, नम शिसयीएशश ५१ 5 
चार से या पाँचो से काम लेती है। अपनी ज्योति के अतिरिक्त बादर सी बात स्याहिया ॥१ ०७५४८ 
ज्ञान मे इसकी सहायता करती है । 


२-स्वप्न या सन्ध्य श्रवस्था 


यह विज्ञानमय क्षेत्रज्ञ श्रात्मा जब कि वाहर की चारो ज्योदियों से गापर७ शाततर ४११ 
अ्रपनी ही ज्योति से काम लेता है उस समय को स्वप्त अवरधा कहते ६ । रद भे पर ४ ६४४९७ ४४ 
प्रशान आत्मा को साथ लेकर यह विज्ञान आत्मा अपनी रश्मियों मे प्रजान के दन है ६ ५दापा ॥$ : 


ज 
5 


के अनुसार भिन्न भिन्न इन्द्रियो से देखा करता है। यद्यपि स्वप्म ने एश भी पदण शाला? *7॥7 
तथापि प्रज्ञान के बनाये हुए उनको अपने प्रकाए से देसता रहता हैं| रप्त हे मनर ४० ५ ११३" 
प्रपनी विज्ञान रश्मियो को शरीर के वाह्य चमंतक फंलाये नी रावा ह वर उ्द ड़  ८+7 
रश्मियो को भौर सब इन्द्रियो को सीचकर केवल, हृदय में ही प्यंवसत (सदन) त / 


प्रकार सूर्यास्त काल मे सव रश्मियो अस्त जाते हुए मण्एल के साथ ए" हो 
जाते है, उसी प्रकार विज्ञान-प्रात्मा के हृदय-मात्राकाश में साइचित सो ही विद्धान हि ।+ ४- 


उस हृदयाकाश मे सकुचित हो जाती है। इन्द्रिया भीसब हृदय श ही पहुचिश * 
हृदयाकाश में स्वप्त के सब दृश्य देसे जाते है। प्रशान बात्मा भी पिशनम: पापा ५ 7 हे 
इन्द्रिय स्थित श्रपने किरणों को हृदय में ही सीच लेता है, विन्‍्यु परी या «7 ना 
पूर्णतया नही खीच लेता है तव कभी कभी सोता हुआन्यादमी दरति ह# प्रपर ए ०. 
स्वप्न के दस्त, पेशाव, मैथुन मे वास्तव में ही तीनो विक्रार निर्गंव गोरे ॥6 हब हू ई£ 
प्राक़मण में भय से छाती मे घडकन वास्तव में ही हो याती ८४ परनुु थे गाय विजन ० ४१ 
से प्रशानात्मा की रश्मियाँ भ्च्छी तरह सिची न जाने से टी होडे ४» ।॥ 5४ नह. भा श ४६४ * '" 
प्रशान की रश्मियाँ बलातुकार से हृदय में सिच जाती (ली डग शमभारे हम 

पक अर रन 5०० 


होते । इन मे से जो जो नाडी जिस की दुर्बेल होगी उसी है सरपाप पाते रो - 
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सदन में दितने पदार्थ दीखते है उनको विज्ञान प्रात्मा ही अज्ञान से बनाता बिगाडता रहता 
3 । उन में भी फुफ, बात, पित्त भ्रादि शरीर घातुओ का सवन्ध भ्रवश्य रहता है | हृदय की नाड़ी 
इस घयमया में जिन धातुम्नों से मिली रहती है। उस धातु का संवन्ध स्वप्न दृश्य में अवश्य हो जाता 
$ प्र्याव पित्त की दृद्धि में झग्नि का, कफ की डृट्ठि मे जल का, वायु की वृद्धि में उडने या भय का 
अधिक रु देसा जाता है। इन सब की अधिकता भी नाड़ी की दुर्बलता ही से होती है | हिता नाम 
री नाडिया जो हृदय स्थान से सर्वाज्भ शरीर मे फंली हुई हैं जिन की सख्या ७२००० हैं, उन्ही 
माडियो मे हझिसी किसी की दुर्वलता के कारण भिन्न भिन्न श्रकार के भ्रद्धू त अद्धभ ,त स्वप्न दृश्य दिखाई 
दिया करते हैं। कल्पना करो कि किसी मनुध्य के यह हृदय से फैली हुई हिंतानाडी वहुत कम दुर्बल है, 
प्रयवा सर्वेया दुर्बल नहीं है तो ऐसे मनुष्य या तो स्वप्न देखते नही, अ्रथवा स्वल्प-काल में स्वल्प-मात्रा 
में देराते हैं। किन्तु यह सब्र स्वप्न-इएय हृदय के आकाश में ही होते है भौर जाग्रत के श्रनुसार हृदय 
में ही बैठा हृआा विज्ञान प्रात्मा उसे देखा करता है। जाग्रत श्रवस्था मे यह विज्ञान झ्रात्मा इन्द्रिय मे 
जगनु के दृस्पों को देखता है भौर ध्यानस्थ होकर विचार करने में विचारित पदार्थों को स्वप्न के 
प्रनुमार प्रजान से ही वनाकर हृदयस्थान में ही देखता है।इस जाग्रत मे दोनो स्थानो से काम लेता है, 
फिन्नु स्वप्न में इन्द्रियों को छोडकर केवल हृदय से ही काम लेता है । 


३-सुषुप्ति या स्वप्नान्त अवस्था 


जबकि न जाग्रत के अनुधार न स्वप्न के अनुसार कुछ देखता है, न सोचता है जबकि सभी 
र्द्ियाँ मन किसी विपय को ग्रहण नहीं करती तो उस समय यह विज्ञान श्रात्मा निहंन्द भ्र्थात्‌ भ्रकेला 
रट्ता है, उसी अवस्था को सुपुप्ति कहते हैं । 


हृदय से प्रथम १०१ नाडी मुस्यता से निकलती हैं फिर उनके एक-एक में से सौ-सौ ताडियाँ 
(गासा) निली हे फिर उनके एक-एक मे से ७२००० नाडियाँ प्रति शास्रा हुई है। इन सव नाडियो 
पो जो सर्वाद्ध शरीर में फैली हुई है इनको हितानाडी कहते हैं । इनमे व्यान वायु विचरता हुआ रहता 
रे एस प्रकार नाउियो की व्याख्या पिप्पलाद ऋषि ने की है। जिस समय विज्ञानमात्मा जाग्रतु या स्वप्न 
में न रट्॒बर मुपुष्ति मे रहता है उस समय इन्ही नाडियो में व्याप्त हो जाता है वह तेज पित्त से 
प्रस्यायित होकर इम प्रकार तीव्र हो जाता है कि उसके उस समय कोई भी वस्तु यहाँ तक कि नाडियों 
के चर्म भी ग्प्ण नहीं फरते । उसके तेज से बिकीर्ण होकर (घबका पाकर) सब पदार्थ दूर हो जाते हैं, 
प्रोर यर अपने स्वरुप में स्वच्छ निविजल्पक रहता है, श्रर्थात्‌ अपने निज स्वरूप मे रहता है ये हिता- 
गाध्यों हृदय मे ऊपर नीचे चारो श्लोर फैली हुई है, उन सब मे जबकि ज्ञान व्याप्त रहता है तभी 
जाग्रन दोता है। डिन्‍्तु जबकि शिर की ओर जाने वाली ऊपर की नाडियो मे न रहकर हृदय और 
हृदय 5 नीने नाटियो में रखता है तब स्वप्न होता है। किन्तु जबकि हृदय को भी छोड देता है अर्थात्‌ 
शी साहियाँ हृदय में नीने पुरीतत (छोटी बडी आराँते) लाडियो की शोर जो ७२००० शाखायें गई हैं 
इनी दारा व नाड़ी तऊ पहुँचकर शान्त हो जाता है उसी को सुपुष्ति कहते हैं । इन्द्रियो के स्नायु 
टुप ने पे हैं इमीलिये हृदय में प्रजात्म इच्द्रियों के रसो को लेकर विज्ञान आत्मा के प्रकाश में नाना 
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प्रकार के हृश्यो को दिला सकता था, किन्तु जवकि झानबान्मा हृदय छापा की -०-० ३४ *- 
है तो हृदय मे भ्रन्वकार होने से वहाँ इन्द्ियों का कोई भी भाव प्रश्मम मे नहीं का" १४३ ८० 
में कोई परिवर्तव नही होता । इसलिये हृदय भ्राफाश में जो स्वप्त परने दी-ते हे छह मय 

हृदय के नीचे पुरीतत वाडी में ज्ञान का प्रकाश रहने पर भी इृष्धियों के स्माप्र झा दे प ८ 
भी इन्द्रिय के धर्मो को प्रज्ञान झ्रात्मा ग्रहण नहीं करता, इसतिये वियान ये प्रश्माम मे » | प्न शा 
ही नही श्ाती जो उस विज्ञान से प्रकाशित होती । इसलिये उम्र समय शो थी दटदियों र॥ ६ * ४. 
होती इससे वह विज्ञानआत्मा उस समय देखता हुआ भी नहीं देसता, शवता 7/थ भी रही २-० 
अर्थात्‌ उसकी क्षक्ति प्रकाश करने की जाग्रत्‌ स्वप्न के अनुसार एस समय भी ज्यों जी दो हमे 5२ ; 
किल्तु सामने दूसरी वस्तु के न होने से किसी विपय का भी ज्ञान नही होता ! 





भ्रजातशनत्रु काशीराज ने ही पहले-पहल प्रज्ञान आत्मा से सम्जिप्द विशत >यमा ४४ थे" 
द्वारा पुरीतत में जाना निरूपण किया है। विज्ञानप्रात्मा का हृदय छोडगर पुरीतात में साझा गरुशाय! 
ने श्रसम्भव समभकर हृदय का परिवेप्टन कल्पना करके उसका नाम पुरीना रब है । हा ४० 
कि जिस प्रकार एक परकोटे से घिरे हुए नगर में बड़े भवन में एक छोटी शोद्ररी में दे: 7० शा: 
लिये तीनो प्रकार से व्यवहार किया जाता है। वह श्रादमी एक ही समय में रग़स बोटगी मे है, ६ 
भवन भे है, श्रौर तगर मे है, इसी प्रकार पुरीतत नाम फे हृदय के प्रन्दर जो इटयायग है एनमे शा 
वाला विज्ञान झ्रात्मा एक ही समय में तीनो स्थान में कहा जा सकता हैं । बहू इशशशार ऐे है, 4५ 
है, पुरोतत भे है। पुरीतत मे जाना कहने से हृदय का छोड़ना नही माना जा सता । था हेदर शर्चो। 
फाल मे अ्रसज्भ होकर विपयो को स्पर्श नही करता हतने ही मे नुपुष्ति हो शाही है, एम प्रहार ४४ 
का मत है| परन्तु दहराकाश मे रहते हुए विज्ञान प्रात्मा का सुपुप्ति बाल में टृदप ५ पार 
मे जाते का वर्णुन करना व्यर्थ ही दीसता है । क्योकि यदि हृदय वेष्डन हो पुरीवत है सो एगह़े ४ 
वह तीनो अवस्थाझ्ो मे समान भाव से रहता है, फिर खासफर सुपृष्ति याद भें ही। प्ररीष्त ह 
फोई तात्पर्य नही हो सकता । दूसरी वात यह है कि द्वदय वेप्टन की बत्पना परना निखार ऐ, ४ 
हृदय खुद चर्ममय है उसका कोई वेष्टन प्रत्यक्ष में नही देखा जाता । तीसरो डाव थए * हि ४ शरण 
आदि कोश पत्थो मे झ्रातो का ही नाम पुरीतत कहा है। हृदय वेप्टन के लिये पुरीदव शश्द् २४ 
नही थाया इसलिये प्रसली अर्थ पुरीतत का छोड़कर मिध्या पुरीतत पलरना बरना प्रनतव। 


+ 
छ 
के 


पिप्पलाद झादि ऋषियों मे इस विज्ञानमय आत्मा को ध्मरीर धौर प्रशर “रस ६ ९7 
वह कहलाता है कि जिसके शरीर का फोई परिमाण नियत न हो पेसे हवा, पादी. डाएग ५ ५३ « ४ 
भौर चह पिज्ञान है। भ्रच्छा ये शुश्र (चमकदार) है वह डागत स्वप्न में विनदीद ५ + हो 
अपने मे लेकर भिन्न-भिन्न दृश्यो को विकासित करता है। विस्तु झुपुत रात में रु + 
स्पर्श नही करता झौर न किसी ससस्‍्कार को लेकर रत्न तान ही बनता « । मे ४ रर * 7 
बा रए 


ज्ञान भी नहीं होता उस समय निष्काम शोकातीत निज के घानपर में मं रच 
दशा होना परा सम्पत्ति है, परागति है। यह उसका पर्मलोग नेंदत्यावाद | 
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मतान्तर (दूसरा या तीसरा) 


पिसी फनी पा मत है कि इस सूर्य मे जो पुरुष दीखता है वह मृत्यु है, उसके भीतर अमृत है। 
द्वाप “र झमत दोनों अत्यन्त झोतप्रोन हैं जैसा कि श्रुति कहती है-- 


अन्तर मृत्योरमृतं मृत्यावमुतमाहितम्‌ । 
मृत्युविवस्वन्तंवस्ते, मृत्योरात्मा विवस्वति ॥। 


इसी प्रमृत झौर मृत्यु के सम्मिलितरूप से हमारी विज्ञानआत्मा वनती है। उस आत्मा के 
मृत्युमाग में झ्रामक्ति हो सकती है, इसलिये उसी भाग में विज्ञानआ्रात्मा के साथ श्रज्ञानआ॥रात्मा सम्मिलित 
होती है और प्रजान के साय उन्द्रियो का सम्बन्ध है, सब इन्द्रिया अपने-अपने विपय को जिस प्रकार 
प्रगान भात्मा में पहुँचाती है वही विज्ञान श्रात्मा के मृत्यु भाग मे पहुँचकर विज्ञान आत्मा के प्रकाश से 
प्रकाशित होने है । उसी को जाग्रत॒ ज्ञान या स्वप्नज्ञान कहते है । किन्तु यह विज्ञान का मृत्युभाग अपने 
स्वभाव से ही जब प्रन्तर्मुख श्रयवा बाहर के विपयो का ग्रहण करने से थक जाता है तो कुछ समय तक 
विश्राम के लिये शान्ति की इच्छा से वह मृत्युभाग अन्तर्मूख हो जाता है। अन्तर्मुख होते ही वह मरकर 
अमृत में लय हो जाता है। उस अ्रवस्था में बिना मृत्यु केवल अमृतभाग विज्ञानआत्मा का रह जाता है 
भौर वह श्रमद्भ है इमलिए उस भाग मे प्रजात्मा का सद्भ नही होता इसीलिए प्रज्ञानआात्मा के सम्बन्धी 
इन्द्रियों के भी विषयों का सद्भ नही होता ऐसी अवस्था मे हृदय के दहराकाश में ही उस विज्ञान आत्मा 
के रहने पर भी और वहा ही भनज्ञात्मा के रहने पर भी और उस प्रज्ञान मे सव इन्द्रियो के विषय जाने 


पर भी किसी विपय का ज्ञान नही होता, इसी को सुपुष्ति अवस्था कहते है । 
१०-उत्क्मण 

यह विज्ञानात्मा यद्यपि श्रसद्भ है तथापि उसका भृत्युभाग जो भ्रासक्तिमान्‌ है उसमे प्राज्ञ भ्रात्मा 
परिष्यक्त (पता हुआ्ला) भर्थात्‌ अ्रलिझ्धित रहता है उसो के कारण से यह विज्ञानआत्मा भी शरीर के 
भीतर प्रवेश करके शरीर वनता है भौर शरीर मे रहने के कारण कितने ही परम्परा ( गदला करने 
वाता) प्र्यात्‌ ज्ञान विरोधी जड़ धर्म अर्थात्‌ जिसके संस से ज्ञान कलुपित होकर मलिन हो जावे ऐसे 
घमों में ममृग्ट हो जाता है। जब तक प्राणी का जीवन रहे तव तक यह ( मिला हुआ ) विज्ञानप्रात््मा 
उसी प्रकार कलुपित होकर भ्रल्पन्न रहता है। किन्तु जब यह विज्ञान शरीर को छोडकर मुक्तिकाल मे 
उत्मसश् करता है तो उम समय कलुपित करने वाले इन जड धर्मो को जो शरीर मे संयृष्ट हो गये थे । 
उनरा सर्वया त्याग करता है और शुद्ध निज रूप से निकल जाता है जिस प्रकार फल अपने वन्धनों से 
मुक्त है जाता है उसी प्रकार यह विज्ञान श्रात्मा भी जो प्रत्येक श्रद्धो से वधा हुआ था सबसे वन्धन 
साइबर सहुनित होऊर प्राजवात्मा सहित सब इन्द्रियों को साथ लिये हुए केवल एक हृदय के अ्रग्रभाग 
है आकार है । उम ममय शरीर के किमी अज्ज मे यदि स्पर्ण करें तो वोध नही होता, न वोलता है, 
बल आजम २6३ है फिन्तु केवत उसका हृदय छूने से घड़-बडी का कम्प ज्ञात होता है। भ्र्थात्‌ उस 
तर्प झुब प्रात को साथ लिये हुए विज्ञानमय मुख्य प्राण केवल हृदय मे श्रपना व्यापार- करता है। 


[ रष८ ] 
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> ऋब-बे-++ऋऋ-- ॑ःउऊ 
्् 'ससकक ७-2० यकः केक... धरना जनता हि लकज अं 


सब इन्द्रिया प्राणों को लिये हुए मुख्य प्राण शहयरन्त्र के छिद में निशकती ६ । मथदि देगा टिताह | | * 
हुए प्रा्ञात्मा में पापरूपी दुर्वासनायें भरी हो, तो उसी दुर्वासना की माता हे प्रदूमार ४यरी शै7४ ४< 
विज्ञानमम प्राण नीचे की ओर भुऊ जाता है । उसनिए भ्रद्मरस्थ ने द्रार मे न विाजाह “६४४ * « 
से या भौर किसी शरीर के भाग से निकलता हुआ देसा गया है। यृत्यु रे सर हिड्लपरा + छापा 
निकलता है उस अज्भ मे कुछ न कुछ विकार भ्रवष्य हो जाता है। यो झारमा निड 00 7 ई# 
शनिन्द्रिय, सब करें न््रिय, मुस्य प्राण, विज्ञानमात्मा भशौर प्रतानपधात्मा छोर डूगेी ४ ४7३०४ गश० 
होकर सम्मिलितर्प में उत्क्मण करता है। स्वप्नझाल में जिस प्रतार छाया नदिया दल भानए आई 
रहता है, उसी प्रकार का उतना ही वोध उत्तमण के पीछे भी ग्टया है। का नी शाशाविशरदर 
सूर्य, चन्द्रमा श्रौर चिदात्मा के रसो से बनी हुई होती है, वह प्रत्यन्त मद्भत प्रौर चापाद पल है *? 
तक वह श्रात्मा शरीर मे रहता है तब तक शरीर के प्रपत्रित्र भागों को भी पित्त रगाव 7 । 7 ४, 
मास, शोणित आदि सब शुद्ध रूप में श्रनुभृत (मात) दोते है। डिल्‍्तु ये गाए लीदिंए छरीर प “(४ *५ 
करने पर अपविन हो जाते हैं भोौर शरीर से बात्मा के उत्तमशण होने में मूएण ह77 «5४8 ]7 
सभी भद्धू प्रत्यज्भ उसी समय सडने लगते हैं। थोड़े ही समय में घत्पयत दुर्गेश्धि विहार एएर 
वायु तक को गन्दा कर देती है । यह सडना या दुर्गन्‍ध होने की तिया जीदितदशा में को राय शी । 
रहती होगी । किन्तु इसी पवित्र आत्मा के कारण ये सब दोय दूर होकर यर गरीर हग्सा गहर ६7: 
पझौर पवित्र बना रहता है! इस शरीर वी पविउता से उस भात्मा नौ पवितत गिए7 7! । '। 


महान्‌ भात्मा 


पिप्पलाद ऋषि ने कहा है कि यह भरात्मा पोडशी है, प्र्थाव॒ सोझा एटा घारी 7 ॥ 7 !६ 
कलायें ये हैं। १ प्राण, २ श्रद्धा, हे से ७ तक पद्मभूत, ८ इच्धिय, € मन, १० छप ६६०७ “7 
बीयें, १९ तप, १३ मन्त्र, १४ लोक, १४ नाम, १६ कर्म । जिस प्रसार रए चत्र थो नालि ५ 
झरे जुडी रहती है, उसी प्रकार इस पुरुष में ये १६ बलायें चारो घोर ठहरी 7 / 6 है 7 
उत्पन्न होफर उसी के चारो भोर फंली हुई उसी मण्डल मे लीन हो जाती ह उसी प्रार हा -? 
इस आ्रात्मा मे उत्पन्न होकर उसी के चारो और फैली हई उसी मात्मा में लीग हे चती 6 7: 
बहुत सी नदियाँ समुद्र में लीन होकर अपने नाम झप को थो देती ६, उरी प्ररार पुर४ के होते ४ 7 
इन सोलह कलाप्रो के नाम रूप भी नष्ठ हो जाते हैं। केवव यह उद्ध भात्मा सा एच रिहा 
करने से ये सोयहो पदार्थ इस शरीर मे पाये जाते है। किन्तु इनका दिपेग बरॉन दिपरताए 7 किन मद 
नही फिया है। और किसी ऋषि ने भी इनका उल्लेस नहीं दिया है। धवदया जा ह/ ४ ५ शक । 
विद्वानु शरोर का विचार करते हुए इस घरीर मे सोनहो पद्ार्व मारने है ३ ३ व चक्म5 


५ 
५ 
क्र हे है । ड् 


म३ 


१--म्रॉक्सीजन. ( भम्लजन ) था 
२--छाइजन (यद्ुजनन्पहती हुई). 7)णव ला 


३--वा स्ट्रीजन (नक्तदुजनन्स्यादी)... भाएवथा 


[ रुद ) 
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४--बार्दन॑_* ( अड्भारनकोयला )._ एशएणा 
४--सल्कर ( गनन्‍्धक ) इ0एापा 
€६--कामफोरस [( पस्पर्श ). शिण्कगोण०७७ 
७--मौडियम ( ).-. 80% 
८घ--पुटासियम [ ) ए०४६5४ंपगा 
६--कलसियम ( चूना. ). एथेलणा 
१०--मैम्नीशियय (  , )।.. (॥चह्टाध्शणा 
११---ीवियम ( ).. फ्नाणक 
१२- पलोरिन ( ). शक्ता 
३--पलोरिन ( ) (कण 

५ ४--आयोडीन [ ) १08796 
१५--सिलीकन ( शिलाकण )... शाष्णा 
१६--प्रायरन ( नोह ).. [एगा 


हम शरीर के मूलतत्त्व ये ही १६ बताये गये हैं। हड्डी, मास, त्वचा, वसा (चर्बी) मूत्र, शुक्र, 
प्रादि सभी पदार्थ इन्ही १६ मूल तत्वो के भ्रावाप (कुछ मिलाना) उद्ाप (निकालना) से बने हुये हैं। 
इस प्रकार आधुनिक परीक्षा से भी शरीर मे १६ ही तत्व सिद्ध होते हैं भौर प्राचीन मह॒पियों ने भी इस 
शरीर में १६ तत्व माने है, परन्तु इन नामो के परस्पर सबन्ध ठीक नही जचते है, इसलिए उनका विचार 
बेवल इतना ही किया जाता है, इस पोडशी आत्मा को इन्द्र कहते है । 


महान्‌ अश्रात्मा का जन्म ब्रकार 


१--पाँच कोशो में से तीसरा जो मनोमय कोश है अर्थात्‌ प्राणो से भरा हुआ प्रकाशवान्‌ श्राकाश 
के सरण मनोभय शात्मा है। वह प्राण शरीर प्रकाश रूप और सदृश शात्मा है | 


२--चन्द्रमा का रस जो भ्रभृत और मृत्यु दोनो का सम्मिलित रूप है, उसी से यह पझ्रात्मा बना है। 


३ई--कीपीतकीय ब्राह्मण मे कहा है कि जो आत्मा इस पृथ्वी से निकल कर जाता है वह अवश्य 
दी चन्द्रमा में जाता है। भूतात्मा महान्‌ आत्मा से समिलित होकर चन्द्रमा से फिर चाहे मुक्ति मार्ग में 
जाय या स्वर्ग मार्ग थे जाय भौर नरक मार्ग मे जाय या वापिस पृथ्वी मे जन्म लेवे इन मे चन्द्रमा से 
सोटगर जब पृथ्वी मे झाता है तव श्रद्धामय रहता है | श्रद्धा यह नाम सोम में रहने वाले पानी का है । 
बह श्रद्धा मूर्य के रश्मिस्थित देवताओं के द्वारा द्यो में हवन किया जाता है। जब तक वह श्रद्धा ( जो 
धाषोमय था) सोम हो जाता है। उस सोम की पर्जन्य ( वरसाती हवा ) के शरीर में आहुति होने से 
यर्षा होती है वर्षा जन की पृथ्वी में झाहुति होने से भ्रन्न होता है । अन्न की पुरुष के उदराग्नि में 
प्राहृति टोने मे शुत्र हं,ता है उस शुक्र की स्री के गर्भाशय में आहुति होने से गर्म होता है । इस प्रकार से 
श्रद्धा, सोम, इष्टि, ग्रन्न, शुक्र, टन पाँच आाहुतियों के द्वारा इसी मार्ग से चन्द्रमा से लौटती हुई आत्मा 


[ २६० ] 
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ध््च््स्स्न्च््भ्््च्््च्य्ख्ख््य्ख्््च्व्य्च्च्य्य्च्य्य्य्य्य्ख्य्थ्य्ख्य्च्ख्य्य्च्य्ल्य्स्स्स््य्य्श्श्स्ल्स्सस्स्च््स्ध्स्स्य्ययिटटिटििजज मम १->जटयाममन>ककनननकक+क, २०३ ज-५७->०ा५० कक ७-2. अकनकमिपए/इकनमक, 


गर्म से प्रवेश करती है जिसका छठे मास में विझास होने ने चेतन रोग थे दे मे  । “ौ ८0४ थे 5 


में जन्म लेता है। यही चार्द भात्मा महान्‌ कहलाता है, पी सनागप “। रह भेह ०४» रन 


न धर 


वर्ष भे सोलहो कलाओ का विक्रास या परिप्राक होकर पूरंता होती हू तभी हाहापप शि४7/ $ ४ 
के शीणित रूपी अरिन में पुरुष का शुक्र रूपी सोम ग्राहुत होता है। यह पुरष रा दुरभम्णा + * ४० 
उत्पन्न होता है) उसका क्रम यह है--- 

चन्द्रमा जिस समय उदय होता है उसो समय से प्रस्त होते तह प्र रस ने पे ४ था » *#7। 


किरण लगातार डालता रहता है। अस्त होने पर फिर उदय सनक उनसे रिश्तों रे न छ्राप्श *“०* ४ 
झाई हुई किरणों का एक थोक वनकर विन्दुरप हो जाता है । वह चन्द्रमा रे जर्तवा” मे दा ४ ४ 7 
जाता है । जिससे फिर चन्द्रोदय में झ्लाएं हुए शिरणों के कच्चे रस वा उसे दिल्‍्द में न 7०) 76» 
इसलिये २८ दिन के चारद्रमास में २८ नक्षत्रों का भिन-बिन रस चच्धमा के रस ४ कि ?7 १७ ४ 
शुक्र मे २८ प्रकार के बिन्दु उत्पन्न कर देते है । २८ दिन के पत्चातु किर वह वर या पार 7 
में श्रा जाता है भौर उसी पहले नक्षत्र से मिलकर जो घुछ में तया विर्दु इससे गराण 7 *२ 
वाले पहले बिन्दु के सजातीय ही होता है, नयेरूप का नही दोता | उसदिर शुरर मे रद भ्द  एे 
बिन्दु उत्पन्न होते रहते है । उन रे८ विन्दुप्तो झा एक एक विण्ठ बनना है यही दिए झूाशथ हेड ” 
हुए चतुर्य झाहुति वाले शुक्रमय श्रात्मा का स्वरूप है। यह पिण्ड विगउता भौर दवता राठी 7 $३- 
नक्षत्रों के रस से युक्त होता है, जिस नक्षत्र में पुरुष का जन्म होता हे उसी नक्षत्र यार दि ४ होश दिन्द 
से इस पिण्ड का आरम्भ होता है, वही महान्‌ का मुख्य दै। यह पिण्द पुर कट्रारा गदी $ गन ६१ 
जाकर अग्नि से सयोग करके शुक्र शोणित से शरीर का सन्न्न होने पर बस्ध एटी दारहि ये ष्रप ? 
पाकर छठे मास में विकसित होता है , अर्थात्‌ छठे मास में सब अद्ट रिकसित उोहरपुणा आधिणा 
स्वरूप घारण करता है इसी महान्‌ के विकसित या स्पष्ट होने पर विनानमय प्रात्या गन धारपच्ध 77 
भी उद्वुद्ध होते है । 
इस प्रकार जिस शुक्र में महान्‌ भाता है वह शुक्र जिस एक स्पायी माय घाहाय हरै परी 
स्थायी महान्‌ भात्मा के एक एक भज्ज में से रस निकलकर उसी स्थायी महान के प्राहार 7 हम 
शुक्र बनता है। उस शुक्र का बना हुमा जो स्थायी महान्‌ का आकार है उसमें बह आपरय हा २८ 
से झागन्तुक (भागा हुमा) महान्‌ भज्ज भक्त से जडफर जहा के तहा सनिविष्ट आहट ०) “१ धार 
पे श्राकर एक ही महान्‌ झ्ात्मा बन जाता है । यही इस चन्द्रमा से घागस्तुर्र (णरे हा ) कप; दा कर 
का पृथ्वी मे पहला जन्म है, वह स्त्री में जाकर शोखित से मिरहर दूसरी थार दन्श 7थ ' ; डूफ्म 
मे स्‍त्री की झ्ात्मा और वह झात्मा एके होती है, फिर स्त्री की पात्मा से नियत ४॥र इधर । 
है, वह उसका तीसरा जन्म है। मरने के पश्चात्‌ जर पश्विदाह करत है पद इसे «कि बद्ारशा एिए 
उस भात्मा का दिव्ययोनि-मै जाने के लिये चौथा जन्म होता ९। दस पर 
मे चार घार तक जन्म होता है। पिता के गर्म मे, गाता के गन 
झौर भर्नि के गर्म मे ये चारो जन्म त्तो इस पृष्रीलीक में भारतिर ६ । पर न 
के गर्म में ब्राह्मण का जन्म माना जाता है यह जस्म सत्टत मा हुविझ है) खिला इशाएट 
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जय चचमसऑन, नस चन्स््स्स्प््ञ्यि 


मा मन्त में दाह नहीं होता ऐसे प्राणियों के तीन जन्म होना स्वाभाविक है । किन्तु जो अयोनिज शरीर 
3 हैसे सज़डी में धुन उनका एक ही वार जन्म होता है । इस प्रकार इस महान्‌ भात्मा के रहते हुए 
भूदात्मा या एक बार, तीन वार, अथवा पांच वार पृथ्वी में जन्म लेना सम्भव है । 


सपिण्डविचार 





हक पमनन 





स्मी मनुष्य के शरीर मे जो शुक्र में चन्द्रमा से २८ दित का रस झाकर २८ बिन्दु का एक 
निप्ठ बनता है | वह पिण्ड स्त्री के गर्म में प्रवेश करते समय सब नही जाता, किन्तु उसमे से २१ बिन्दु 
बा एक भाग स्त्री के गर्म में जाकर उस से पुत्र उत्पन्न होता है भौर ७ विन्दु का भाग पिता के शरीर मे 
म्थायी रुप से रहता है इसी प्रकार वह २१ बिन्दु का भाग जो पुत्र मे गया है उस से १५ बिन्दु का 
भांग नितरलकर पीत बनता है और छ भाग पुत्र के शरीर मे स्थायी रूप से रहता है। उस १५ भाग मे 
में १० भाग निउलकर प्रपौत्र का शरीर वनता है और ५ भाग पौत्र के शरीर मे स्थायी रूप से रहता 
है। १० भाग में से ६ भाग निकलकर दृद्ध ्रपौत्र वनता है और ४ भाग स्थायी रूप से प्रपौत्र मे रहता 
8। ६ भाग में गे तीन भाग निकलकर अति दृद्ध प्रपत्र बनता है भौर ३ भाग वृद्ध प्रपौत्र मे रह 
जाता €। ३ भाग में से १ भाग से दद्धातिदृद्ध प्रपौत्र बनता है और दो भाग श्रति दृद्ध प्रपौत्र मे रह 
जाता 2 | फिर वह १ भाग भी इृद्धातिदृद्ध पोत्र मे ही रह जाता है। भ्राठवी पुश्त मे उस २८ बिन्दु 
पा छुछ भी भाग नहीं जाता इसलिये २८ बिन्दु के पिण्ड का ७-६-५-४-३-२-१ इस क्रम से सात 
पुरप (पुण्त) में मन्‍्तान आर्थात्‌ फैलाब होता है, इसलिये इन सात को सन्‍्तान कहते है, झौर इन सातो 
में एक ही पिण्ड के भाग विभक्त होकर रहते है। इसलिये इन सांतो को सपिण्ड कहते हैं। इस पिण्ड 
का आठवी पुतत में कुछ भी भाग नही रहता, इसलिये वह सर्पिण्ठ नहीं कहला सकता । इसके लिये 
शास का वचन है-- 


/सापिण्डयं साप्तपौरषस्‌- भ्रर्थात्‌ सपिण्डता सात पुरुष तक है ! 


प्रत्पेह़् मनुष्य किसी के झनुरोध से ७ वी पीढी का है सौर किसी के ६ टी पीढी का और किसी 
के ५वी, ४थी, ३री, या दूसरी का है। इसलिये पिण्ड का एक विन्दु किसी के दो या तीन, चार, पाच, 
छ मात जिसका यह पुत्र है उसका २१ वा भ्रश, उसके प्रतिमाह का १५ अश, और उसके प्रतिमाह का 
१० संग, झौर डृद्ध प्रपित्तामह का ६ अझश और भ्रतिव॒द्ध प्रपतामह का ३ अश, और ढृद्वातिज्रुद्व प्रपिता- 
मह था १ अश इस प्रकार ४६ अ्रश पितरो को लेकर भ्रत्येक मनुष्य उत्पन्न होता है। तत्पश्मात्‌ उसमे 
देप श्रश गु३ का उन्पन्न दौता है। इस प्रकार दो भाग पितरों का और एक भाग निज का कुल मिला- 
पर मोम ते चौरासी श्रश्न प्रत्येफ़ महान्‌ आत्मा में होता है। किन्तु जब बह पुत्र उत्पन्न करता है तो 
रेघ भे गे ५. २१ मै से ६, १५ मे से ५, १० मे से ८ ६ गे से ३ और ३ मे से २ और १ पूरा अपने 
पाए रपएर उुच २८ झश्रमय पितरो के और निज के मिलाकर स्थायी रूप से रख लेता है वाकी ५६ 
तद्य प्ररत पुन के शरीर के जिए समर्पण कर देता है ये २८ भ्रश जो उसमे शेप रह जाते है उनको जब 
से क मृत्यु होती है न वह श्रात्मा चन्द्रमा में जाकर चन्द्रमा में रहते हुए छः पुरुषों को क्रम से १, 
है, है, ४, ४, ६ देकर सान अंश अपने पास रख लेता है, इसी को सपिण्डीकरण क्विया कहते है। 


[ २९२ ] 
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प्र्थाव्‌ जिन वितरों का जितना पिण्दभाग दसने प्रपने शरीर के दि हरे लिया व देगा “पा 5 


को समर्पण करके पितृऋण से मुक्त हो जाता है। उन पितरों के उस प्रशार चप३ +६ * ४ ' 
के सब भाग जब तक वापस ने मिल जायें तब तक उनके पिए्ठ शो छ्े सम" ६:7४ “7 
के कारण पृथ्वी श्राकर्षण वा रहता है। बसी से वे पितर चस्धरमा से निज "गए 7४ 
सकते । भ्र्थात्‌ उनकी मुक्ति नहीं हो सकती | एस प्रकार पितर बा दस्पन घस्ध घा न 7 गाए? 
इसी अ्रभ्िप्राय से शास्र मे लिखा है-- 


“अपुश्नस्यगतिर्ना हित” अर्थात्‌ बिना सन्‍्तान के पितरों वा विधरेश ४ की सकता है हर 
होती । किन्तु मरकर मनुष्य जब चन्द्रलोक में पितरों का उसे. पिए्ए दा घाण डन्ता म४8। ४ ४९ 
जिसको श्र्थात्‌ इंढ्धातिदद्ध श्रपितामह को जो सातवी परीटी में थ इन गो एह दप «७ 4 + * 7 


२८ अश के सब भाग पूरे आ जाते है । श्रव उनका कुछ भी झग पृथ्वी पर दर राव 7 
उनके सूत्र का वबन्धन टूट जाता हे भौर वह एक पितर उ्नी समय धर्रातवि “पा 7 ६ ९ 


जाते हैं श्रौर उनकी मुक्ति हो जाती हैं। इस प्रकर पितरो को सुक्ति कट सन न+ा 
पूत्र धर्म है। 

८ विन्दु के पिण्ड का जो महान्‌ प्रात्मा उत्पन हम्मा था चर प्रान्मा हद के _” 
रहकर वाकी २१ भ्रश लेकर पुत्र रुप से उत्पन्न होता हे( उस उत्पप्नएएु पु भू + कण जे. 7] 
भाग शामिल रहता है। इस प्रकार कह सकते है कि छ पितरों वो ८ भरानू "5 हा ४ 
से एकन्न होकर एक पुरुष (मनुष्य) उत्पन्न होता है।उन छमो अवयटी * बदपदी परे ४ '४« ! 
मे रहते है ये श्रद्धा सूत्र से सवन्ध करते है। इस प्रकार पैतुपा पदूगोग नि धार मी म 7 
करके सातवाँ कोश स्वय उत्पन्न करता हैँ । इस प्रकार सात शोध का वंदा पा जा, ५. ४ * 
है। इसी प्रकृति की प्रधीन फ्षेत्रज्ञ भात्मा की परिस्थिति रहती है। प्राय खाते ५ 
शुक्र विशेष कर तियंक्‌ त्ोवा द्वोता है। उसके साती कोशों के एुठ जोर मे रद । 
नित्य क्षीण होते है । प्ौर फिर नित्य ही उत्पन्न होते रहते हैं। परि शोर पूरप हू. रेहापा हा 

ब् 


बह हि पर 


भय ण * 


तो उसके सब शुक्र प्रोज मे परिणत्त होते ही तत्काल मन में परिणत तो नागा /। एश 
विचार या चिन्ता करता है उस में वह मन सर्च होता रहता है। किन्तु शापपो 7१ (-" 7 

हैं उनके वे सातो कोशवाला शुक्र ल्ी के गर्म में भ्राहत होकर ग्रपत्य (पंधधर) २77 4। ६३.५ 
उन सातो कोशो के पूर्वोक्त नियमानुसार दो दो भाग होकर बडे भाग में मे दम भेद एटा ० 7 
है। शौर ५६ भाग से पुत्र का शरीर बनता है।जोंर८ भाग पिता मे घर यार £ 


किरणौ के रस आकर फिर 5४ झश पृण्ण हो जाते है। फिर पृष्र उत्तर रात पर ६: है «४ 
जाते है जिन के फिर ८४ भरश हो जाते हैं। इसी प्रकार झ्ाजीदन होता रहता । | 


पितृस्वधा 


पिठतृगण यो अद्ठाईस २ शो या दिण्ट बनाहर अपना स्पदप पोरगा जाट, ए१ एड 


कुछ कुछ भ्रश अपने सात पीदी के सन्तानों में सल्तनन (फसाने रै) गपदि ६ «० शा 


[ २६३ ॥ 


 ब्रह्मविनान थे 

_..--िलससिन्ननननननननतननततततततततततततततततततततातत77777777- 
अत जयया सप्लाते हैं । कप्रोकि वे अश पित्तरों के “रब” है, भ्र्थातु निज का अश है। वे "स्व भ्रंश 
एलानों मे धारण कराये गये हैं। इसलिये स्वधा कहलाते हैं। और उन पितरो को स्वधायी कहते हैं । 

यो प्म्य” नाम प्रात्मा का है। क्षेत्रज आत्मा महान्‌ आत्मा में रहकर इस “स्व को धारण करता 

६ आनदजिदरे पिनर गण भी स्वयायी कहलाते हैं।और उनका अश स्वधा कहलाता है। इसी प्रकार 
न्फ्य जाय धर्य झात्मा है। क्षेत्रनग्रात्मा में सम्पूर्ण देवतागरण व्याप्त रहते है, उन्ही देवताओं के अशों 
शो स्याह़े पहने है। + (स्व ्लेतज्, भ्राहारूव्याप्त) भ्रथवा स्व का श्र्थ क्षेत्रत आत्मा उसको भ्रह्नन 
प्रात ने छोडने वाला अर्थात्‌ क्षेत्रज्ञ से पहुँचने वाला जो भ्रत्न है उसको स्वाह्य कहते हैं । 


ने 


| 


महान्‌ का ४ प्रकार से शरीर में रहना 


यह मदान म्रात्मा श्रद्यामय है। यह श्रद्धा चन्द्रमा से उत्पन्न होने वाला एक प्रकार का (तरल 
बम्तु) आप है। यही मनुष्य के शरीर की योनि (साचा) है। यह महान्‌ इस शरीर मे ४ प्रकार से 
पायर झपना काम करता है ग्राकृति, प्रकृति, आत्म दृति भर भ्रहकृति, इन्ही चारो महान्‌ का श्राग्रे 
पिभार बरतने है । 


१-अआराकृतिमहान्‌ 


सभी योनियों में जो भिन्न भिन्न प्रकार की मूत्तियाँ दीखती है उन्ही को श्राकृति कहते हैं । अर्थात्‌ 
मनृष्य, हाथी, घोटा, बेल, भेस, इत्यादि योनियों के आकार भ्रनादि काल से नियत हैं। मनुष्य की 
विनियां १०० यर्म से अधिक नहीं रहती, परन्तु मनुष्य की भ्ाकृति श्रजर, भ्रमर है। लाखो वर्ष पूर्व 
मनुष्य की यह श्राकृति मौजूद थी और लाखों वर्ष पश्चात्‌ भी ऐसे ही रहेगी, और उन्त मनुष्य का 
ग्यभाय थाद्ि शरीर गत सभी धर्म पुर्व काल में जैसे थे उत्तर काल में भी वैसे सी रहेगें। पक्षी जैसे 
उदते थे सदा उठते रहेगे। तात्पर्य यह है कि जिस श्राकृति के साथ जैसा शरीर घ॒र्मं नियत ही चुका है 
पढ़ उग ग्राइति के साथ अवश्य हो लागू रहता है। (नित्य सम्बन्ध) ये भ्राकृतियाँ भ्रवश्य ही प्रकृति का 
विरान पर्ती हैं, भर्धात्‌ जैसी प्रकृति होती है वैसी ही श्राकृति बनती है। हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि 
शुद्वार, बीर, ररणा, ग्रद्ुत, हास्य, भयानक, वीभत्स, रौद्र, शान्त इत्यादि मनोद्गति के बदलने पर 
गर्गाय ही आाटनि मे अन्तर पड जाता है। इसी नियम के अनुसार सर्व प्रथम योनि की श्राकृति बनते 
एमए ऊँगी उग आत्मा वी प्रकृति थी उसी के अनुसार काम करने योग्य उसकी आकृति बन गई अर्थात्‌ 
मनुष्य हाथ में भ्रन उठा वर मुख में रसने की प्रकृति रसता है और मुख में उप्त अन्त को चबाना चाहता 
है, धमतिय्े मनुष्य जी ग्राकृति में होठ मुलायम होकर होठो के भीतर दाँत उत्पन्न हुए किन्तु पक्षी के 
गाव समा थी प्रदति ऐसी ने थी वह अपने श्रन्न को मुख मे ही उठाकर तोडना चाहती है इसलिये 
द्गो शी रे शो गये। और दाँतो के लिये जो रस झाये थे उनका होठो पर खिंचाव होकर दाँत 
बगयर वैसे टी पे ब्रश्न के कादने योग्य हो गये अर्थात्‌ चोच बन गई। इसी प्रकार सब थोनियों में 


१७ 


» नेमस्गार (मदुस्प) त्तशार (प्रेत) स्वधाकार (पितर) स्वाहाकार (देवता) वपट्कार (इन्द्र) 


[ रृष्थ | 


बेड, अबवब्रकआयओय / 


ज्य बच अं 


है 


के बप्रह्मविनान हे 


ब्व्स्भ््ध्म्न्य्य्न्च््स््न्न्च्च्््च्स्च््््ल ससभचच्सस्भ्सचसच्भमचच्च्स्च्य्ससस्स्ल््ट् तीज 0७७४८+* ५ तप के 


जैसी जिसकी आकृति वनी है वह अवश्य ही उसकी वैसी प्रहति से शबन्ध रात *। री ६५ ०९०० 
करना चाहता है इसलिये उसका दाँत नोफीले हये । किल्‍नु बेल, ट्रिगो, गादे मे ६४ शा० " *5 ५०० 
रखते हैं इसलिये ऊपर दाँत वनाने दाल सब रस माथे पी घोर दिच छात्र । हपा दे ६० # ४४१५ ** 
रसों से नोकीले सीग वन गये । इसी प्रकार सभी प्राइतियों में छत शा भेद ध्४7८४ शाएण*। ४ +* 

की परीक्षा हुई है । 


मनुष्य, पशु, पक्षी श्रादि जीवों का जो भिन्न भित नियत झाहार है हपी लिए हिए शा 
प्रात्मा है। जितने भूत, भविष्यत्‌, वर्तमान मनुष्य है सव में जो समादता पार शी १५०४४ ४०५ 
महान्‌ का स्वरूप है। इसी प्रकार भ्रश्व महानु के धर्म से समान होते ) गो मगाद / थे ही शह़ ४०१५ 
होगे । किन्तु मनुष्य झ्रादि एक एक जातियों में जो पहाँ कुछ थोडा बहुत उतिएण "३ 0हीव 7७ ९ 
वह विज्ञान श्रात्मा, प्रज्ञान झ्ात्मा के ससर्ग से महान के श्रद्धाभाग भे परिय वीक रन व लि १ 
का ससमे मिटने पर फिर श्रद्धा ज्यो की त्यो हो जाती है। जाति स्वनाय नी निहावटि * “४ 
किसी वल था उपचार से स्वंधा श्रद्धा बदलने का अ्यास कराया जाथ दो झेद्धा शे गइात ४ ४०४ 
की आकृति भी बदल जायगी झौर वह दूसरी योनि का महान दूसरी शोनि रात शाया १ 7+० * 
कि मनुष्य श्रद्धा परिवतेन के कारण किसी दूसरी योनि फा मटान्‌ विसी धार रो धाएरा ४ हा रृए। 
दूसरे जन्म मे उसी योनि मे जन्म लेबे शौर उसका मनुष्य महावु बरसलढूश उसे टूंसरी मोवि शा श ० ए *। 
जावे यह परिवर्तन इसी जन्म मे नही होने पाता इसका कारण भूत ज्ञामा का भौरिर गरेर हार 
है। महान्‌ के भ्रत्यन्त कोमल श्रद्याणथ शरीर की श्रपेक्षा श्ृतात्मा का भौतदित एरीर पहहणा चर 
कठिन होता है। इसलिये श्रद्धा के परिवर्तन से भौतिक सप्रििवेश दा पर्वि्नन दी हो सा" 
कही कही ऐसा भी अनुभव हुमा है कि भूद्धुकीट की प्रबल भावना से मझगी जय भतीएण ग्धर 
भूज़ज फी भाकृति मे बदल जाता है । इसी प्रकार यह भी सभव है कि भजुप्यों में शी ४०7 एशार इ"। 
के योग बल से श्रद्धामय भावना के हारा मनुप्य का गरीर भी पशु पक्षी घारि रे शरोरआ परि/ 7" 
कर दिया जावे तो यह श्रान्तरिक श्रद्धामय महाव्‌ शरीर के परिवर्नेत में हो दसेंय "लिज गरर दर 

५. की 


ब््क.. ७ 
अमक 
स््बायु 

क्या 


हप् 


वरिवर्तेन का प्रभाव पडता है उसी से होना सम्भव है कितने ही भूत प्रेत वे गगीरो मे 
भिन्न शरीर वदलने की बात देखी सुनी गई है वे भी नितान्त निर्मल मिमृत न पैहोशार 4 


इस प्रकार के महान्‌ जो कि नाना जातियों मे बटे है उन गौ रद पधिपिद्वास" * 7 * 
गिनकर विद्वानों ने ८४००००० स्थिर की है। जगत्‌ में कुल योनिया इननी है # ॥ध्भा 7 है 
प्रकार की जीवो की भ्राकृतिया है। उनके व्यक्तिगत भाकृति क्षेद प्रदान रे भग्गे। हैए  ॥7* 
वे गौण हैं झौर एक-एक पशाकृति मे जो अनस्तानन्त ब्यक्तिता है उठ्गी भी हर 775५ 


भ्रण्डज, पिण्डज (जरायुज) ऊप्मज (स्वेदज), उद्धिज्ज ये बार प्रयार  उीर है, पीर ट * 


जितने महाव्‌ हैं इनकी श्राकृतिया योनिभेद बेः प्रनुरोध से फिस प्रणार दिए 
आकृतियो की ऊँचाई भी नियत है। पीपल, गूलर झादि दहत में हद इृश् । है एबं 7 
ऊँचाई पर भ्रवश्य पहुँच जाते हैं। परन्तु एक ठुलनी के इस रो पट गे हप 


[ ९६४ ) 


पड ब्रह्मविज्ञान पि 
बनता कि जज >>... >-००+ >+मलल्‍ल्‍मनस सम ननननननननसममन न ननननतततततनततत सतत सससससनस्पस3 


हम हर नहीं दे जा मकते | मनुष्य का शरीर भी आठ भ्रादेश का होता है। अर्थात्‌ १० श्रगुल के 
प्रादिग के रिसाव से ८४ भंगुल का मनुष्य शरीर होता है। यह इसकी नियत सीमा १२ अद्भ ल से न्यू- 
नपिक होती है । अर्शाव्‌ ऊम से कम ७२ भ्रद्भ _ल का झौर अधिक से झधिक ६६ अज्जभ जल का होता है। 








९$| ॥; 


मे बरेदरे भद्ञ न से न्यूनाधिक होता है। कम से कम पड अज्भु [ल का और अभ्रधिक से श्रधिक टन 
घगत वा । उससे कँपाई में मनुष्य का शरीर कदापि ऊचा नहीं जा सकता। मनुष्य की श्री ऊँचाई 
प्र्याव प्रदद से सटे होकर हाथ ऊचा करके किसी का स्पर्श करें तो यह उसकी ऊँचाई १२० प्रंगरुल की 

मी । यह पुरुप्मान मनुष्य के शरीर की परमसीमा है। इस प्रकार ३॥ हाथ ४ हाथ या ४ हाथ ये तीन 
प्रनुप्य गे नियत नाप ६ । इसकी न्यूनाधिक भी एक नियत मान से ही कही गई है । इसी प्रकार हाथी, 
धोदा, मिहठ, शशक, मूपफ शादि सभी महान्‌ की भिन्न-भिन्न ऊँचाई देखी गई है । एक हाथ का भनुष्य 
पगानी बालक होता है । उसका ज्ञान, वल इन्द्रिय शक्ति सव अल्प होती हैं । किन्तु उतनी ही ऊँचाई का 
बानर पूर्ण तरण माना जाता है उसका ज्ञान, वल, इन्द्रियो की शक्ति सव पूर्णंता को पाजाती है यह ज्ञान 
और नल का परिपातः उतने ही बड़े मनुष्य बालक में क्यो नही होते भ्रथवा वानर के तरुण शरीर मनुष्य 
वे प्रनुगार ३॥ हाथ की ऊँचाई पर क्यो नही जाते । इन सब प्रश्नो का उत्तर क्या है केवल “नियत्ति” है 
रिस्तु यह घरीर उतने विनिष्ट होते रहते हैं। इनकी स्थिरता न रहने से इनके साथ कोई नियम पूवे- 
माल में सदा के लिये नियत नहीं हो सकते । इसलिये अभ्रवश्य कोई स्थायी शरीर है जिसके साथ ये ऊँचाई 
के नियम सच लागू हुए हैं। वही शरार महान्‌ झात्मा कहलाता है जो कि 5४००००० योनियों मे विभक्त 
है परगीर फ्री साझृति की यही नियति महात्‌ आत्मा का प्रत्यक्ष प्रमाण है । 


हि 


प्रकृति 


मनुष्य मान की प्रकृति भिन्न-भिन्न देखी जाती है, परन्तु यह भिन्नता शरीर के भेद से होती ही है, 
किन्तु एक शरीर में भी एक ही आत्मा की प्रकृति भिन्न-भिन्न कारणों से भिन्न-भिन्न अवस्था में भिन्न-भिन्न 
पाल मे भिप्न-भिन्न हो जाती है, यह प्रकृति स्वभाव कहलाती है। स्वभाव का मर्थ है झ्रात्मा का भाव या 
दृत्ति। इसका तात्ययं यह है कि क्षेत्रज् आत्मा जो “स्व” कहलाता है उसको जो कुछ सुख दुःख मोह का 
भोग सर्पात्‌ अनुभव होता है उसका कारण यही महान्‌ है। कारण को प्रकृति कहते है । इसलिये यह 


मटान्‌ क्षेत्रग की प्रकृति कहा जाता है। क्षेत्रज्ञ की प्रकृति कहने से क्षेत्रज्ञ आत्मा के सब भोगो की प्रकृति 
जननी चारिये। 


क्षेतरन आत्मा की जितनी वृत्तियां होती हैं, जितने भोग होते हैं या जो कुछ वह करता है ये सब 
थाएे प्रति अर्थाव महान्‌ में ही सभव होते हैं। क्षेत्रज्ञ श्रात्मा कुछ नही करता । वह केवल साक्षी झूप से 
विधितार एक रस प्रयाग मान बना रहता है । किन्तु महान्‌ के क्षेत्रज्ञ की प्रकृति होने के कारण महान 


के सर यमों यो क्षेपत पर भरप्िमान हो जाता है। इसलिये क्षेत्रज्ञ आत्मा न कुछ करता हुआ भी अपने 
व सर नाम या वर मानता है। इसलिये गीता मे लिखा है- 


[ ३६४६ ] 
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प्रकृति: क्रियमाणनि गुण: कर्माणि सर्दशः । 
अहंकार विमूढ़ात्मा, फर्ताःहमिति मन्वते ॥॥ 


प्रर्थात्‌ प्रकृति के ग्रुणों से सभी काम किये हुए टोवे हैं [स्रेंकश छवगगा देगा हर हरजाओ 7० 
क्षेत्रत्ष की प्रकृति के तमोमय अरहकार के योग से मोह पाकर घह सेडध कारमा ४ धरा" गि हा 
लेता है । 


चलता हुआ मनुष्य जल्दी-जल्दी ओोमरे से दोनों पाँयों थ्रो भागे पीटे राध ४7० * 


एक पैर के आगे पीछे करने के लिए उस समय सयात नहीं करना, वैपल घध दे पी ६४४। अप े 
पाँच आगे पीछे होने लगते हैं ।। १ ॥| 


ञ्ई 


.] 
है] 


जे 


्ड ब्लु्प 


धालक जन्मते ही हाथ पाँव हिलाने लगता है या रोता है। विस्तु एसी गिए शा प्रषण! डरे 
यत्न नहीं करता, बिना चाहे भी ये सव काम भपने श्राप होते हैं । एससे शिप्र हा हि चपिप शेर 
प्रज्ञात्पा पर प्रकृति का प्रभाव पडता है। उसके कारण विज्ञान ध्राप्मा ही घरशश मे शाए 7०० डे 
प्रज्ञान भ्रात्मा प्रकृति से श्र्थात्‌ स्वभाव से वेसा करने सगता है ॥ ३ ॥। 


किसी शिक्षा या उपदेश श्ादि के द्वारा विज्ञानमय प्रात्मा बदाया था माता ही गई 
कारण प्रकृति नही बदलती । जिस भ्रकार महा मूर्स साथु स्वभाव या पर उनाद हा लू “आई 
प्रकार महाविद्वान्‌ भी हो सकता है। विज्ञान बढाने वी पिछा झा प्रभार प्रति ए' री शा) । 
यदि प्रकृति को बदलना चाहे तो उसके लिए भिन्न ही उपस्दार करना धरेगा। उसो शारण ५ १०८ 


मित्रों की शिक्षा, राजशासन, विशेष प्रकार का सात्विक या तामसि+ हवरत अप पआा 7 ५र 
प्रवस्था या कालमेद इत्यादि इत्यादि, इनके द्वारा प्रकृति ऊम से बदग कर घोर हैचति रए 
विज्ञान का कुछ सवन्ध नही है, किन्तु प्रजान का भवरग सत्रन्ध 9॥ प्रत्या/ एम है 77 * * 
का भाग उममे अनुस्युत (शामिल) रहता है। वह ज्ञान बा भाग दितान "भा भरी, लए ४ 
-है। प्रकृति के वदलने से प्रकृति के शनुसार काम करने वाला प्रणान शात्मा दिया शी। हिछ+ ।। 7 
भ्रादद के भ्रनुसार काम करने लगता है| हम देखते है कि शिसी मनुष्य पी हिसी /एए ” 2 में ॥7« 
क्रिया का कौशल होता है। जैसे भर्जुन मे एक क्षण मे हो १०० बाग धोषों ने कर 7 & 2 न 
था, जो साधारण मनुप्य वही कर सकता । राजा ऋतुपर्ण को घोर हटने घा नर ६६४५ ४४९१ 
कितने ही मनुष्य किसी काम करने मे अन्य मतुष्यों की प्रपेक्षा रपूति रगते है ॥ वि तट ५ ४२ 
सभा-चातुरी वाकचातुरी देखी जाती हैं। इस प्रकार के जो गुण छही पाप रह मेरे शाप 
-धर्मे है। इनका क्षेत्रज्ञ श्रात्मा से या महान मे भी पोई सवन्ध नटी *। 


क् क््ण “अर शक 


| 
ड्‌ 
दशक हट इइुजे ॥ कर 


स्वत प्रकाश म रखता हुमा स्वच्छ रम वा चन्द्रमा लिस प्रवार गप र७ 


] 
के ककत्ण न्‍क.. केओ. हब 6 गिआन बा | 3 


भाव उत्पन्न करता है। सूर्य के समुस भाग उसका ज्योदिष्णाप्‌ होता है दिपसेह झार 
वर्ण है, और एन दोनो की सन्धि में छायामप रहता है तीए एमी द्रशार पर रात: ४ 


[ २६७ ] 


६ ब्रह्मविज्ञान पड़े 
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मान ने हो रर क्षेत्र आत्मा की रश्मि से तीन भाव का हो जाता है। क्षेत्रज्ञ का समुख भाग ज्योतिष्मान्‌ 
हो है, उसे मत्वगुरा कहते हैं । उसके विपरीत तमोमय रहता है उसे तमोगुण कहते हैं, झौर दोनो का 
गन्यिभाग जो .छामामय है उसे रजोगुण कहते हैं। ये ही तीन गुण महान्‌ आत्मा का निज स्वरूप है। 
द नीतो गरगा तैल (तम), वत्ती (रज) लौह (सत्त्व) के भ्रनुसार परस्पर के श्राश्नित हैं| परस्पर का 
धमिभव (दबाव) करते हैं । भौर परस्पर को उत्पन्न करते हैं । इस प्राणी के शरीर मे अथवा इस जगत्‌ 
मे सभी भाव इन्ही तीनो गुणों से व्याप्त हैं। इन तीनो ग्रुणो का विस्तार से वर्णन साख्यशास््र मे, पुराण- 
भास्त में भौर मनुस्मृति में किया गया है। जिस प्रकार चन्द्रमा पृथ्वी के सनिहित रहकर उसी का अनु- 


गामी होकर सूर्य का भी श्रनुगामी है उसी प्रकार यह महानु आत्मा भी धूतात्मा अर्थात्‌ प्रेज्ञात्मा के 
मनिद्ित रहकर उसी का अनुगामी होकर क्षेत्रज्ञ प्रात्मा का भी अनुगामी होता है । 





स्वयं यह महान्‌ झात्मा वायु, मेघ, जल आदि के अनुसार अशरीर है। किन्तु भूतात्मा का संसर्ग 
पावर उसी के शरीर से बद्ध होफर शरीरी हो जाता है, और शरीर के कितने ही दोपो से ससृष्ट (मिल- 
छाना ) होकर भृतात्मा के साथ कर्मों का फल भोक्ता होता है। इनमे महान्‌ भात्मा जो शरीर के दोषों 
के मयोग से सत्व, रज, तम गुणों मे विपमता या क्षोभ पाजाता है उसी के कारण उस महान आत्मा से 
ममृप्द भरूतात्मा उन गुणों के अनुसार सुस्त दुख या अच्छे दुरे भोगो को पाया करता है। यदि उस 
भूतात्मा में महान्‌ भात्मा का मिलान होता तो निर्युण होने से प्रवृत्ति निदृत्ति रहित होकर पुण्य, पाप से 
रहित हो यह भूतात्मा शुद्ध और मुक्त ही रहता । किन्तु महान्‌ के कारण से ही ग्रुणों के अनुसार सब कर्म 
फरता हुआ यह भूतात्मा सब कर्मों का फल भोक्ता होता है। यह श्रुति मे लिखा हैः- 


गुणन्वयोयः फलकर्मेकर्त्ता कृतम्य तस्वेव, सचोपभोक्ता । 
सविश्वरुपस्धिगुण स्तिवर्त्ता प्राणाधिपः संचरति स्वकर्मेभिः ॥॥ 


आत्मवृत्ति 


इस क्षेत्रज्ञआात्मा की प्रकृति जब जिस प्रकार की होती है उस आत्मा मे उसी प्रकृति के अनुसार 
यम हो विशार परवण उत्पन्न होते रहते है उन विकारों को रोकने का कोई भी कारण नही है, 
न ये विकार कदापि रक सकते हैं, इन्ही विकारों को श्रात्मा की वृत्ति कहते है। दिन रात प्रतिक्षण 
यर क्षेत्रमात्मा भ्रपनी बृत्ति के अनुस्तार काम करता रहता है। कभी हँसता है, कभी रोता है, कभी 
मोचना रे फ्भी सोता है, कभी जागता है, और कभी जानता है श्रौर कभी चलता है, इत्यादि २ इन 
सब बृत्तियों में श्रद्धा ही मुल्य वारण है। जिस भाव की ओर श्रद्धा भूक जाती है ठीक उसी भाव के 
पनुमार मटान्‌ प्रात्मा श्रपनी श्राइति बदल लेता है। यद्यपि महान की भ्राकृति मनुष्याकार है, यह 
धाहति धमरी जीवनभर स्थिर रहतो तथापि श्रद्धा के कारण जैसे-जैसे भावों का इस पर प्रतिबिम्ब 
पडता है तरल उस आकृति को अवश्य घारण कर लेता है। किन्तु ग्रहण की हुई ये भ्राकृतियां स्थिर 
रहती है किन्तु यदि विशेष प्रयत्न से उ्त भाव का रूप स्थिर 
हप इस मनुष्य की आकृति से पृथक्‌ होकर थोड़ी देर के लिये प्रत्यक्ष दीख अ्ग्ती है । 


[ रध्ष ] 


सिया जाय तो यह 


5२ हजमूलत+ ५0. 2पककामदम हक ३-३ बन. न 
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योगाम्यास झ्ादि सिद्धि क्रियाओं में उसी हमारे प्रास्मा दी उसी 7४  रेंडर था हाणा हे ६३००! 


थोडी देर के लिये साक्षातूकार है। नाती है श्ौर मनोनुव्रत ढरगान नो 2 गे | १-० ** 5 *'! 
श्रद्धा की ही बनी होती है । 


सत्व रजस्तससां साम्बावस्था प्रकृति: प्रह्मत्तेमहान्‌ । 
महतो$हंकारः, श्रहुंक/रात्‌ पल्चतन्मात्रारि.. ॥ 


इसलिये भ्रधिक काल न बैठकर वे हमारी ही महान्‌ ध्यत्मा में दीए के भी * ४7 हएा **९९ 
मनोयोग के दीर्घकाल आदर श्र्थात्‌ प्रेम श्रीर निरन्तर में रद भूमि होने हे शरण 7 “र४ 77१ *। 
किन्तु विचार के भीतर विचार के प्रनुतार हमारी प्रात्मा वी ही ये भियनए ई क्‍या ५ नल + ३ 
बिगडती रहती है । इनमे हमारी झ्ात्मा की श्रद्धा ही फारण है । एसविद शोग मर 77- 


श्रद्धामयो5यं पुरुषों यो यच्छुद्धःस एवं सः | 


अर्थात्‌ यह महान्‌ पुरुष श्रद्धामय है, जिस भाव की उत्कष्या धर होतवेहे 7 गंगा नो ५ 
बन जाता है श्रर्थात्‌ उसी की श्राकृति का हो जाता है । 


श्रद्धा से भिन्न-भिन्न श्राकृति बनने में विज्ञानमय क्षित्रतार्मा जो नो जझावाफ्यज २) 
किसी विपय को न जाने तव तक उस विपय की श्षद्धा नहीं होती । विज्ञान ते बरदी हे हारए हा 
बदलती रहती है, किन्तु मरती समय जिस प्राकृति में श्राकर महान्‌ घात्मा ब्रेतामा के शव अपार ८१ 
छोडकर निकल जाता है वह भाकृति फिर नही बदलने पाती । टसत्रिय पुनगेन्‍्म कवि हैश "४ है ९ ५ ईर 
बनी रहती है और सम्भवतः उसी योनि मे उस भूतात्मा फो जन्म लेना पटतया है रसारिये ५।ए "5 
कहा है--भनन्‍्तेमति सागतिः । 


अहझृति महान्‌ 


"झह” अर्थात्‌ “मैं” यह बुद्धि जिसके लिये होती है बह घरीर /॥ पा ६ 6 


का ही इशारा किया जाता है। यह शरौर जड होने पर भी जिस घावजु मे रारा जे 6 फ 
उस धातु को श्रद्धा जानना चाहिये, वही घातु भ्रहकार है । बिन्‍्तु झररार ज्मि धोात । ८१४77" + 
उसे महान्‌ कहते है। महाव्‌ ही भ्रहकार के रूप मे परिषत होना 7_। एस हाशार डा 7० 

प्रकार का माना है, वैकारिक, तैजस, भूतादि, सानुमान, निरनुभनव या। प्रात, * ५5 इन 5 
अध्यात्म कही जाती हैं । इनके ५ शब्दादि विपय प्रादिभशृत हे । घरिनि, याद, मु [है न 5 
पाचों अ्धिदेवत है। इन देवताशों की त्रिमा ही ५ प्राण टैहे । उनमे शिष्य हे शहर हे ु ४ 
होती है । जिस इन्द्रिय मे भूत का जो गुण रहता है वह एद्धिय उसी दुगा रा कर 77 + ' दर ३ 


न्‍समन+मकम सममम--मन-म पनमिना-+ मामनकन+म, 


8४ बैंदिक भाषा में एन्द्रियों को प्राश गहने । 
[ +*६६ ) 


&8 ब्रह्मविज्ञान मेड 


_>जअअछ़ि? ओ ?लंंॉिानाआलआलआलनलनललललततततततततततततततत लत 
>उकार में भौतिक ५ गुण उत्पन्न होते है। वेकारिक अ्रहकार से इनके पाचो देवता उत्पन्न होते है । ये 
दया घूत गरीर में आकर जो इन्द्रिरहूप मे परिणत होते है इस भ्रहकार रूप महान्‌ का काम है। 

पच्यात्म में उन्द्रियों का सञ्चालन करने वाला भ्रहकार यदि शरीर मे न रहे तो भूत गुण या देवता 
इनके संभोग होने पर भी इच्द्रियों से ज्ञान उत्पन्न नही होता, इस भ्रकार वैकारिक अहकार से इन्द्रियो के 
देवदाप्रो की सिद्धि होती है। तैजस अहंकार से इस शरीर मे तेजोमय प्राण उत्पन्न होता है। भ्र्थात्‌ 
मृरे, चन्द्र, विद्युत ये तीनों तेजोमय देवता हैं। इन तीनो के तीन तीन परिवार देवता हैं । द्यौः, प्राण, 
पध्राराम ये तीनो विद्युत से सम्बन्ध रखते हैं। नक्षठ, दिक्‌ झौर आप इनका चन्द्रमा से सम्बन्ध है। इन 
दरिवार देवतामो के साथ तीनो तेजो देवता शरीर मे आकर एक १२ का सघ उत्पन्न करते है उसे ही 
दैनम प्राण कहते हैं। जिस प्रकार इन्द्रियो का सचालन करने वाला भ्रज्ञात्मा एक भृतात्मा है, उसी 
प्रतार यह तैजस आत्मा भी दूसरा भूतात्मा है। ये दोनो ही भूतात्माये जिस महान्‌ से उत्पन्न होते है या 
जिस महान्‌ से मिले जुले रहते हैं वही महान्‌ अ्रहकार है । वैकारिक तैजस के भ्रतिरिक्त तीसरा भ्रहद्धार 
भूतादि है, वह पाँच प्रकार के है अ्नपर, सश्लेपण, शुक्लपीत सूत्र, द्रव द्रव्य, भौर इन्द्रिय, ये पाची ही 
जिम श्रहद्वार से उत्पन्न होते है, उसे भूतादि कहते हैं। 





इस शरीर में मास, अ्स्यि, मज्जा, अ्रन्त्र, (आत) बच्चा, शोणित,मेद, शुक्र इत्यादि कितने ही 
धातु जो भिन्न-भिन्न प्रकार के दीखते हैं ये सब भिन्न-भिन्न प्रकार के कीटो से ही बने हुए है । उन्ही कीट 
जीयो को प्रनपर कहते है । ये भिन्न-भिन्न आकृति के अत्यन्त सुक्ष जीव हैं। उनके शरीर जिन भूतों से 
यने हैं, वद्दी भूतादि अहद्भार हैं । ये भ्रसत्य होने पर भी एक से एक सब आपस में चिपके हुए रहते है 
जिस रस से ये चिपके हैं उसी को सश्लेपण रस कहते हैं । ये भी भूतादि भ्रहद्भार से उत्पन्न होता है। 
टस गश्वेषण से ही प्रस्थि, मज्जादि धातुओ के भिन्न रूप हो जाते हैं। इन धातुओं मे इन कीटो के रहने 
योग्य एक प्रकार का जाल रहता है | यह जाल सफेद और पीले सूत्रों से बना हुआ होता है । ये सूत्र 
(सूत) वायु, मृनिका और मन इन तीनो के योग से बनते हैं| इनमे सश्लेषण द्रव्य भरे रहने से सब 
मृद्मगीट भ्रन्न पाते हुए चिपके रहते हैं। इन तीनो के श्रतिरिक्त इस शरीर में बहुत से बहते हुए द्रव्य 
हैं उनगी उत्पत्ति भी सोम से हैं भ्ौर, प्राणमय इन्द्रियो के रहने योग्य जो शरीर में स्थुल भौतिक 
इच्धिया आँस, कान, नासिका आदि है इनकी उत्पत्ति भी भरृतादि श्रहद्धार से होती है । पाचो ही भूतादि 
प्रदद्धार के कार्य है, ये सब स्थूल भूतमय जड है । 


भ्रूतादि भ्रहृद्धार के उपरोक्त ४ कार्यो मे जो अनपर जीव कहे हैं वे दो प्रकार के हैं । अणव 
मगर । नम अगा कीट शुक्र मे रहता है और सृमर कीट अन्यान्य घातुओ मे रहते है। इनका भेद इस- 
सिम हे हि रुप स्त्री के गर्म मे जाकर विकसित होता है, भौर उससे एक विस्तृत शरीर उत्पन्न होता है, 
स्न्नि मूमर मे दूमग उत्पन नहीं होता, वह अपने धातुओं में रहकर भी एक से अनेक होते रहते हैं और 
यही (पानुनो के) उनया जीवन मरण होता है। इन दोनो को ग्रव्यूढ जीव फहते हैं । श्रर्थात्‌ इनके शरीर 
थे मरे ञ # से सद्भवध्न (वनाउठ) नहीं होता वे स्वयं एक जीव रूप है। उनके शरीरों की वेसी बनावट 
घाइति देगे बाला उमर शरीर के भीतर रहने वाला जीव आत्मा है वह जिस प्रक।र की भ्राकृति करता है. 


जमा प्र7ः 


तर है जूते रस उस पर सब्चित होकर उनके वैसे शरीर वन जाते है। इस प्रकार अव्युढ शरीरो 


[ ३०० ] 
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के वे जीव झात्मा सव निरनुमान प्रहद्धार मे उत्पन होने # । दे भी गीम्ग्म ने >४ ४ मी: 
प्रात्मा है । भ्रव इन असख्य अरव्यूट जीवों के ब्यूड पेएस मदुप्प जादि थी ॥४श 77 “7: 


श्राकृतिया वनी है। यह व्यूढ जीव वा बढा महान्‌ प्रात्मा श्यि सोम”ए में दमा ध्राह हजरए 5 
है । इस प्रकार इन पाधो भ्रहंकारो से भिन-निन्न महान वी बाहतवित इंपप् शेड हाय धारुर 


सह(न्‌” कहते हैं । 


यह अहड्डार या महान्‌ सोम से बनता है। यद्ध सोम हे पार रा दि शोर छू ट्र। हू 
दिक्‌ सोम श्रद्गव है, श्रग्ति, वायु के समान रखा थौर बुद्ध गया $ री जार ८४ द्रनन्स पर 

पड़ता । किन्तु चन्द्र सोम श्रद्धास्प हैं श्रद्धा एक प्रवार शा बापू है प्रात खबरपढ ॥ दर गन 
स्निग्ध (मुलायम) भौर भ्रत्यन्त स्वच्छ है इसी से चर प्रतिब्म्धिता हि /। धपगश + थे न टरान३ & 

तैजस और भूतादि ये दोनो दिक्‌ सोम से उत्पन्न है, -मत्रिये एसमे एपश रण शा श शार ४5 
भ्रत्यन्त स्वच्छ है । जो चिदात्मा का या विज्ञान प्रात्मा का प्रतिदिस्ध परर शोरपर 7 ४४ 5:७५ 5 
तीसरा वैकारिक जिससे इन्द्रिय भौर प्रज्ञात्मा का भम्वन्ध है बहू दिए घोर । 

रूप है, इसीलिये उससे उत्पन्न हुए इन्द्रिय या प्रजा रदूल भूतमय टोने पर भी शापमस 5» 
से था प्रशात्मा से ही विशेषकर हमारे सव प्रत्यय ज्ञान उत्पन होते ९ । 


पृथ्वी के चारो ओर कुछ हुर पर चन्द्रकपा अर्पात्‌ लखगति मय २ पर भाए "7 + (7 * 
पूर्व भौर पश्चिम है उन दोनो सीमाप्नो को स्पर्ण करते हुए सूर्य के विरुण मो टन | 
जाते हैं, उसको सुपुम्शा नाडी कहते है। उसका व्यास पृष्यी के पाय सर्प्रमा 
करता हुआ है, उसके मध्य मे पृथ्वी पडती है पृथ्वी पर जो सूर्य का प्ररांध झादार पा २४ 
का प्रकाश है भौर चन्द्रमा पर जो सूर्य का प्रवाण ई वह भी सुपुम्धा णा रो है ६२ 
कि--“सौपुम्शश्वखरश्मिः” भ्र्थात्‌ चन्द्रमा में भ्काश सुपुम्णा व। ह*ै। एप ही रएशा शाही 5 (पा: 
और पृथ्वी के जीवों का सम्बन्ध होने से जीव प्रात्मा के शगेर मे पृष्ी रग के जहर ६ 
भी झपना मुख्य भाग लेता है। दोनो रसो का इतना पनिष्ठ सम्बन्ध ४ +ि प्रशता5 
साथ पृथ्वीरस भी मिला जुला हुआ चन्द्रमा तक जाता है। पृथ्वी टी एर फिर 
पहला स्थान चन्द्रमा ही हैं । चन्द्रमा को घोडकर बाहर नहीं जा मरता। ए३ 
बता #५. * बड़ 


रस झाता है वही महान्‌ भात्मा है । वह महान्‌ ८४ महल था दसता / घर्षारु भणण 


्द डे फू 0] 02) ७ 3 ह 
कं स्पष्ट प्राष्टाण * $ 


खण्ड है। जिनमे १६ खण्ड पितरो के नाम से प्रसिद्ध दे व” *्४ पर: छिप * 
८४ सहख अ्रथवा बिन्दु मिलकर जो एक चन्द्रस्स उन्पन्न तोग # बए पाए 7 दर 


ह. 
ह 


है 


श्रद्ध में प्रथम व्याप्त होता है, पश्चात्‌ भत्येफ अद्ध से रस पदुर ने 0 20 7 00% 5 
के अनुसार एक छोटा शरीर बनता है उसे हो भुण बले है। पर भरा पा गए हर 
घा-दुशा हे मि ४7"! 7”! 5 


है तथापि प्रत्येक श्रद्ध से भचुस त होते के ब।रण उसमे ब्प 
भाग से भ्रूण का शरीर भोतिक होता है । 


(4 
चल 


हि 


[६०६ ) 
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निमनशनिनिलनिीनिनिनक कलह 3 3 238-“--:2: 22००८ ऋऋऋऋऋन८ररररकिगग20>न_]_]््््« 
८ सक्षावधि (लाखों की सत्या मे) एकत्र होता है तो उसे ही द्रवरूप मे शुक्र कहते हैं। 
४5 के जाने पर कोई एक ही भ्रूण पूर्ण बल पाकर भ्रौरो को खाता है, जिससे उसका 
: बटक्र जन्म लेने लायक हो जाता है। जन्म के उत्तर श्र॒न्न भोजन करने पर भौतिक शरीर 
उस्नृत हो जाता है उसमे वह महान्‌ भात्मा भी उसी के अनुसार विस्तृत होकर शरीर मे व्याप्त 
शरौर छठने पर वह महान्‌ आत्मा चन्द्र मार्ग मे जाता है। किन्तु जाती समय वह केवल 
चन्द्रमा में जाता है, और ५६ झ्रश उसके ७ सनन्‍्तानों मे सन्‍्तानित होकर पृथ्वी पर 
रे जाता है चन्द्रमा पर गये हुए या पृथ्वी पर रहे हुये दोनो अशो मे नित्य निरन्तर दृढ सम्बन्ध बना 
रहता है । वह सम्बन्ध श्रद्धा सूत्र कहा जाता है। इसी श्रद्धा सूत्र के द्वारा सन्‍्तानो के किये हुए पिण्ड- 
दानो का चन्द्रमा में गये हुए पितर आत्माओो में प्राप्ति होती है इसलिये उन पिण्डदानों को श्राद्ध कहते 
हैं । अध्टम वशवर में उत्पन्न होने पर यह श्रद्धा सूच टूट जाता है और वह ५६ अश जो पृथ्वी पर शेष 
रह गये थ वे मातों सन्‍्तानो के चन्द्रलोक में जाने से चन्द्रमा के द्वारा पितरों को मिल जाते है । इसलिये 
८४ प्रह पूर्ण होने पर पृथ्वी की लाग मिट जाने से चन्द्रमा का महान्‌ आत्मा उसी सुपुम्णानाड़ी के द्वारा 
आर सूयं ज्योति मे सम्मिलित होकर लीन हो जाता है यहा महान्‌ आत्मा की उत्पत्ति श्र 
समाप्ति है 
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अव्यूढ सत्यों में प्राणी जिसे सुमर कहते हैं वे भी दो प्रशार हे है। हू शोण ५४ “४ हि च ० 
व्यूढ सत्वो के भ्रभुसार जिनका शरीर दुसरे जीवी क्री मगर में स्मचर घरीर दाग के +े छरश शत के 
हैं। किन्तु जिनमे एक ही कोश है उनके शरीर घुद्ध एक ही शोश मे बने (7 होदे हे शवाणा २ ही शर 
जीवों में श्रादि जीव हूँ, श्रथवा जीव संस्था के मूल जीव स्वरुप है ६ उदंगे एरीर शा निशणा ४5 
जौचों के शरीर की भ्रपेक्षा विलक्षण है। उनका शरीर द्ववप्राय बुछ घातप्ो मे बनते 
को प्रसारण प्राकुत्चन कर सकते हैं। शरीर के मध्य में एक पन घोर हदित दिरद् है. हो "हर हा 
है । वह वहुत सूद्म है, उसके चारो भोर जो चिपटाकार शरीर है उसमे एप था परी पा हह सै ४० 
उसका चक्षु है वहुतों के शरीर भे एक छोटा सा मूक्ष्म छिद्र होता है सम्पूरों झगेर में है दंड हे शहर 
कभी-कभी रस निकलकर उस छिद्र मे जमा होता है, पीे उसठो स्थाग कर देता है ”ढ”” ते 
चाहता है तो उसके चिपटद्ृत शरीर ही कुछ लम्बे होकर एफ प्रोर बद जाया है, शिए पक सहाएत मे 
मस्तक विन्दु सरक कर शरीर को गोल बना लेता है। इसी प्रकार दिना पाँव # भी था रएर हर 
चला करता है। जब उसकी तरुण अवस्था होती है तो भूष्म मम्तता बिन्दु भी धीरे-दत लदिश हटा 
होकर बीच मे से टूटकर दो हो जाते हैं। कुछ दिन दोनो शिर घरीर में रहते है दिए 0४४ द्रुगरर 
क्रमशः हटकर उन दोनो शिर के विन्दु को केन्द्रमान कर शरीर के दो भाग हो शो एड 
दोनो शिर फिर वढते २ दो दो भाग होकर फिर प्रत्य जीवो को उत्पप बरी 7 एस प्रहार हट दर 
शरीर वाले ये जीव केवल शिर के दो दो भाग होने से एक से अनेद मैंकटो उसपर गिरे श्र चऔीइट 
का उत्पत्ति क्र है। जिस समय इनको भोजन की इच्छा होती है तो गिसी रस शो रा इुगा। पिद ह॥ 
स्पर्श करते ही अपने शरीर को मोडकर इस प्रकार उसको लपेट लेते है, हि शिमिसे उसे शरीष्न ४! 
चर्म भागो से पकडा जाकर थोडी देर मे जग जाता है । पभौर वह रस उसके परीर में गोद हो हारे! 
तत्पश्चात्‌ फिर अपने मुडे हुए शरीर को गोल बना लेता है। इस प्रगार वे मूमर प्राय पा मे टिप + 
प्रकार के देखे गये हैं। इन सबका मरतक भाग जो चिपटे मरीर के कैस् मे राग है तो ए”  शिर 
रूप है वह धड्धा के प्राप्‌ से ही उत्पन्न होता है । एसी से उसमे मन था भदिदिश है । ८०६57 
उत्पन्न करके इच्छानुसार प्राणो द्वारा उसके घरीर मे भिन्न २ चेप्टायें होती बची ये ददशा पा हा 7४ 
आत्मा झौर मनुष्य का महान्‌ आत्मा एक नही भिन्न-भित है। एसीनिये उनगे घरीर में मेरा शार 
है। भौर मेरे शरीर मे उनका प्रहकार नही है । 


उपसंहार 


इस प्रकार भ्रहकार, झ्ात्मा की वृत्ति, प्रकृति और प्राइृति ये भागे ही भार गए ही न्ड् 
होते हैं । इस महाच्‌ से भाकृति, प्रकृति, प्रहंकार भादि वनने में पिवानमय दे >नए भ्णाई देन मी? हे 
झावश्यकता होती है बिना विज्ञान के बोई भी महान इन चारो भावों मे दरिशित गत दिगर " 77 * 
लिये भीता मे कहा है-- 
मम योनिर्महत्‌बहा, तस्मिन्‌ गर्भ द्धाम्यहं । 


सम्भवः सर्व भूतानामू, ततोभवति भारत ! 


[ $«३ ] 
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सर्वयोनिषु कौन्तेय, मुर्तवः सम्भवन्तियाः । है 
तासां ब्रह्म महद्योनि, रहंवीजप्रदः पिता ॥। इत्यादि-- मा 


दम प्रदार यद्यपि महान्‌ प्रात्मा से मूर्तियाँ उत्पन्न होने मे विज्ञानमय क्षेत्रज्ञआ्नात्मा के विज्ञान रस 
का मिन्गय अ्रवश्य ही माना गया है । तथापि महान आत्मा विकारी है और क्षेत्रज्ञआत्मा निविकार है| 
लिस प्रसार मृत्तिहा से इंट, या पात्र बनाने में पानी का मिलाना प्रावश्यक है। बिना जल के मिट्टी मे 
सोन प्रौर मुनायम भी श्रादि ग्रुर नही आते उन ग्रुणो को मिट्टी मे उत्पन्न करके “ईट, या पात्र बनजाने 
पर वह णत्र मृत्तिफ़ा से अलग हो जाता है, केवल मृत्तिका ही का वह पात्र बना रहता है। जल मिलकर 
भी महान्‌ में मिलकर नाना प्रकार के भावों को उत्पन्न करता है किन्तु वह विज्ञान विशुद्ध निविकार ही 
मद्दान्‌ु विकारों से श्रलग रहता दै । 


भूतात्मा 


जिस प्रकार सूर्य के रस मे क्षेत्रज्ञमात्मा उत्पन्न होता है, जिस प्रकार चन्द्रमा के रस से महात्र्‌ 
प्रान्मा उत्पन्न द्ोता है, उसी प्रकार पृथ्वी के रस से भूत-प्रात्मा उत्पन्न होता है। जिस प्रकार सूर्य और 
घत्दमा दोनों इस पृथ्वी पर भ्रपना रस वरस्ाते हुए इस पृथ्वी से नित्य संवन्ध रखते हैं, उसी प्रकार 
पैत्रण और महान्‌ दोनो भ्रपना रस श्रर्वात्‌ प्रकाश देते हुए भृतात्मा से नित्य संबन्ध रखते हैं। जिस 
प्रगार चिदात्मा क्षेतजग्ात्मा में प्रकट होता है, उसी प्रकार क्षेत्रज्ष आत्मा मे भी महान्‌ भे और महान्‌ 
प्रार्मा भूतात्मा में प्रकट होता है। इन चारो आत्मा-चिदात्मा, क्षेत्रज्ञ, महान्‌ झौर भृतात्मा का परस्पर 
भगरप सृत्रात्मा से होता है गौर भृतात्मा मे भी वैश्वानर, तैजस, प्राज्ञ ये जो तीन भ्रवान्तर भेद हैं उनका 
पररपर संउन्‍्ध भी एसी सूत्रात्मा के द्वारा वना हुआ है। भिन्न-भिन्न अपने तन्‍त्र रखते हुए भी पाँचो 
प्रात्मामो का एक तनन्‍्त्र बनकर ज्राणी का शरीर चेतन वनकर चेप्टा करता है। इस एक तन्‍त्र मे चिदात्मा 
ओर मृत्रात्मा ये ही दो भ्रद्धी या प्रधान हैं इधर तीन श्रग हैं अर्थात्‌ गौण श्रात्मा हैं। प्रज्ञापराध से 
पिस्या प्राटार बिहार होता है, भ्र्यात्‌ झराहार भौर विहार का सुयोग न होकर, हीनयोग, झ्तियोग, 
मेथ्यायोग होने हैं। जिनसे कफ, वात, पित्त और शोरितत इनकी विपमता हो जाती है इसी को रोग 
(व्याधि) पहने है । इसी प्रकार काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मात्सयं ये छः सूक्ष्म शरीर के धातु हैं । 
इन भी वियमना से आधिरोग उत्पन्न होते हैं ये मानस रोग है जो उपदेशादि से शान्त हो सकते हैं । 


भूतात्मा परिचय 


दे महामून वा पिण्ट जो मृत्युधर्मा है, उसमे अधिष्ठात्री होकर जो उसका प्शिमानी देवता- 
गा हैँ प्रौर जो भगत हैं, उन देवताओो के समूह को भूतात्मा कहते हैं ॥॥१॥। ॥' 


थी भौर पृथ्वी इन दोनो के तेजोमय अमृतरस जिनमे लोकत्रयातीत दिव्यज्योति का तीसरा 
प्रमूगरम (पर्यान्‌ चिदात्मा का रस) ये तीनों मम्मिलित होकर अन्नकोश के झआपोमय मृत्युपद में सम- 


[ ३०४ ] 
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न्वित (युक्त) होते हैं। इस समन्वय (मिलाप) से उन प्रमृतरचे झा रपान नि इन्पनन ६ ह२४ -.. « 
है उसी को भूतात्मा कहते हैं ॥२॥ हे 


कुमि, कीट, पतज्, पक्षी, पशु मनुप्य इन सब में छेत््षगगात्गा झे दाताहइद : “००5 ० - - 
बहुत प्रन्तर है । तथापि कितने ही श्रगो में टन सबका राम्य क्याति दरापरी "। “« «»*+३ ८० 
भय, मैथुन, उत्सगं भ्रात्म रक्षा कितने ही धर्म, विद्वान, महामूर्ख, या पय पत्ती, रीट “ कश ४7 - -५०« 
रण रूप से पाये जाते हैं। यदि इन वृत्तियो का सम्बन्ध क्षेटज्ञ आत्मा में हवा पी दिधिय शिरि श + 
के साथ साथ इन अणुक मे भी दृद्धि पाई जाती, परन्तु ऐसा नहीं देशने :सदिपे व्रत ७ अत्न 
महान्‌ शआ्रात्मा इन तीनो ही के अतिरिक्त कोई इन इनियों या प्राप्षय फया दबा 5४5६ « 
आत्मा है ॥३॥! 


के 


देवताओ की सस्था जिसमे है, ज्ञान, वल, प्रर्थ ये तीनों कर्म तिसमे है उठी "यो श थे वैद-* “४ ०“ 


गरमी, धातुप्रचय, स्नायुमण्डल ये तीनो भूतविफ्ञार जिसमें ऐ और प्री, हा 62 “7 
आत्मा कहलाता है ॥४॥ 


प्रश्न भोजन करने से अन के हारा शरीर में प्रवेश किये हुए पृष्यों "वि पाया ४ । “7 "* ६, 
#7ज 


त्वचा, शोणित, श्रस्थि, मज्जा श्रादि भूतो के विलक्षण रुप जिसके छारंगा उता शा / *+४ ५ *- 
भिन्न चैष्टायें या चेष्ठा के लिये कामनायें जिसके द्वारा उत्यित होते ९, परी हपामा। ॥'॥ 


क्षेत्रज्ञआ्नात्मा, महानुझआत्मा के साथ सम्गिलित होकर नाना प्रणार दी शि दावा * धर »ौ। 
उत्पन्न करते है भर्थात्‌ शिक्षाजन्य सभ्यता इत्यादि वही भूतात्गा है ॥६॥। 


भूतात्मा के तीन भेद हैं। वेश्वानर, तं॑जस और प्रात । एनमे दीव,सा मद ४ए४ '। णआ 7 
भी मुख्यतया दो रस से उत्पन्न होता है। वेद मे लिया है यि परी, परंदीए, »  '*" ' 
इन तीनो के सच्चालन करने वाले इन तीनो मे पृथक पृधक्‌ तीनवर (८, शिना। एड, भाए 7 
ये तीनो ही एक शब्द में विश्वानरध्ठ वहे जाते है । एन तीनो दिवानरों | परत शीट वन 7? « 
जो भ्रग्नि उत्पन होता है उसे ही वैश्वानर बाहने हैं। ययपि बट तीनों भी है जया ४३4 *« 
मौलिक + भगिनि होने से रूप या ताप भादि भ्रग्नि के रुप फु८ भी नी राग । रिवू/प३ 
से जौ चौथा यौगिक अग्नि उत्पन्न होता है, वही वैश्वानर है। मीसिंयग सीसो ४ वि परम रण 7. 
रूप है किन्तु उनसे उत्पन हुमा यह यौगिक प्रस्नि प्रतिक्षण मप्द होते रहते न ये रा ० %।. 7 "४ 
है। यह प्रतिक्षण प्रश्न साते रहने से जीता रटता है । शाय ने मितने पर मर ७०४. 7- 
है, जो इसके मौलिक तीनो झश्नियो का सयोग नप्ट टोबर पर एक शिरकत 


इस वैश्वानर की उत्पत्ति इस प्रकार होती कि माता के उरर में पुए- धर 7 


है 07/8:% 





छैनरचू-सअआालन करने वाला, चलने वाला । 
ने मौलिकल्तात्विक, मूलरुप, तत्वरूप । 
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दोतों भा समखर करा कर शरीर का सज़ुटन करने के लिये माता के हृदय से एक प्रकार का वायु 
इक होता है। इस वायु के दो रूप हैं-एक विश्वकर्मा, हुसरा सूत्रात्मा । इनमे विश्वकर्मा वायु शिर से 
दाद दत प्रत्येर्त भ्रद्ध अत्यद्ध का निर्माण करता है किन्तु निर्माण किये हुए अज्भो को नियमानुसार जहाँ 
का तहाँ रस7र उनको अपने स्थान से हटने न देकर सबको पकड़े हुए केन्द्र मे, भर्थात्‌ हृदय मे स्थिर * 
ही जाता है। दीपत के अनुसार उसके दो स्वरूप होते है । एक मध्य में पिण्डरूप और दूसरा रश्मिरूप । 
इनमें रश्मिस्प से यह वायु सर्वाज्भ शरीर मे व्याप्त रहता है, किन्तु मध्य का पिण्डरूप केवल हृदय मे 
ही रहना है, उसी सूनात्मा वायु को शारीरिक परिभाषा मे व्यान वायु कहते हैं। इसका झायतन एक 
प्रादेश ( १०॥ पद्णूल ) है। यह व्यान मुख्य प्राण है, झौर यही जीवन का श्राधार है। इसी के उत्क- 
मरा ( निकत जाना ) से प्राण और अ्रपान भी उत्पन्न ( जगह छोडना ) हो जाते है । इसीलिये श्रृति 
ग?ती हे-- 
न प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति कश्वन । 
इतरेर तु जीवन्ति यस्मिन्नेता वुपाशिता ॥। 


भ्र्यात्‌ प्राण से या भ्रपान से कोई भी प्राणी नही जीता है, इन दोनो के अतिरिक्त तीसरा कोई 
देवता है, जिसके ये दोनो श्राश्रित है, वही सब प्राणियों का जीवन आधार है| हृदय मे विद्यमान यह 
व्यानवायु प्रन्तरिक्ष से प्राप्त होता है । इसी व्यान पर पृथ्वी से भ्रपानवायु और सूर्य से प्राणवायु भ्राकर 
सम्मिलित होते हैँ । यह व्यानवायु सूर्य से झाते हुए प्राणवायु का प्रतिपृम्भन (रोकना) करके उलठा 
प्रतिक्षषण (धरका देना) करता है । जिससे प्राणवायु उलटा ऊपर जाता हुआ उदान वायु कहलाता है। 
एसी प्रतार वह व्यानवायु नीचे पृथ्वी से भ्ाते हुए वायु को प्रतिष्टम्भन करके उलटा प्रतिक्षेपण करता 
है, शिसमे उलटा नीचे को जाता हुआ वह अ्रपानवायु कहलाता है। किन्तु जो उसका भाग शरीर में 
रटार अन्नादि का पाचन झादि का काम करता है वह समानवायु कहलाता है। इस प्रकार तीन लोक 
थे तीन रस मिलकर पाँच प्राण उत्पन्न करते हैं। इन्ही पाँचो प्राणो के आधार पर प्राणियों की जीवन 
गता निर्मर है । हल 

डिस प्रकार एक शिल्ापर लोढी से पेपण (पिसान) करते हुए हाथ से लोढी को भागे पीछे करते 
हैं, उसी प्रकार व्यान रूपी शिला पर प्राण और अपान दोनो वायु एक दिन रात में २१६०० बार झ्राना 
जाना फरते हैं। यम की परिभाषा में सोमलता के कुटने या पीसने की शिला को उपाशु सवन कहते हैं 
प्रोर उस पर पीसने के समय लोढी का बाहर जाना उपाशु है, श्रौर श्रपनी शोर भ्राजाना भ्रन्तर्याम है । 
दगा उपाशु धन्तर्याम क्रिया से प्रारा, प्रपानवायु की उपमा दी गईं है। व्यानरूपी उपाशुसवन पर प्राय 
धौर प्रषानवायु के उपाशु भन्तर्यान क्रिया से जो २१६०० बार घर्पण होता है, उससे एक यौगिक श्ररिनि 
उत्पन्न टोती है, उसी को वैश्वानर भ्रग्नि कहते हैं। यह वैश्वानर भरगिनि प्राण, श्रपान भर व्यान इन तीनों 
शौतिक अश्नियों के मेल में या घर्पण से उत्पन्न होती है, इसलिये यौगिक है । जब तक व्यानवायु हृदय में 
एग बढ हार थिथिर रहता है, तब तक प्राण और अ्रपान का उपाशु श्रन्तर्याम क्रिया के बन्धन होने से 
तार भा जग्नत रहता है। व्यानवायु के उत्कमर होने पर उपांशु पन्तर्याम क्रिया भी बन्द हो जाती 


[ ३०६ ] 
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है, इसी से वैश्वानर भ्ररित भी शरीर में नहीं रहना । गरीर वी गाशो दक्‍ट च 5ना * + ००० - 
जाता है, इसी को मरना कहते हैं । 


मनुष्य के शरीर में जिस प्रकार बंश्वानर प्राग उत्पन्न वा * उइदी “2 ८2० नल 
में भी सूर्य, पृथ्वी शोर श्रस्तरिक्ष के तीनो प्राणो वा परपर मपल्‍द्र्ीनाण नन्‍थ -« 
यह वेश्वानरप्राण उत्पन्न होकर ब्रह्माण्ट की तिलोवी भें शरीर के प्रमुगा शरण “१ ४। * * 
ही विराट्‌ भगवान कहते है । यद्यपि शरीर के धनुमार उच्पवास, नि.वान रपी >६७९ , ६-२ - 
दोखती, तथापि शरीर के अनुसार वह श्रवश्य होगी । केप्न बहन वियाद (0: वस्लो ” “ ६ व 
की सीमा को पार करके उत्तक्री श्रवस्था को देख नहीं सकने । उमविध्े बे 5 | ८"-। ३५ ।' < 
तही हो सकता। इसी प्रकार चेतग प्राणियों से ग्यून कच्चा के फायदे सादे भ «| 
निःश्वास नही देखते, किन्तु उनमे भी ये दोनों होने प्रवाप /। धापमाणर । पड 78 
नही दीखते, किन्तु बैत्ञानिक परीक्षा से स्वापरों की खास ठिपा ५ तै तनादी ॥ ३ 55 १; । 
भी अत्यन्त अ्ल्पमात्रा में होने के कारण पानु पदायों मे भी बल "दिन: , *५ | न 
सकती है । तीनो लोको के मौलिक प्राणी का थीव, मूल, धातु एबं पोगों सापिम्त » रग४ 4० ५१५ 
कारण यह सत्र एक रूप से किया नहीं भासती, फिन्दु यदि उन सर मेगरभी क८ ॥4 ५ थे ४४; 
का कारण उन तीनो प्राणो का सघर्पण भव्य ही मानना परेगा गैर वकवश ही >णे » *"* »“* , * 
का होना भी भनिवाय॑ है। इससे सिद्ध हुआ कि जगतु के प्रत्येक भूव्रा मे उन भू हो गंध" "5 * 
लिये वैश्वानर आत्मा झवश्य ही व्याप्त रहता है। इगतिये यह प्रत्येग दूुती वी छामा कीच ०४१ २ 
कहलाता है । 


यह वैश्वाचर उत्पन्त होकर प्रपता सन्निवेश (टिकाय) दो प्रयार से एरदा ह हा जन क्३ 
दूसरा वाह्यरूप से । जिस प्रकार सूर्य में एक वैश्यानर सूर्यपिण्ट के भीतर ब्यप्तवीशर दे रत गाव 
नियत करता है किन्तु दूमरा वैश्वानर सूर्यपिण्ट ये बाहर निलफुर दुर तेझ रद्गिया रा मष्ण " “९ 
है, ठीक उसी प्रकार प्रत्येक पिण्ड को व्यवर॒या है। अर्थात एक भाग वैश्वानर शा (४१ थे ४ ४०7. 
को पकडकर वस्तु का स्वरूप नियत करता है श्ौर टूगरा वेश्यानर प्रत्यवा यग्ठु मे ४) 
चनाता है इसी रश्गिमण्डल से एक वस्तु का दूसरी बस्तु के साथ ससगे टोपएर पर्को ४] सझश्य" (४० 
जाना ) हो जाता है। यद्यपि वह वहिमंण्डल सूर्य के प्नुसार झौर दग्पुणो मे फीड । 
शरीर पर रक्खे हुए भा ( गीले ) चस्त्र के शीघ्र मूल जाने मे घरगीेर री गग्मो »प झूर + 
पाया जाता है। इस दोनों फो एृथक्‌ समभने के लिये घरीर प्रद्िप्ट परे रो वश) 


2 ॥ 7७> चलन हलक 
ध ण्क 


4०७ हक 


रश्मिमण्डल को सम्वत्सर के नाम से बोलते हैं ! एस पार प्रस्देद्ठ प्राग्गी वे शश्न « 
होते है । किन्तु इनके प्रतिरिक्त दो वैश्वानर घौर भी एस गरीर मे प्रदिष्ट री गक। हि 2 
अनुसार सूर्य का बहियत रश्मिमण्डल झौर पृष्वो दा बहियत रीमभार शी के गा 
है भौर वे शरीर के वेश्वानर से भित्र रहफ़र एस घणेर रो घपनी एबी प्ोर 


हे भ्प्ता भर “अज ा छत छूथे आज डे 
पृथ्वी के ध्राकपण से धरोर प्राकाश में नही उठ मपता भोर हुई ५ 


हु] है| के । डे रब बम 


त्ड् या री हुएत.. फवकन- 


[ ३०४ | 


88 ब्रह्मविज्ञान के 
<--_+>-ल्‍नल्‍ललततततचतचतततचतततततततततततात्तक्‍₹-२६२६८ 
धरदुगार द्वार में इुम नहीं जाता । इस अकार ये चार वैश्वानर चार शब्दों से कहे जाते है & १-शरीर 
ल्‍ पनामेत सित का वैज्यानर भुवनपति है। २-निज का संवत्सर भूतपति है। रे-प्रथ्वी का सवत्सर 
हरीर में आरर भूपति कहलाता है । ४-सूर्य का सम्वत्सर शरीर मे झाया हुआ नारायण कहा जाता 
5। स्ममयेदियों के लिए कौबुमी शाखा के गोभिलसूत्र मे इन्ही चारो अग्तियो के लिये भोजन करते समय 
आरम्भ के चार नंवेय देना विहित किया गया है। यद्यपि ये चारो भ्रग्नि वेश्वानर ही है, तथापि इनका 
योनि प्रौर कर्म पृथहु होने से पृथक्‌ पृथक्‌ व्यवहतत होते हैं शरीर के निज के वैश्वानर से शरीर मे सब 
प्रहार के धातु बनते रहते है और निज के सम्वत्सर भृतपति से दर्पण मे मुख दीखता है, या दूसरा मनुष्य 
दुमरे मनुष्य यो दूर से दीसता है, जल में प्रतिविम्ब पडता है, फोटो खीचा जाता है, प्रृथ्वी से आये हुए 
भूयति से यह गरीर पृथ्वी से पफडा हुआ रहता है और सुर्य से आये हुए नारायण अग्नि से शरीर मे यज्ञ 
जिया होती /, जिसमे यह प्राणी नित्यप्रति वार बार भन्न खाया करता है, भ्रद्ध प्रत्यज्ज वढते रहते है, 
प्रौर कमि, पीट से लेहर मनुष्य तक क्रमिकधारा मे शिर ऊँचा होता रहता है। और शिर की अग्नि 
निएजते रहने पर भी यह शरीर अग्नि से खाली नही होता, यह सब नारायण श्रग्नि का प्रभाव है किन्तु 
दाना होने पर भी शरीर मे मुख्य अग्नि मुवनपति है। उसकी सत्ता से भूतपति, भूषति और नारायण 
शरीर में दाम करने हैँ । यह वैश्वानर शरीर मे एक प्रादेश (१०॥ अग्रुल ) के प्रमाण से विभक्त होकर 
गरीर में व्याप्त होता है, मनुप्य का शरीर नियम से ८ प्रादेश का है, ब्रह्मरन्ध्र से कण्ठ तक, हृदय से 
नष्ठ तक, हृदय से नाभि तक और नाभि से योनि तक क्रम से चार प्रादेश से मुख्य शरीर वनता है, भौर 
झदि में जादु तक दो प्रादेश भर जानु से एडी तक दो प्रादेश । इस प्रकार ८ प्रादेश की श्रर्थात्‌ ८४॑श्रगुल 
गी ऊचाई सिद्ध दोती है एक एक प्रादेश को एक २ अक्षर मानने से ८ अ्रक्षर की गायत्री सिद्ध होती है 
ये गांसती टी अस्नि का नि छत्द है इसलिए झग्ति ८ भाग मे विभक्त होकर शरीर मे व्याप्त होता 
टे । दोनो भुजाये भी एक अग्रुली से दूसरी अगरुली तक ८ प्रादेश की सिद्ध होती है | कण्ठ से दोनो हथेली 
न चार प्रादेंग होता है उस प्रकार एक पाद हाथो में और एक पाद दोनो पावों मे और एक पाद शिर 
में योनि तर वामपाएंए श्रीर दक्षिणपाश्त इन दोनो पाश्यों में सिद्ध होकर त्रिपदी गायत्रीछुन्द से यह 

वध्पानर अग्नि सर्वाद्ष शरीर मे व्याप्त हैं । 





२--तैजस श्रात्मा 


भृतात्मा शो वेश्यानर, तेजस, प्राज्ञ के भेद से तीन प्रकार का है, उनमे वैश्वानर का वर्णन हो 
घुरा, पय इमरा तेजस का निरपण किया जाता है। 


एस प्रतार ेझ्वानर ग्ान्‍्मा तीनो लोक के तीन रसो का विलक्षण सबन्ध पाकर उत्पन्न होता हे 
उ्मी प्रकार उमग्रात्मा भी सूर्य, चन्द्र, विद्युत्‌ इन तीनो तेजो का इस शरीर मे चयन होकर एक भाव 
रत म द्वाप  हान के कार्य ही यर प्राण तेजस कहलाता है। इस प्राण के द्वारा इस शरीर के प्रत्येक 





* २०० मवनपतये नम , २- 


३ भृताना पतये नमः, ३-३ भूपतये नम , ४-७४ नमो नारायणाय ! 


[ देण्प ] 
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| 


भरे 





ननटगा+ ००० ८०४5 
सा अत ल 5 


इन तीनो तेजो के साथ तीन तीन परिवार देदता भी शधल रो ॥ 77 «-++ 


१--सूय, श्रग्नि, पृष्पी, हर, 


२-चन्द्र, नक्षत, भ्रापू, ड्शि 
३-विद्युत्‌, प्राण, चौ, प्रागाश 


इस प्रकार भिन्न-भिन्न परिवारों से मिश्रित होकर ही सो 


कारण यह तैजसप्राण बारह तत्वों का बना ह॒य्या होता है, एसे प्रस्तित्िया पर घा.. 7४ 


छान्दोग्य उपनिपद्‌ के चौये प्रपाठक मे कहा गया है कि जावाल शरुपि हे एप एक्स 
ते स्वय इस अ्रग्निविद्या का उपदेश किया था । 


१-जो अन्न भोजन किया जाता है, उसको यह सैजसप्राप ही प्रशि एएए पर" 


खीचता है। जिस भग्नि से शरीर के धातु उत्पन्न होने रहते (, ध्ौर एस एज र ४ 


_ जाता है, यही धातु तैजस का पृथ्वी भाग है। इस प्रकार भणि, पृष्गे श/८ 7 
शरीर में होते रहते हैं। किन्तु इन तीनो का टिवाव सूर्य मे होता। । 


२--नक्षत्र से झार्तव घुक, लोग, कूप भादि उत्पा होते (।47 7 7 
श्रीर पसार होता है श्ौर धाप्‌ से शरीर का बटना मुलायमी (मस्मी) ० ८« 
होते रहते है । किन्तु इन तीनो का टिकाव चन्द्रमा मे होता है । 


३--प्राण से क्रिया, चेप्ठा होते है, और प्राकाप से पर गैर मे ७ 7४४ 
वस्तिगुहा भ्रादि भिन्न-भिन्न आकाश उत्पन्न होते हैं। पौर पीर घाव मे 7*« 
दहराकाश इस प्रकार भ्राकार उत्तर होते टे गौर थी गे सदन्ध से दिपरणग " 7।+- 
झाते रहते है । जैसे सूर्य, चन्द्रमा, विद्युत्‌ श्रादि बितने दी रमदौरे दरपा "तर 
हैं। इन सवका ठिकाव शरीर मे वीजली के द्वारा होता ८ । 


सूर्य और चन्द्रमा के ररा पद्यवि क्षेननप्रात्मा पौर मंतर पाल्थ »*! 
झौर महान्‌ इन दोनो में सूर्य भौर चन्द्र के रस मूतानुगत हे में गाय ;४०॥ 
सूर्ें को न छोडकर इस शरीर म भी ग्रावार वितानसय गए मे शाम 
कहते है । इसी प्रकार चन्द्रमा म् भी अपना नित्य सबन्ध राफदा एप । 
प्रात्मा बनता है। किन्तु तैजस में ऐना नही है, यटा परभूपय घोर घता 
हुआ) श्र्भात्‌ अपने मूल को छोठकर शरीर में पाता ९। ररर 
झौर ताप दोनो पाये जाते हैं। हिन्तु पकाय रघिम प्रदिक्षमण 
इसी से सायकाल को सूर्य के छिपते ही सम्पूर्ण प्रराण मप्यद 
किसी पत्थर, दालू, पानी भादि द्रव्यों में पृद्चिप्द दो राग | < 
होकर राति मे भी अधिक समय तक उन द्रब्पों मे बना रगता 5 हा 


[ ३०६ । 


हे 


नेक नर 


के रा 


] 


5. ॥ हैं 


&8 ब्रह्मविज्ञान ६8 





# छत >7 चर धौर चस्द्र का रस छिन्नमूल होकर रहता है इसलिये क्षेत्रश भौर महात्‌ के भ्रनुसार 
>नहे औउएदा नरी सहनी । इन दोनों के साथ तीतरा विद्यूत्‌ भी आकर तीनो शरीर के मन में अ्रविष्ट 
सेना है, एम्सिये तीनों गा मिला हझा रुप, मानव आत्मा वनता है। तात्पर्य यह है कि हृदय मे जो 
: र|् आत्मा है, वही मन कहसाता है, उसकी हिरण्यवत्‌ कान्ति है भौर सुक्ष्म है। विज्ञानमय 
गए ग्रपने सिवेऊ और विचार शक्ति से प्रज्ञात्मा रूपी जीव झात्मा को प्रतिक्षण शासन करता 
ही मनु बहते है। उस मनु में आत्म समपंण करने के कारण ये तीनो (सूर्य, चन्द्र, विद्युत) मिल 
#7 मानवरणान्मा हो “पता है । किन्तु इनमे विशेषता यह है कि सूर्य चन्द्ररस खनिजो में नही जाते इस- 
लिये वहाँ तैजस वा पूर्र रूप उत्पन्न नही होता । किन्तु विद्यू तू रस उनमे भी नही रुकता, यह सब पदार्थों 
में नित्य रप मे विद्यमान रहता है। यही कारण है कि जब प्राणी मर जाता है तब उसी की भूतग्ात्मा 


] 
4 «५भ६ है 


| 
क्र 
| 


॥ 
दन्चा, ८दान, 7दा झिस अवस्था में गया था उसी श्रवस्था मे कम॑ फल भोगता हुभ्ा बना रहता है। 
पति उसी भी भोग शरीर है, किन्तु उनमें तैजस न होने के कारण घटने बढने की क्रिया बन्द हो जाती 
है उतना होने पर भी तैजन का विद्युत भाग नष्ट नही होता, किन्तु वह केवल अ्रपनी अवस्था मे इन्द्र 
पज्लाता 2 | प्रज्ञात्या के साथ-साथ वबरावर लोकान्तर में भी बना रहता है । वह सुर्य लोक से पार जाने 
पर यह विपुत्‌ पुर प्‌ उन्‍्द्र वरुण आदि लोको में जाने में जिस प्रकार सहायता करता है वह आगे आत्म- 
शनि विद्या में विभेध रुप से वहा जायगा । 


३--प्रजात्मा 
(१ योनि और २ आशय) 


नोसनयातीत चेतना (चिदात्मा) सूर्य रश्मियों मे व्याप्त होता है, भौर उसी सुर्य-रश्मि से हमारा 
रिश्ानमय क्षेतत झात्मा बनता है और सूर्य, चन्द्र, विद्युत्‌ इन तीनो के छित्तमूल रसो से जो रूप वनकर 
टमारे शरीर में आत्मा बनना है, उस आत्मा मे क्षेत्र" के सपोग होने पर उसके द्वारा चिदात्मा उस पर 
ग्याप्त हो जाता हैं। इस प्रकार सूर्य, चन्द्र विद्युत के साथ क्षेत्रज्ष और चिदात्मा के सयोग से जो रूप 
सिद्ध होता ४ उसमे ही प्रता कहते है। वास्तव में यह प्रज्ञा चिदाभास कहलाता है। प्राभास प्रतिविम्ब 
नो उहते हैं। सूर्य, चन्द्र, विद्युद्‌ के रसो के समस्वय से जो जल के समान एक स्वच्छ द्रव्य उत्पन्न होता 
४, उम पर क्षत्ञ के द्वारा थो चिदात्मा का प्रतिविम्व होता है वह वचिदाभास है, और उसे ही प्रज्ञा 
पट़ी हैं सौर श्मि रस पर चिदाभास हुआ है उस विशिष्ट का नाम प्राज्ञ भात्मा है । 


। उनठी टी में बिजञानमय आत्गा सग्रुण, सविकार और नाना धर्मों करके युक्त हैं। किन्तु 
पशान छास्ता निर्मेप, निवितार, निविशेष, श्रव्याकृत विशुद्ध चेतना रुप हैं, वह धम्म, अधर्म, कार्य कारण 
- | वाहये यह दे कि विज्ञानमय्र भ्रात्मा ही जीव आत्मा है श्रौर वह जगत्‌ के भीतर है, किन्तु 


[ ३१० ] 


है द्रह्मचिनान ६: 
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के मूल इन्द्र रुपी प्राण को प्रज्ञा कहा है भौर देह में बता हजा देह हर 
भौर मृत्यु के समय में देह से उत्तमण होने वाला उहा गया 7 । ८९ 
नही सकता, उसके व्यापक होने से देह में पश्चात्‌ प्रवेश करना, पौर बेदा फिम #४ “ “४४ *' 
धारण करना, भौर किसी समय शरीर को छोठफर बाहर नितरद होगा, हे श्र आज "5४ 

सिद्ध है कि उपनिपद्‌ के मत में प्रज्ञान भ्ात्मा ही वद जीव प्रात्मा * 7चिरा हययशा 7 ५ #7 
प्रज्ञात्मा कई रसो का बना हुआ एक ऐसा स्वच्द पदार्थ है, कि दिस पर सिहाश “शा दशा 

विशिष्ट उस प्रज्ञा प्राण को ही हम प्रा प्रात्मा कह सकते है, घी दोप स्वाचा ' शी ण+ँ हा 
गमन होता है । जो दक्षिण नेच में ज्योति' स्वरुप सक्षित होगा है, बीडष्रा हा उइडहा 

किन्तु सूर्य रूपी क्षेत्रज् भ्रात्मा उस ज्योति, स्वरुप से मित्रा हम्मा प्धप शाप धणण 7४ 
लिपदो मे विज्ञानमय क्षेत्रञ्ञ का भी दक्षिण नेत्र में होना फटा गया 7 । बारदरभे... 0 ४: 
में दोनो ही भात्मा भासित होती हैं जाग्रतु अवम्धा मे चक्षु से जो प्रगम (4३85 हटाई रह हम 5 
जगत्‌ का भान करता है वह ज्योति विभानमय क्षेत्रवात्मा है। विस्यु वफ्इवाए मम 
की कोण को दवने पर भीतर की स्‍ोर प्रकाश का चक्र च्ररमात्‌ भाथि री ४77 +८ 2 
प्रात्मा का है। चक्षु के इसी प्राज्ञ प्रकाश को ध्ययद्वाम" कटने है, वाग्म हर शाम ।* 


प्रश्ञान श्रात्मा विशुद्ध चिदात्मा वह जयतु से बाहरी हृत््त है, परस्तु औविग्ग पशशिाई भे हे “४८ ' 


च् हल #<५०« +« हम 


हे ह। न हे 
यह प्राज्ञ वास्तव में विद्युत्‌ रुपी इन्द्र है, जिसमें चिदात्मा गा प्रवेश हर विशनप दि दा 


|] 

चिंदाभास के चिदात्मा भौर विद्युत्‌ ये दोनो इस प्रकार मित्र ए” हो रा; ईम पानी #े ४०८ 
के भीतर पानी पृथक्‌ नहीं दीखता, किन्तु पानी का विकार उसमें उोता रचा है | दंगे धार ६१ १ 
भास में विद्युत्‌ का भान प्रथक्‌ नही होता, किन्‍्तु विश्युत्‌ की चचचरुता में एव देवता एन 7। 7०४ 
अवश्य द्वोता रहता है। यह विकार चेतना का नहीं है, किस पिया वो “के ता ५ आए, | तहत) 
धात्म है। उस विद्युत्‌ का यहाँ बना रहना ही पायु बहलाता है। एस दियूय थे पमा” ४ 52९ 
भास ने हमारे शरीर मे लोम श्लौर नस को छोडकर शेष गग्यूरों प्रदेशो में "गाते खाल हण शक 
धारण कर रक्‍्ता है और इस शरीर की सम्पूर्ण इश्द्रियों पर अपना "म्रत्य रू ॥। पु ईद हक ४ 
की योनि चिदाभात है, और प्राशय इस विद्युत्‌ या सन्‍्द्र है। 


२-प्रज्ञात्मा की प्रतिप्ठा 


(प्रज्ञात्मा के टिकाव का जरिया ) 


इस प्रशात्मा की प्रतिष्ठा ज्योति है, जो कि सुर्ये, घर्ट, धीय ४३ गोवा | 
>.. >> दौफक + हुनडु 2 कटी हि 

ज्योति इस प्रशात्मा का भन्त है, जिसको पाकर यह आअगारमा इस मय हज ४१८ “६ 
रहता है। यदि इन ज्योतियो मे से एक भी ज्योति इसशो ने मिटे तो “7 छशय | * 


होते होते सर्वंधा नष्ट हो जा सकता है । 
[ 5११ ) 


६8 ग्हाविन्ञान पहि 
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चित्‌ का प्रतिविम्ब 


>मी “योनि में ही लोबअयातोत चिदात्मा सक्रान्त (प्रविष्ठ) होकर प्रतिविम्बित होता है भौर 
थार निदादाम प्राक् बहलाता है। इन ज्योतियो के अतिरिक्त भर किसी भी वस्तु पर चिदात्मा प्रति- 
दिम्वित दही होता । यही यारण है कि उस चिदात्मा के सत्रत्र व्यापक होने पर भी सभी वस्तु चेतना 
मे दीरने । 

इन पाँच ज्योतियों द्वारा बाहर के पदार्थों का हमारी आत्मा के साथ-संयोग होता है । श्र्थात्‌ इन 
उपौतियों के रिग्ण बाहर के पदार्थों पर पड़कर प्रत्येक परमाणु के रूप मे आकर उस वस्तु के रूप मे झा 
झाते है। किर उस वस्तु से पलट कर उसी वस्तु के रूप मे भ्रांल तक पहुचते हैं । आँख से मस्तिष्क के 
बेस तह व्यापक प्रजात्मा में वह रूप अद्धित हो जाता है, यही उस वस्तु का ज्ञान कहलाता है। इस 
प्रहार प्रजात्मा में जो ज्ञान की मात्रा इन पाँचो ज्योतियों के द्वारा आकर बढती रहती है, वही उन 
बाहर थी प्योतियों के भीतर विद्यमान चिदात्मा के भाग का श्रनुग्रह है । अर्थात्‌ हमारी भ्रज्ञात्मा रूपी 
ज्योति बाहर से उन वस्तुओं के रुप में श्राई हुई ज्योतियों को ग्रहण कर लेती है और वह वस्तु रुप 
यासी ज्योति हमारी प्रज्ञात्मा की ज्योति में मिलकर हमारी क्षेत्रज्ञात्मा वन जाती है। यह इन्द्रिय जन्य 
शान प्रत्यय बहलाता है | 





इस प्रत्यय के तीन भेद स्थूल रीति से हो सकते हैं। १ रूप प्रत्यय जो सूर्य, चन्द्र और भ्रग्नि इन 
तीन ज्योततियों मे उतन्न होता है, इसका द्वार चक्षु इन्द्रिय है और २ शब्द प्रत्यय जो वाक से उत्पन्न 
रोवा है, उसका डार श्रोत इन्द्रिय है । और ३ मानस प्रत्यय है जो कि क्षेत्रज्ञात्मा की ज्योति से शरीर 
के भीचर ही उत्तन होता है, और जिसका द्वार सपूर्ण शरीर मे व्याप्त शोरित मे घुला हुआ मनु इन्द्रिय 
हे । एन तीनो इन्द्रियो में प्रशात्मा ही इन्द्रिय कहलाता है, जिसका स्थान भेद से नाम भेद हो गया है । 
जो एुए स्पर्ग बरता है, सूघता है इस का स्वाद लेता है, या सोचता है, या ध्यान करता है, ये सव ज्ञान 
मन :न्टिय फे द्वारा ही प्रज्ात्मा में पहुचकर क्षेत्रज्ञात्मा बनती है । जब कि ये पाँचो ज्योति भीतर प्रवेश 
न रे नो क्षेत्रजात्मा नप्ट होकर प्रज्ञात्मा भी नप्ट हो जायेगे। और कोई भी इन्द्रिय का ज्ञान अर्थात्‌ 
प्रत्यय नहीं हो सकेगा । उन पाँचो ज्योतियों का प्रज्ञात्मा के साथ जो सबन्ध है, वह महाराजा जनक को 
महँतर बानयरत्घ ने ऊपर के अनुसार विशद रूप से वर्णन किया है । 

३-प्रान का श्रायतन 


राम णरीर में प्रधानता में » देवताओं का अधिकार है-श्रग्ति, वायु, सूर्य, च-द्रमा और दिक्‌ । ये 
कल £। देवता अधिदेदत में जिस प्रकार सूर्य के श्राश्रित हैं, उसी प्रकार श्रध्यात्म भे क्षेत्रज्ञात्मा के 
गाता रेट ८। उन पानो देवताओ्रों के द्वारा प्रज्ञात्मा विभक्त हो जाता है। इस प्रकार प्रज्ञा के पाँचों- 
पनागी रो पत्न प्राण या प्च्च इन्द्रिय कहते हैं। जिनमे अग्नि देवता वाक्‌ होकर मुस मे रहता है और 
गाव खास रुप में नासिक मे, सूर्य चक्षु रूप से नेत्र मे भर दिग्‌ देवता श्रोत रूप से कर्ण मे 
7 नत्ट्मा मन रुप में न्‍नायु भौर शोशित मे व्याप्त रहता है। इनमे मन इन्द्रिय श्रन्य चार इन्द्रियो 
गा शागश + अनुसार स्थान होता है, श्र्थात्‌ वाक प्राण, चक्षु, श्रोत्र ये चारो हो मन रूपी प्रजा के 
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& ब्रद्मदिज्ञान ८ 
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प्रावार पर काम क (ते हैं। इन चारो में मन भी सात रहता * ॥ हि + भर २०० ६-० २०५५ «० - 
रूप से भी मनन आदि सकत्प विकल्प किया करता है सासई पथ है +ि >इहम “+ «छा  «- 
मन इन्द्रिय का रूप है जिसके मध्य में मुप, ताक, भाँस, पाम ये चारो: (हा ०-५. «« * 
इस प्रकार अध्यात्म में परिणत पाचो देवताप्रो मे स्य सदन्चि प्रदिरेंदद हे व, ४ 5 ** ** : 
रखते हुए एक एक चक्र बनाते हैं। प्र्थात्‌ पव पाँचो :स्धिय धरारों ये वि द्रपन कि 5, - 
अपने देवताओ में जाते रहते हैं, और अधिदंदत से देवताप्रों के रब प्रदिगइ ह “४5 *+ “5५९ «५» 
पूरी होती रहती हैं। जब तक बाहर बाले प्राथो मे गीतर बाते प्रा्नी हा 8 "० ०९०*-« 
इन्द्रियाँ कोई भी अपना काम नही कर सकती । बाहर के देवना बाहर 7 छरों मो 

पहुँचाते हैं । तव इन श्रथों को भीतर बाजी प्रना ग्रह परे उन घाव उपध ४ ५ 6*5 5४ * 
वह जीवित रहता है । वाहर के देवताओं से सवन्ध टूट जाने पर छातर के शो व भर * *। 
हो जाता है, श्ौर इसीसे भ्रथों का जान उत्पन्न ने होपर प्रणात्मा ये पचों विश्ाद ४० ० *-० «८ 

मे भ्र्थात्‌ क्लक्षेत्रज् भात्मा मे लीन हो जाते हैँ । तिरकात तक एस प्ररार दे हे एव बह ४० ** 
सभव हो जाता है । इस प्रकार इस प्रज्ात्मा फी ये पचों :च्द्रियाँ पाँच छ्यहन गाती ४  *" ॥६८7*« 
इन पाँच स्थानों में बैठकर बाहर वाले देवताओं से सवन्ध करता दृष्य प्रपना दा ४ रे २० * -+ ' 
स्थानों को भायतन कहते है ! 





अक् न बचाई > करने # हे 
न 


४-इन्द्रियों का देवतापन 


इस शरीर मे जितनी इन्द्रियाँ हैं, वे सव एक ही प्राग के स्थगप ;, हिंदी कद्रेटण७ £ 
कारण पाँच भेद हो गये हैं। ये पांचो देवता यूं से श्राकर एस घरीरानिमाती ४ ४० "गा 5 
होते हैं भौर फिर इस क्षेत्रज्ञ से निकल फर सूर्य से मिलते रहने हैं। जिस प्रभार परी 7 ६ 77 ५ * 
विम्वित सूर्य मे श्राकाश के सूर्य की किरणों प्रतिक्षण नवी-नयी लातो रागनी ७ फ्रेीगए 7 377 
किन्तु उनका सिलसिला ने टूटने के कारण जिस प्रकार प्रायाश के सूर्य मे घारी धर हिए। 
स्थिर दीखती हैं, उसी प्रकार पानी के सूर्य में भी वे स्थिर ही दीपरी है, पर्टु टाशणाई - 
रहती है। उसी प्रकार हमारे शरीर के शन्दर क्षेत्र आत्मा भीष्यावा नेगप7 7 २5४ 7 
फिरणो से चारो शोर चमकती रहती है, परन्तु उसकी वे फिन्मों घासतव मे बराक 7० $ 


न रत] 


रा 


हि 


जिस प्रकार बाहर के सुर्य मे ( श्राकाथ ) अन्दर एक प्राग रे परम दर 7४7. । 
इस क्षेत्रज्ञमात्मा मे एक मुख्य प्राण इन्द्र नाम का है चह प्रजामय है चौर फू दशा एा ४7 


अं हल 
न 
ब्न्‍्टुन्क दुल्ीहु ० ण के तक हि न 


है । उन देववागों से पाच रूप भें परिणत्त हुई प्रजा ही उस भूप प्राण एसट को २७८7 
भ्रग्नि, वायु, सूर्य, चन्द्र, दिकू इन पाच देवताप्ो के भेद में वाद, प्रा, हद ३२ ४: 


नामो से कहा जाता है | 
न 


#& क्षेत्ज्ञ-कारयिता (काम कराने वाला) दीपश ये समच्द । 
महानू-न कर्ता न कारयिता 
प्राज्-पर्ता, चक्षु के समान । 


कक 


कब्त्म्नज 
रो 
ल्रची 
न | 
दम 
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मूर्द प्रादि प्रत्येक पिण्ड से जहाँ तक रश्मियाँ जाती है, वहाँ तक उन रश्मियों के पाच विभाग 

हेरर उन पात्र देवताओं का स्वरूप बनता है। उनके ५ विभाग इस प्रकार हैं कि यदि उन रश्मियो को 
३३ आगो में घाट दें तो बादि के ३ भागो को प्रात्मा या ब्रह्म] कहा जायगा। उन तीनो के सोम पर ६ 
दाने में शिखवृस्तोम होता है। (त्रिदृतु & को कहते है ) भौर उसे ही भ्रग्नि कहते है। १-तरिद्वत्‌ पर 
६ हगग मिलाने पंचदशस्तोम होता है, इसे ही वायु या इन्द्र देवता कहते हैं। २-पत्चदश पर ६ भाग 
मित्राते में एरविंगस्तोम होता है, इसे ही झादित्य या सूर्य कहते हैं। ३-एकविश पर ६ भाग मिलाने से 
विशाबस्तीम अर्थात सप्तविशस्तोम होता है, और उसे ही चन्द्र कहते हैं। ४-तिशवस्तोम पर ६ भाग 
भताने में उयवत्रिस्तोम कहते हैं उसे ही दिकूसोम कहते हैं । ५-ये ही पाच देवता हैं । ३३ का केन्द्र सप्त- 
दश्म्नौम है, यही प्रजापति देवता है । जो कि दोनो ओर सोलह २ भागो को ग्रहण किये हुए ३३ भागो 
पर -श्गन रहता है। इसी कारण पाचो देवता जिस प्रकार मूलआत्मा के अधीन रहते हैं उसी प्रकार इस 
मध्यप्रजापति के भी आश्रित हैं । इस प्रकार सुयं, चन्द्र, पृथ्वी भर्थात्‌ स्वयंज्योति, परज्योति या अज्योत्ति, 
या रूपज्योति कोई भी पिण्ड बयो न हो सभी में ३३ भागवाले प्राण तत्व सवेदा निकलकर एक मण्डलरूप 
बनाने हैं। जिनके पांच विभागों को ही पाच देवता कहते है । जबकि सूर्य का ही रस हमारे शरीर मे भा 
फर क्षेत्रमग्रात्मा बनता है, तो संभव है कि उससे भी ३३ भाग वाले प्राण विकसित होकर एक मण्डल 
बनायें और उपर्युक्त के भ्रनुसार उसमे भी ५ देवता हो इन्ही ५ देवताओं का थोक एक रूप मे भ्राकर 
प्रजापति बहलाता है। जो कि इस सवाग शरीर मे नख और केश को छोडकर सर्वत्र व्याप्त है। वह 
प्रजापति ५ देवताशो की ५ शक्तिवाला द्वोने के कारण ५ इन्द्रियो का काम कर सकता है, भर वह 
जाग्रत भ्रवस्या में नियत ५ स्थानों से अपना श्रन्न भ्रर्थात्‌ वाहर के भूतो का सस्कार ग्रहण किया करता है 
भर रबप्न भ्रवस्या में भीतर आये हुए सस्कारो को ही उलट पुलट किया करता है । किन्तु सुपुप्ति भ्रवस्था 
में बाहर में अन्न प्रहणा करना बन्द हो जाता है, क्योकि इनकी सव शक्तिया श्र्थात्‌ पाचों देवता मूलआत्मा 
में उस समय लीन हो जाते हैं। तथापि श्रग्नि, वायु, सूयें, इन तीमो का जिस प्रकार लय होता है उसी 
प्रसार सोम या दिक्‌ का लय होने पर भी कुछ २ झ्रश शरीर के प्रत्येक भागो मे भी बना ही रहता है। 
जिम प्रकार राधि के घोर भ्रन्धकार मे सूर्य, चन्द्र, अग्नि के प्रकाशों का श्रत्यन्त लोप होने पर भी भ्राकाश 
में टिमटिमाते हुए ताराओों की कुछ ऋलक उस अन्धकार मे भी सर्वत्र व्याप्त रहती है। उसी प्रकार इस 
झरीर ये भर्वाज्ड मे ज्ञान प्रकाश का अ्रधिकाश लोप होने पर भी बहुत थोडा भ्रश सर्वत्र व्याप्त रहती है। 
परी भारण है कि घोर निद्रा में सोते रहने पर भी दो चार भनुष्यों मे से जिस मनुष्य का ताम लेकर 
भायाज देते हैं नो उसी नाम वाला भनुप्य उठ बैठता है, भौर मनुष्य सोते रहते हैं । किसी समय यह भी 
देशा गया है, कि गहरी नींद मे सोता हुमा मनुष्य जब वर्राने लगता है तो उस समय पूछने पर कभी २ 


यद मनुष्य उत्तर भी देता है भौर सूई चुभाने से, पानी डालने से, श्राग तपाने से चह वेखबर भनुष्य भी 
जाग मउता है । 





| घने मिद्ध हुमा कि शरीर के चर्म भाग मे भी कुछ ज्ञान का भाग उस गाढ निद्रा मे भी बना ही 
म्ट्त्तरै जि कम्पन से आत्मा मे हे 

पट, सा उम्पन से मुल्य भ्रात्मा में गये हुए पाचों देवता भी भ्राधात पाकर एकाएक अपने 
रात उत्दियां में दोद झाने हैं, जिसमे वह मनुप्य तुरन्त जाग उठता है। इस प्रकार सुई इत्यादि से 


[ ४ ] 
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ध्व्ननस्सननन मनन मफममलन्म्फमनस्म्न्मस्ससस्स्न्स्स्न्नस्स््स्न्स्म्म्न्म्न््स्स्््स्म्ल्स्म्स्स्म्े्मक जनता 
० 


भाषात पहुँचाना पाँव से सिर तक प्रत्येक अद्ध में किया जा खाता " । 7 / 
देवता वाला प्रजापति एक रूप से पाव से मिर तक सवृग्य घरीर मे “भव 4, हर 
नाम की मेरी प्रात्मा है। 

५--प्राज्ष का भिन्नरूप धारण करना 


ज्ञान को उत्पन्न करने में किसी इन्द्रिय को भी स्वानरन्य नो /॥ ४४ ४ : 

करने का पद श्र्थात्‌ स्थान मात्र हैं, भिन्न २ काम करता हे, उसी रामों वो लिए + ०१ 7१४ 
कितने ही विद्वान्‌ प्राण को ही मुख्य कहकर शेष सव <निद्रियों यो उसो बा भेद माय * है ॥ 7 7 ५६९८ 
कोई वार ही को या चक्षु ही को मुस्य इन्द्रिय कहकर मानते हैं। परर पारतव में पार रे 

की उपासना करते हैं। वयोकि इन्द्रियो से जो भिन्न ३ प्रदार के यान 77 7 ै्‌7' "८४7४५" 
सकते है न चक्षु ही कह सकते हैं। वयोकि जिस समय वह प्राश हैं उससमय नए  शटण «४ 
जब चक्षु है तव वह न प्राण है न वाक्‌ू है। तात्पय यह है णियेमयरद्वनरे णाम २० ” 7” :” 
केवल एक ही एक काम के भाव है, इसीलिये अ्रधूरे है । किन्‍नु 4 पाचो ही व | ४ हे आल 
हैं जो कि वाक्‌ प्राण, चक्षु आदि पाचो नामो से कहा जा गरता है उस एप व ४ दाए, दा हा 77 
चक्षु भादि का नाम न देकर झात्मा इस पद से व्यवहार किया जाता है। बंद छा शा 7 * 
है कि श्वास लेते समय प्राण, बोलते समय वाक्‌ू, देखते समय चक्षु, सुनी समय था। 7 7 7 
मन, कहा जाता दै । प्रर्थात्‌ ये पाचो ही एक ही जारमा तत्व के पाय राम ऐ। विएछ + *+'* ४7१* 
समय भिन्न २ नाम से कहा जाता है, परन्तु वास्तव में वह प्रात्मा एश है। पाए हार, ४४ हा 
यहायपि परस्पर एक से एक भिन्न है, किन्तु प्ात्मा से ये पाचो ही भिन्न नहीं है। धर्षाद शे "।7१* ! 
है, प्रात्मा ही प्राण है, आत्मा ही चक्षु है, झात्मा ही श्रोत है प्रौर भामा ही मन 7 । 


। 


जब 
] 


६---इन्द्रिय प्राणों का एक ही प्रज्ञा की हर भुकार 


वाक्‌, प्राण, चक्षु, श्रोत श्र मन ये पाँचे भिप्त निप्त देवता होने ५१ भी “वा ह४ ० रए 
से प्रज्ञा मे ठहरे हुए रहते है। प्रज्ञा और ये पाँचो देवता एनके मेल में छान वी एपलि “४5 « +*» 
ज्ञान की उत्पत्ति मे एक प्रज्ञा भ्रौर दूसरा पांचों देवतापों मे थे एक देदता थे रोगों दी /+ है * 
तथापि इन्द्रियो के भिन्न-भिन्न ज्ञान को प्रज्ञा ही कहना चाहिये, बगोहि देदवा ४। 38 70 हब । 
किन्तु प्रज्ञा चिदाभास के कारण चेतन है, किन्तु यह प्रवप्य घटना होगा कि इ्र्ा प्रो ग्दश् पु 7 ८ 
शेप है, प्रज्ञा के एक रूप होने पर भी जो भिन-भिन पाँच रूप के पचि शान रा 2 ना बह 
यह प्रज्ञा मे विशेषता उसमे पाँच देवतामो के मिलाव के परारण मे ही » निर ५६ 
मुख्यता है इसी लिये कौपीतक ने इन्द्रिय प्राणों को “एक्यूपता” गरा (ै॥धर्घपार पे हे 
साथ पाँचो काम नही करते है, एक कण में एक दी एस्थिय गा वाम होता *ै। कि गगप दे ४ ६४ 
देखते समय बोलना कोई भी दो श्न्द्रियो का काम साप नही होता । अपार देश गाए मे 
इन्द्रियो काम वन्द हो जाता है। प्रधवायो भी वह सपते है शिसद देदाश शि/गर धाट# 6 5 


] 


देखने ही के लिये प्रज्ञा की पुष्टि करते 2ै। एसी प्रदार दुनने रे भगय सुर 8 5४25 हटा 


ज्न्क 
के 
ज्_न है. 
] 


] का 
च्छ कक. क # ० ] 
बज आ 


[ ३६१५ ) 
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बल विधा चखशिधध सना चआाआआतऋआचचचत च ललललत्तूत०८८७२६७७७७० के: 





॥ प्रक्ना -ी पृष्ठि करते है। इसी प्रकार सव इन्द्रिय प्राण एक समय मे एक ही कर्म करते हुये पूर्ण 


माप नर थक में मिल जाते है। इसीलिये प्रज्ञा पाँच ज्ञानों मे वटकर प्रत्येक ज्ञान मे भ्रघूरी नही रहने 

दाती । हिल्‍्त प्रभा की जितनी मात्रा क्षेत्रज् विज्ञान मे रहती है, उस पूर्ण प्रज्ञा मात्रा से एक एक ज्ञान 

को उतत्ति होती है। इसलिये ऐतरेय भादि ऋषियो ने यह कहा है कि श्राणी श्वास लेते समय बोल 

ही रकसा, और बोलने की दशा में श्वास नही ले सकता । क्योकि श्वास लेने मे सब प्राणों का उपयोग 
बार बॉनने के लिये प्राण की मात्रा नही वचती इसी अ्रभिप्रायः को लेकर वेद में एक मन्त्र 

वि ॥॒ 

एकः सुपर्णः स समुद्माविवेश, स॒ इदं विश्व भुवर्न विचष्टे । 

-त॑ं पाकेन मनसा5पश्यमन्तितस्त माता रेढि स उ रेढि सातरस्‌ ॥ऋ. स. ८६१६ 


उसी अभिप्राय से कौपितक झादि ऋषियों ने प्राणाग्निहोत्र कहा है। श्रर्थात्‌ प्रत्येक जीव इस 
प्राग्य के द्वारा प्रतिक्षण भ्रग्निदोत्त करता रहता है । भ्र्थातु जब बोलता है तव वाक्‌ में श्राण (श्वास) को 
गामना है ग्रौर जब एवास लेता है नव प्राण मे वाकू को होमता हैं। तात्पयं यह है कि देवताओ के पाँच 
ने पर भी प्रधान प्रजा एक होने से एक समय एक ही काम होता है वही प्रज्ञा वाक की वाक्‌ है, प्राण 
ज प्राम 2ै, चक्षु का चक्षु है, श्रोत्र का श्रोत्र है और मत का मन है । 


७--इन्द्रियों मे प्राण की मुख्यता 


उन्द्रियों मे प्राण उन्द्रिय चारो से श्रेष्ठ हे । मन इन्द्रिय शेप चार इन्द्रियों का आयतन है । चक्षु 
परच्धिय शेतर चार इन्द्रियो वी प्रतिप्ठा है। वाक्‌ इन्द्रिय शेप चार इन्द्रियो मे वरिष्ठ है, भर श्रोत्र 
इन्टिय शेष चार फ्री सम्पत्ति है तात्पर्य यह है कि पाँच इन्द्रियो मे प्रत्येक इन्द्रिय शेप चार इन्द्रियों से 
उपयोग रपता दर और सहकारी होता है। क्योकि ये पाँचो ही इन्द्रियाँ कुछ न कुछ किया करती है। 
हुए छात्रार करके ही ज्ञान का उत्पादन करने में समर्थ होती है। यह क्रिया करना प्राण के सम्बन्ध से 
6, नाते लजिप हू । यदि उन पाँचों में प्राण का सम्बन्ध हटा दिया जाय तो किसी भी इन्द्रिय से कोई 
भी आन उन्पन्न नहीं हो सऊता, इससे पाँचों ही इन्द्रिय प्राण के झ्राश्चित हैं। इसलिये प्राण को संब 
दल्धियों में श्रेष्ठ बहते है ।१॥ 


रु 
अफटनन्या. 
क्र 


| 


न | ५ 


“ने में 


82 
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न्य्‌ 


सखी प्रद्ार मन संवका आयतन है । ज्योकि मन के सम्बन्ध बिना किसी इन्द्रिय से भी कोई 
शान उत्पत नहीं होता । मन का स्थान हृदय से आरम्भ करके मस्तिष्क तक है, उसके अन्तर्गत मध्य मे 
बापू, प्राण, चश्षु और श्रोत्र इन चारो का सन्निवेश है अर्थात्‌ मन के श्राधार पर शेप चारो इन्द्रियाँ 
2 बा मन को साथ लेकर इन्द्रियाँ काम करती हैं इसलिये मन चारो का आायतन कहा 
। भ 

ग्गो प्रज्ञार चन्षु से जगत के सत्र पदार्थ देख कर ही ज्ञान के तीन पाद उत्पन्न होते हैं । उसी से 
सापिर शायर में जान उत्पन्न होफर उसी ज्ञान के विषय पर विचार करने के लिये मन उसी को कहने के 
४॥ बार प्रउत्त द्रोती है। यदि चक्षु किमी वस्तु को न दिखाती तो मन को विचार के लिये वाक्‌ को 


[ ३१६ ] 


& ब्रह्मवनान 8२ 


च्च्च्च्च्च्स्स्स्स्ल्ल्ल््ल्च्ल्ल्ल्ल्ल्ल्््््ल्ॉ्ॉ्ॉ्ल्ॉ्ल्लिलिेमिफम तन ८८++++5८-.. 


कहने के लिये श्रवसर ही न मिलता । और श्रोत्र जो शब्दों को सतना है तह: 
एक शब्द का और दूसरा उसके अर्थ का। इनमें निरथक्र शब्द शान मिमानर्त जि5 5 ४ - 
होता है, वह देखी हुई वरतुओ से सम्बन्ध रखता है। उसनिये श्रोत् ज्ञान में ५। --- -- 
और प्राण की क्रिया है वह भी इस रूप द्रव्य शरीर से सम्बन्ध रुगनी £। 
प्रतिष्ठा है ३।॥ 








इसी प्रकार वाकू सब इन्द्रियो के काम को कहकर धान का स्थरप्र बाप 8 ?*४*१४-- 
जो समभते है, उस समझ को मन नहीं कह सकता, चक्षु को देसने को चु० ह.। र7' “४ + 
सुनने को श्रोत्र नही कह सकता, केवल वाक ही कहती है, झि सैने समझा, 
उन चारो का ज्ञान इस वाक्‌ को अपने पेट में लेकर स्वस्प धारण करना / | टसलिए ४घध ४» “४ :५' 
का विशिष्ट है (जोरदार है) और गूगा भी छपरा या परयन्ती वाकू के दारा ही त] «मम *: 
है । इसलिये उसके भी ज्ञान्र मे वाक्‌ का प्रवेश है ॥ ४॥ 


बन ब्ब्क # +० है. न 
(रा ४0३ 


इसी प्रकार भ्रोत्र प्रन्तिम सीमा है। जिस प्रकार श्रात्मा की घास्मा भी। ४ । **”' 
चार भाग हैं, उसमें वित्त ही अभ्रन्तिम सीमा है। उसी प्रकार एन्द्रिय जन्य दान में का" « * 
है, इसलिये वह वित्त है, उसीसे उसको धन सम्पत्ति कहा है ॥ ५ ॥ 


इन श्राणों में मुस्यता के अनुरोध से यो क्रम है कि श्रोत घक्षु, था, मंप, "४ * कै 
कि श्रोत की अपेक्षा चक्षु की मुंख्यता है क्योंकि श्रोत केवल शब्द मान व परशा ४४० * ' 
शब्द, स्पर्श, रूप इन गुणों को ग्रहण करने का सामथ्यं रखती हू। वारतव में व्रिर « 
विपय है, तथापि रूप द्रव्यो में भ्रन्यान्य कितने ही गुणो फो भी यह ग्रहण एशाया ॥ ' 
से पुस्तक बाँचने पर लिखित भ्रक्षरों को देबता हुमा यह चक्षु मन्‍द रो थो दप हर! * + 7 
शुक्र वाली वस्तु को नेच के समीप देखने से नेत पर झाषात पहुंचता ह। एप >हा ना ;ए 
के तीम्र स्पर्श श्रनुभव करता है। झौर किसी वस्तु में चिकनापना यथा शुरस्शप्रया 7४ : 
केवल चक्षु से ही ग्रहरा किया जाता है। किसी सम्भे की गोला: दूर से रानदी २, ४ 
संस्या परिमाण, प्रृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, उ्रपरत्व भादि बिनने ही एुंघरा। 
इसलिये चक्षु, थ्रोत्र की श्रपेक्षा प्रधान है। जब चल्षु फी भपेक्षा वा प्रधान ४ । 7०, * * 
वाली श्ात्मा मे ही ज्ञान उत्पन्त होता है फिन्तु वाकू से उमआत्मा को था (व * हट 
ज्ञान कराया जा सकता है। वाक्‌ की भ्रपेक्षा मन प्रपान है | क्योकि प्रघम मा » ए।ः 


छवाकु ४ प्रकार की ह*- 
१--परा (मन मे), 
२--पश्यन्ती (प्राण में) 
३--मध्यमा 


>> ७ ०० 


बब> अथ क 


हवा में 
४--वेतरी 


[ ३७७ |] 
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/ दार प्राण करती है जो विषय मन पर नही आता है, उसका भ्रभिनय यह: 
कर गाली । उसजिये यहू वाऊू मन की कृतावु करा (सन की कृति को अ्रनुकरण करने बाली) है 
मन # यटगा दिये हुए को प्रहरा करने वाली, इसलिये मन प्रधान है। मन की झपेक्षा प्रार प्र 
बाई प्राद यदि जिया न करे तो मन भ्रादि सभी इच्द्रियों का काम बन्द हो जावे । यह देख 
हि बिना झात का बंबिर, भर बिता चक्षु का अन्धा, बिता वाकू का मूक भर विधा मन का 

थादर जगत में जीवित रह सकता है, किन्तु प्राण के जाने से सब इन्द्रियाँ चली जाती हैं । इससे रि 
मत इस्ियाँ प्राण बन्‍्यन से बद्ध है इसीलिये वैदिक ऋषि गण पाचों इन्द्रियो को पन्च भ्राण क 


८- प्रज्ञान का विज्ञान से सम्बन्ध 








जप 


प्रानियों का शरीर पदच्च भूतों का बना हुआ है । उन भूतो के बने हुए शरीर के ' 
घोधिन ही प्रधान है। उस शोखित में के अड्धिरा व्याप्त रहता है उसके आधार से वेश्वान 
रहते 2ै, उस आधार से तंजस आत्मा और उसके आधार से प्रशान आत्मा रहती है । प्रज्ञान 
भूतमात्रा, प्रभामावरा भौर प्रासा-मात्रा ये तीनो मात्रा सवन्ध रखती है। कोई भी ज्ञान इन तीन 
में बिना स्थरुप सही रसता। प्रत्येक ज्ञान मे शब्द, स्पणे, रूप, रस, गन्घ, ओर प्रत्येक वस्तुझो व 
जो भागता टू वह भूतमाना है। किन्तु उनके स्वरूप को दिखाने वाला भिन्न-भिन्न इन्द्रियों का 
में चक्षु पा मान, श्रोत का ज्ञान इत्यादि भिन्न प्रकार के ज्ञानो का भेद प्रतीत होता है वही ज्ञान 
धौर हो उन ज्ञानो मे ज्ञान होने की भिन्न-भिन्न कियायें प्रतीत होती हैं वह प्राणमाहा है । 
आपि शा गत हे झ्ि जिस प्रकार रथ के चक्र में श्रधि (भुत) भरे (ज्ञान) और अरा घुरी से (५ 
है, 2गी प्रडार भूतमात्रा प्रजामाना से और प्रज्ञामात्रा प्राणमात्रा से वद्ध है। प्राणमात्रा ही इन 
प्रचान हे यह प्रज्ञा वी प्राणमाजायें क्षेत्रन के भीतर मुख्य प्राण से सबन्ध रखते हैं, श्रौर इस भ 
में सिदालाण थी चेतना व्याप्त है। इसलिये वह विज्ञानमय क्षेत्रज्ञात्मा है, भौर ये सव भहान॒ 
छादार में ४ । सप्ी पुरुष के मनुसार क्षेत्रज्ञ का महान्‌ के साथ घनिष्ठ सयोग सबन्ध है, जि 
प्रास्मा मिलत्र एक आत्मा इस शरीर का धारण और सच्चालन करता है| 


६-प्राज की देह-भेद से भिन्नता 


पेशानर भौर तैजम “न दोनो श्रात्माओो के साथ मिलकर रहता हुमा प्राज्ञात्मा प्रत्येक 
मपनमित्र होता है। बढ़ी शरीर झा अमिमानी है, इसलिये शरीर कहलाता है। जो प्राज्मात्मा | 


ता पर्मिमानी टै उस शरीर की उन्द्ियो से ज्ानवन्‌ है, सुखी दुःखी है, श्रौर उस शरीर से किये 
ह गारा पी पुष्यास्गा है। वास्तव में ्रीरावच्छिन्त यही प्राज्ात्मा शरीर के भेद से भिन्न-रि 
है क्षेक्रतास्मा एक है, बर अनन्त नही है, किन्तु उसका इस प्राज्ञात्मा से सम्बन्ध रहता है भौर प्र। 
प्रनस्‍्त हैं। ट्मसिये प्रात ऊँ सम्बन्ध से क्षेतर। आत्मा भी शरीर में बद्ध प्राय (प्रतिविम्ध चद्धप्रा 


रन ेरमनकपाक-न«पा पाक» ७८० २लऊफात-++-क कब; जार, 


' अग्नि, यम, ग्रादित्य एस तीनों मिले हुए रूपो को अद्धिरा कहते हैं, और ब 


हो 
कुक कक कुक कमी का क लििज 2 का... | न 


६ श्रह्मविजान ही 








श्व््य्य्स्न्म्स्स्स्स्स्स्स्स्स्सस्स््स्स्स्स्ल्स्सलसल ते वप्म कप फ रब 99 >«>मी सल्‍>+ >> क्‍.ू3००++>+न्‍म>>>०99++9+»++-+न> 


७5% ० व न नन्‍न 


होकर भिन्न भिन्न सा प्रतीत होता है । किल्‍तु यदि प्राद्ध शा मग्रशद दा जप डे * «४ «-* 
अभिमान भी छूट जाता है। इसीनिये इस शरीर के पे हुए पा, टु्१7॥ ॥ #” ४ 5“ 5*+ : 
इसमे नही होती । यह क्षेत्रत शूद्ध में प्राम्म से श्रदंग होठर दूप में नपकी चाह  4 5५६०६ ** 
कर्म्मे जन्य सस्कारो के वशीमृत होकर छोटे बदे प्रनन्‍्त योनियो में शारगा पा ॥7" "६६०१८ : 
में उसका महान्‌ शरीर क्षुद्र योनि मे धुद्र शरीर पाता #। छुटयोंति म दि शाह |  * 
ज्ञान भी अल्प होता है, और इन्द्रियों की पक्तियाँ सनी पाप होती + 8 दोहे दर शरण 2*+ « ८!* 
या शक्ति में अपेक्षाइत प्रधिकवा होती है। प्रीमीन्‍न्रीदों शी प्रोष्ता रादाएा में िए ४० “6 7 ४ 
इन्द्रिययक्ति श्रधिक हैं, उसी प्रकार मनुष्य की प्पेक्ा भी देर्योनि में हरा 
या १४ इन्द्रियाँ है। किन्तु देव योति में १७ श्रधिक :ण्रियाँ है। पर्षा 
लघिमा, गरिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशित्व, वशित्व) और ६ निधिएं ४ । 


छः 
ह्ज्ल्ट दे के दुक न, ब है 4 
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इस प्रकार इन्द्रियों की न्यूनाधिकता प्रा मे योनि के भेद मे होगी /॥ ए४४ (7१३१ ५ 
प्राश भ्रात्मा जब छोटी योनि मे जाती है तो उसकी एर्दियां भौर एस्धियों री हि हब ० के हगा। 
से कम हो जाती है श्रोर छोटी योनि फी प्रान भात्मा यदि बटी पोनि में वी भर 7० 
से इन्द्रियाँ या इन्द्रिय शक्ति बढ जाती है प्रत्येक प्राथ में शाव और हर्म वे प्रदाए मे जप दचरक य* 
परिवर्तन होता रहता है। उस प्रकृति में जैसा सस्‍्कार बामना स्पिर हैं हक दे हाफ न 
उस भ्राजात्मा को उस छोटी-बडी योनि में जाने के लिये विवय बर देते है। परदि मरा का 7 के * 
प्रेम या अधिक सहंवास करे तो सम्भव है कि मनुष्य को प्रकृति भें खान री शा धरा धा।ा 
करे भौर उसके कारण उस मनुष्य को श्वान योनि में जाना पड़े। एप एच प्रभार ८7 ४7 
का भ्रभाव पडता है तो उस प्रात्मा की प्रकृति में भ्रधम सार माना थी पाव यो रु तश भगत १ 
प्रवेश करना ही पुण्य है । 


| 
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१०--पअत्यय की वृद्धि से विध्ञात की वृद्धि 


इन्द्रिय जन्य ज्ञान को अ्त््यय' कहते हैं ॥ इन प्रत्ययौ वा मम्दगप पा/ शिव ' 7 03 5 7 
अधिक होता जाता है, त्यो त्यो भ्राज् आत्मा की इद्धि प्रतीत प्रतीत शोर के । पर: पा 7 >** » 
बैठा हुम्ना विज्ञान भ्रात्मा बढता रहता है । सूर्य, चन्ए, विछल प्न तीनो गे घपा 7० ४ ४ 
वैश्वानर को वढाकर साथ ही एक एक भग को बढाता रहता », लिमोी शरीर गए ४ 7757 - 
बढ़ने से भ्राज्ञात्मा भी वढा हुमा प्रतीत होता है। शिक्ञानमय पेत्रर घाट मे श 7 ए। 
दोनो ही रहते हैं। मुस्य प्राण से कर्म उन्द्रियों का सासा्‌ रगाहय है, हियपा / -* 
सम्बन्ध है । पयोकि विना ज्ञान की सहायता के कोर थी रर्म एप गि दिए।। १! 


कक इाच्च पट कल के डॉ० ५ *१ ५ ६३ ४ ३ 
प्रकार प्राज्ञात्मा से ज्ञान इन्द्रियों का साक्षाद्‌ सम्बन्ध है, तिरपु द्ठाए पे ४7«) 
शयोकि बिना क्रिया किये कोई भी ज्ञान इच्द्रिय शान उतार नरी भा रा 7 ४3: हा कहर 
4 ददिक्न हा शई दिदइजोएट भा 7० 


का भर्थ ग्रहण किया जाता हैं, उसमे भय पर पादे हुए हूई रि 
तं गे जहा 


उस परमाणु के परिमाण से दृष्टि पर धाता है, तो तेजस पारा 


[ ६५६ ) 


है? ब्रह्मविज्ञान की 
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>वत+ माई वे आकार में श्राजाता है। वही चन्द्र रस धीरे घीरे तैजस झात्मा के चन्द्र भाग मे सचित 
कग न्॒ता ह वही सचित भाग विद्यूदु के द्वारा विज्ञान के सम्मुख जब जब श्राता है तो उसकी 'प्रत्य- 
मिद्रा' था स्मरण रूप झ्ान हुमा करता है। श्रर्थ रूप में आया हुआ चन््र रस विज्ञान से जब तक 
मालवा रहता है, नव तक उसको प्रानात्मा कहते हैं । यद्यपि यह प्राशात्मा स्वयं कुछ नही बढता, तथापि 
उसी भागने मा स्थान जो अ्र्य के आकार में आया हुआ चन्द्र रस है वह अवश्य वढता है। उसके 
दसने मे प्राजात्मा झा भी बढना प्रतीत होता है। यही प्राज्ञात्मा का वेन्धन के लिये शुक्राधान सस्कार है । 
मट सररार *टठ मूल हो जाता है, जवकि उसकी कामना की जाती है। कामना ही वन्धन के लिये रस्सी 
यथा गदर का काम देनी है। किन्तु यदि निष्क्राम ज्ञान होता है तो प्राज्ञात्मा भे आया हुआ्ला शुक्र दृठमुल 
नदी होना ॥ देसलिये हृढ सस्कार न होने से प्राज्ञात्मा बद्ध नही होता । वद्ध होने पर प्राज्ञात्मा उस शुक्र 
वे अनुगार भिन्न भिन्न गति में जाता है। किन्तु यदि श्रवद्ध द्वोकर प्राज्ञात्मा बढता रहे तो प्रज्ञान अन्त में 
विज्ञान रए हो 7 हुआ पृयक्‌ स्वर चनकर विज्ञान आत्मा भे लीन होता रहता है। इससे विज्ञान आत्मा 


के साथ सूरत में लीन द्ोफर मुक्त हो जाता है । 
११--स्वर्ग में नित्य जाना 


यह प्राज्ञात्मा, भानन्द, विज्ञान, मन, श्रौर अन्न इस पाचो से कदापि शून्य नहीं होता, भौर 
सभी फामनाये उसकी सत्य ही होती हैं। यह सत्य सकल्प ही यहा से जाता है। तात्पये यह है कि लोक 
श्रयानीत चिदात्मा से आनन्द की मात्रा, सूर्य से विज्ञान की मात्रा, चन्द्रमा से मन की मात्रा भ्रन्तरिक्ष से 
प्राग थी मात्रा, और पृथ्वी से अन्न की मात्रा-प्राकर यह प्राज्ञ आत्मा पच्च कोश का वनता है। सब से 
बाहर गप्रन्ननयफ्रोण, उसके भीतर प्राशमयकोश, उसके भीतर मनोमयकोश, फिर भीत्तर विज्ञानमयकोश, 
उसे भीतर झानन्द्यफोश और उसके भी भीतर हमारी प्राज्ञआ्नात्मा है। इन पाचो कोशो के भीतर 
प्रागयात्मा पर भिन्न २ स्थान से ये पाचों धर्म आकर सचित हुए है । परन्तु ये पाचो ही इस प्राज्ञ झात्मा 
में स्थिर नहीं रहने । प्रतिक्षण ये पाचो अपनी २ योनि पर जाया करते हैं, यह जाना इनका सत्यसकह्प 
है । प्र्यात्‌ प्राज़् से एक ही स्थान में रहकर भी नियम से परिवर्तित (उलठकर) होकर भिन्न २ स्थानों मे 


मित्र मार्ग से गति परने में ये कदापि चूकते नही, श्रवश्य ही अपने प्रभव स्थान पर पहुँचते है, यही « 


इनके गरञाप वी सत्यता है। इस प्रकार पृथ्वी, अन्तरिक्ष, चन्द्रमा, सू्यें और परोरजा इन पाचों स्थानों 


में जाना टी रवर्ये में नित्य जाना है। परन्तु इस जाने से यह कल्पना नहीं करना चाहिये कि प्राज्ञआत्मा 


इन पानी से वभी शून्य हो जाता है। जिस प्रकार एक जलपुर्ण पात्र जिसमे चन्द्रमा का प्रतिविम्ब है, 
बदि उमरो एक मोस ले जायें तो भी उस जल में चन्द्रमा का प्रतिविम्ब दीसता ही रहेगा। परन्तु 
दिश्यास करो कि चन्द्रमा की वह रश्मि जिससे पहले अ्रतिविम्व बना था प्रत्येक पद से बदलता जा 

2 । सयापरि झ्विडिद्धन्नगति मे संयोग, वियोग होते रहने के कारण जल मे प्रतिविमस्व स्थिर सा प्रदीत्त 
होता है। दसी प्रगार यहा प्राज्ञ में भी ये पाचो धर्म श्रविच्छिन्षगत्ति से प्रतिक्षण भ्राते जाते रहते हैं । इसी 


पारंश विनय स्पर्गे द्रानि पर भी प्रान्मप्रात्मा नित्य, पदच्चकोशयय बना रहता है। जिम कारण सत्य के , 


गया पर है अनृन में प्राम में उन पच्च कोशो का व्यमिचार नही श्रौर प्रज्ञा के अर्थों का भोग इन 
गण सपरी में धविक्षण होता रहना है । इसी से इन पांचों का स्वर्ग मे नित्य जाना हमारे विज्ञान में नही 
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आता | जैसे किसी हौद में समान दो मार्गों से पानी कराता जाता रहे प्लोर द इप्ज- ४४० “- :- .- 
तो हौद का जल स्थिर प्रतीत होगा । उसी प्रकार ये पाचों धर्म सर्द मे ८7 
ये पाचों ही जब भ्पने २ प्रभव से मोलिक रुप आते हैं, तब ये सय है पौर “४ 
प्रपने प्रभव में जाते हैं तो उस समय भी मौलिक रुप होने के शरद ५ प्रगे रद हैह 5 
प्रा्नात्मा में श्राकर एकत्रिद होकर मिश्षित रूप में होते है । तब उसपर शव दौदिन 7 * £ 

या मिथ्या है। इसी वात की सूचना के लिये 'मतिय” शब्द या साय गम्द बोर “४ हपन है६ ७०४५-०० 
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शब्द मे 'स पूर्ण रूप है भर 'य' यूं सप है। किन्तु 'त' बिना स्पर ने होने ने धरना “हनन ४५ « 
है, इसीलिये उसको 'ति' रूप मे कहना भनृत या मिध्या है। तालर था है सियया ० % ६० -« 
करता है, कि इस जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु प्रादि में पूर्णत्प या मौतिक मत्य थी घौर पार पे ० * २ 
मौलिक सत्य ही रहेगी | मध्य में जो कुछ यह जगत रुप दीसता है सब मि"पा है । 


१२--आ्राज्ञ आत्मा का मुख्य स्वरूप 


(क) इस शरीर मे प्रन्तरिक्ष से वायु भाकर इस गरीर का निर्मारा वराध है। ३५० ४ 
में व्याप्त होकर केन्द्र की शैक्ति से भ्रधिक मात्रा मे वह वायु सर्वाद्ध शरीर शी दर हूए ४ टह१5 १ 
है। किन्तु केन्द्र इस शरीर मे पाच है-अह्ारस्ध, कण्ठ, हृदय, मालि, योनि या पद्धा॥ ३॥ ६४७ ** 
केन्द्रों का भी केन्द्र (हृदय है। इस द्वेतु सव केन्द्रों की अपेक्षा हृदय में प्रपित्तर मादा में दाद हहश ४५ 
प्रकार वद्ध भौर स्थिर हो जाता है । इसी वायु को जो कि सर्वाद्न भरीर मे "पाण 5 ६" 7४7३ 
अधिक मात्रा से है उतको व्यान कहते हैं। इस व्यान मे स्वभावतत, विशेष शान्ति है, प-) “४-' 
भ्राये हुए प्राणवायु को प्रपने आघात से उलटा थयोलोक में फैकता है। पसो प्रशार 7 
वायु को श्रपने प्राधात से पृथ्वी की शोर फैक देता है ॥ एम प्रकार तीम सोती है गे” ५ 
सिद्ध होते हैं । प्राण आता हुआ भोौर उदान उल्टा जाता हृप्ा ये दोनों दिय्प पाए 
हुआ समान भौर पृथ्वी मे उलठा जाता हुप्रा प्रपान ये दोनो पृष्जी वी वाद ऐ कौर रीये ४४ ४४ ४7 
घाला भन्तरिक्ष का मध्यत्र्ती वायु व्यान है। इन पायो बायुधो मे ध्यानदादु 
जो घर्षेण होता है उसी से एक नयी यौगिक अग्नि उत्पन होती है उसे दादाबर राह | हीए हर 
को तीन विश्व कहते हैं। इन ठीनो लोको के भिन्न रे तीनो प्राघ यापुघोदों हर शर्त नाश 
पर्थ सच्चालन करनेवाला है। ठीनो प्राणवायु तीनो विश्यो था सधालद हरपेह दर 7 
को विश्व का नर प्रर्थात्‌ विश्व के चलाने वाले को विश्वानर रदते है। इत जा 5 (इचलआ ५ की 52०५ 
भैल से यह शरीराग्नि उत्पन्न होती है इसी से एमको देप्वानर बहने ६१ एव्दे” दि >े 87१ 5 
का गरमी मानूम होती है, वह उस पिण्ड का पैश्वातर धल्निरें बरी प्र ीश दिल है 
भूतपात्मा है। 


(स) यह वैश्वावरमग्ि हिरण्परेता है प्रषोतू इसे प्रस्माएु ली छुषा हा£ 
यह चैश्वानर धग्नि भ्पने परिमाण के पनुसार जटी तक ध्वाविवरण है दोई ” हिशारर ४४ 
+ज० हुवे कार कील अं न छू अब 


लाता है। पर्पाव्‌ प्रण्डे के प्राड्मार में सुबर्ग का भोला जर्वादु सरिति रे परमाएएश! र 
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६8 ब्रह्मविज्ञान धह 
नमन निननकिलकिनीकीक लक कल लाइन ााााभमरमशणणणएणणणा 

$। दम हिटमय प्रण्ठ के केन्द्र में प्रस्नि की प्रवलशक्ति के कारण जो एक प्रकार का प्राण वायु स्थिर 
रहता है, उसे ही ब्रह्मा वहते हैं । वेश्वानर के हिरण्यमय पिण्ड मे सूर्य, चन्द्रमा और विद्युत ये तीनो ही 
हीन २ परिवारों के म्गथ व्याप्त होकर जो प्रण्ड के केन्द्र मे अपनी शक्ति का भ्राधान करते हैं वही शक्ति 
तीन नेजो से उत्पन्न होने के कारण तेजस कहलाता है । ब्रह्माण्ड रूपी अण्ड में जो हिरण्यगर्म कहा जाता 
है, बद़ी प्राणियों के भरीर में तेजन कहलाता है भौर इसी को पौराणिक भाषा में ब्रह्मा कहते है। यही 
ब्रद्मा दिसप्पगर्म था तैजस सूप में प्रत्येक प्राणियों का दूसरा भूतआत्मा है। 


(ग) उस हिरण्यगर्म या तैजस रूपी ब्रह्मा में विद्युतु के कारण सूर्यरस झौर चन्द्रसस विभक्त होकर 
दो स्वरुप धारण करते हैं। एक सूर्य प्रधान जिसमे चन्द्ररस गौण है, वह स्वरूप पुरुष की शक्ति रखता 
है झौर दूसरा चन्द्र या सोम प्रधान जिसमे सूर्यरेस गोण (सहकारी) रहता है, वह स्त्री का स्वभाव रखता 
#। इस भ्रदार एक ही ब्रह्मा स्त्री भौर पुरुष के स्वरूप में दो हो जाता है । ये दोनो ही नित्य समुक्त 
रहते हैं, यहा तक कि प्रत्येक पुरुष या प्रत्येक स्त्री के शरीर मे ये दोनो स्वरूप मिलकर रहते हैं। दाहिना 
भाग पुरुष का है और वाम भाग स्त्री का है पुरुष भाग को इन्द्र कहते हैं और स्त्री भाग को विराट 
रिल्लु पुस्ष के शरीर मे इन्द्र श्र्थात्‌ पुरुष भाग प्रधान रहता है । इसी प्रकार स्त्री के शरीर मे विराद 
अर्थात्‌ स्त्री आ्रात्मा ही प्रधान रहती है। इसी प्रधानता के कारण जगत्‌ मे स्त्री पुरषः कहकर दो स्वरूप 
# जीव दिखाई पड़ते हैं। स्त्री या पुरुष इन दोनो मे से प्रत्येक के शरीर में स्त्री श्रात्मा या पुरुष आत्मा 
मिलकर एक तीसरा स्वरूप उत्पन्न करते हैं जिस को भी 'विराट्‌' ही कहते हैं । विराट” यह शब्द एक 
छन्द भा नाम है, जिसमें १० श्रक्षर प्र्थात्‌ १० भ्रवयव मिलकर कोई स्वरूप बनता हो वह ॒विराद्छुन्द 
भा होता है इसीलिये विराट कहलाता है। स्त्री झ्रात्मा या पुरुष श्रात्मा दोनों मिलकर जो नया स्वरूप 
उत्पन्न होता है वह स्वभाव से ही १० धर्मो का ग्रहरा करने वाला होता है, इसी से इसे विराद्‌ कहते हैं 
ये २० धर्म ये हैं-१-प्राण, २३-देवता, ३-कतु, ४-दिक्‌, ५-छन्द, ६-स्तोम, ७-पृष्ठ, ५--साम, ६-प्रह 
१०-ऋषि । 


जगत्‌ में कोई भी ऐसी वस्तु नही है जो इन दसो का धारण किये हुए न हो भ्थवा यो कहिये 
छ्ि इन दसो के ब्यूह को ही वस्तु कहने हैं । सभी वस्तुएं इन्ही दसो धर्मों से बनी हुई हैं । 


शञआआाणस 


इनमे भी प्राण १० प्रकार का चेतन शरीर मे देखा जाता है, कान, झ्रांख, प्राण ये तीनो दो-दो 
लेने में छः हो गये, वार, नाभि, शिश्न और गुदा इन चारो के योग से १० प्राण होते हैं। इन से श्रात्मा 
भिन्न २ अरार के प्रप्नो को ग्रहण करता है । किन्तु अचेतन घातु इत्यादि इन १० प्राणों को न रखते 
हुए भी ये प्रात भवश्य रखने हैं। जिममे वे भी भ्रग्नि, सोम भादि पदार्थों को खाया करते हैं । जगतु में 
ऐसी बोई भी वस्तु नद्दी है जो बाहर से अन्न को ग्रहण न करता हो या अपने शरीर के धर्मो को वाहर 
में निउलता हो, इनमे अन्न ग्रहण करना प्राण का काम है, भौर निकलना भ्रपान का काम है। इससे 
हक बात मे धार, अपान का होना सिद्ध है। ( दो प्राणो के सिद्ध होने से पांच प्राण सिद्ध होते हैं ) 


[ ३२२ ] 
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हैः 


२-दवता 
इसी प्रकार भ्रत्येक वस्तु मे पाच जाति के देवता रहने है-भग्लि, दा, ४, ७ 2 7"- ९२४ 


प्रस्ति ५, वायु ११, प्रादित्य १२, चन्द्र ३, दिकू ३ इनके प्रतिरिक्त पा“ शो 2 डा के हद तप 
रहते है प्रत्येक वस्तु मे जो एक प्रकार का बल भ्रपवा वस्तु भार दौपता है क्ाक्की शाप+ * ५ 
प्रत्येक वस्तु के जो श्रद्ध प्रत्यज्ञ नियतरूप से जमाव है या जो उसमे परिपरग है हद दन ध१ २» 
और इन वस्तुओं में जो ( प्रश्न का ग्रहण ) आ्रादान करना धौर मन छा दिशााडा दिये १॥ ०२७ 
क्रिया होती है उसका कारण इन मे सूर्य है 


भ्रश्न, कर्क, प्राण इनके परस्पर परिग्रह से जो चर बनता है उस ही दा २:३१ * । ६४१ 
हम अन्न खाते हैं उसको प्राण ही भीतर ले जाता है, प्र्थाव श्राप से पर खाया एल *। ए४+ ४ * 
जाता है। भ्रन्न के रस से एक प्रकार का वल होता है, जिसे उप बहने $ । उसी उप सस्ती पान ४ ५० 
है, और प्राण से फिर अन्न खाया जाता है। यह घक्र की जिया एट, चेतन मधी रगनप्द झ दाईे * ४० 
है । यही सूर्य का श्रश है। ये तीनो ही देवता गरम हैं, पिन्‍्तु ऐप दी देवता शीदल है (-०+ 0० 
धस्तु मे घनता उत्पन्न होती है और जिनसे सुध्म प्रात्मा के उपर रपए्ल पच्थ्ठती राव ध्रोवाए! १९२ ९ 
भिन्न वस्तुओं का स्वरूप बन जाता है। जो कुछ इन वस्सुप्रो में वह्तुप्रो ने परमाए # है वाछ 2 ५ हा 
देवताओं के बल से उत्पन्न हुए हैं । भ्र्थाद्‌ दोनो प्रकार के मोम से रघूत भूत भाग भौर की” प्रशाद २ 
भग्नि से इनके भीतर सूक्ष्म भाग बने हुए हैं। एसीलिये यह सिद्धातरप से र्टा बाग है वि- 


'झरिनपोमात्मक जगत्‌' श्र्यात्‌ सम्पुर्णा जगतु प्रग्नि प्रौर सोम से उना छा है । 
३-नध्तु 


प्रत्येक वस्तु मे ऋतु का सयोग है। यानि फ्-तुपर्म जठ, चेतन दोनो में समान 7॥ ३६7 "8 4४ 
प्रौर चेतन जीवो मे ऋतु के समय सन्तान उत्पन्न होता है यह फऋनुपमे उनमे प्त्देश आए शे 4४५ ६77 
है जैसा कि गरमी के दिनो में प्राम का फल होता है, शोतरान में भी हो॥ । «ए ६ छ४ ४१ (.* + 
ऋतुओ मे होते है । अर्थात्‌ जब ऋतुधर्म उनमे प्राता है तर उत्तनि बरने शी शशि हे है। ४5४ 
प्रभाव मे ऋतुधर्म के अभाव से उत्पत्ति नही होती । एमसमे म्विद्ध मुघा रि प्रदेश इन१ मे. ४ नहा #९ 
प्रवेश निर्मम (निकलता) होता रहता है। ऋतु यथवव प्रत्येक दस्तु की प्रपेष्य प्रशगर गपाए शी २४ है 
दे सब भिन्न २ है। किन्तु स्व साधारण ऋतु ६ ही प्रकार की हे। १-०रसरर, म्जटप, टनडर + ४० 
ऋतु हैं जिनमे झग्नि की मात्रा बढती जाती है तत्पाद्रात्‌ ४-भरदू, आम, ई>रिशिर 3 5 ३८ ८: 
वे है, जिनमे भग्नि की मात्रा गिरती जाती है एस प्रदार गएवि ए' दाह 7 
दिन की मानी जाती है, किन्तु पदायों मे इनका भर १ प्ररार दे देशने में छुरपा5 
जाती है, जो कि एक एक ७२ दिन की होती है। एन पायी आतुझं हे रटदाद एप में धुशाइए १६ 
छत्तीस २ दिन के १० ऋतु सिद्ध होते हैं, इनवा सम्इन्प हरयेक घमपु में मारा है 


[ इ२र३ ] 
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प्रम्येक वस्तु चारी ओर से दवा या घिरा हुआ प्रतीत होता है । भर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु में मुटाई 
होती है झो हि सीमा से बाहर जिन धर्मो से उसकी मुठाई चुदा होती है उन्ही धर्मों को दिक्‌ कहते हैं । 
यद्यपि मुठाई वाले वस्तु में प्न्तिम पृष्ठ के परमाणु के अनुरोध से ये दिक्‌ भ्रनन्त हो सकती है, तथापि 
समझने में सौकर्य ( आसानी ) के लिये १० दिशा मानी जाती है | ४-प्रदिशा । ४-उपदिशा और २- 
प्रथः ऊर््द । इन दस दिशाप्रो से प्रत्येक वस्तु जिनमे मुटाई है श्रवश्य ही घिरे हुए होते हैं। जिनमे ये 
१० दिखा नही हैं उनमे मुटाई भी नही होती भौर वे पृथक्‌ कोई वस्तु कहकर समझे नही जाते, इसलिये 
परनु की दिशा भी साधारण धर्म है। 


५-छत्द 


प्रत्येक वस्तु का कोई न कोई परिमाण होता है यह परिमाण दो प्रकार का है--१-वय भौर 
२-वयोनाथ । जिन द्रव्यों से वस्तु बनी हुई होती है उसे 'वय” कहते है । वय की न्यूनाधिकता या उसकी 
जाति में बरतु के स्वरूप में भेद होता है। इसी प्रकार उस वस्तु के झायतन को “वयोनाध' कहते हैं उस 
भेद से भी वस्तु में भेद होता है जैसे कोई वस्तु गोल है या त्रिकोण या चौकोर है । इन्ही दोनो परिमाणो 
गो छन्‍्द कहते हैं। किन्तु इसमे 'वय” को वरणंछुन्द और 'वयोनाध' को मात्रा छन्द कहते है। वेद मे 
अधिकतर वर्ण्धन्द का ही निदर्शन है। कोई वस्तु भ्राग्नेय धर्मो से बना होता है उसे गायत्री छन्द कहते 
है शोर ऐन्द्र ११ धर्म वाले को तिप्टुपूछन्द भ्ौर श्रादित्य धर्म वाले को जगती १२ छन्द इत्यादि इत्यादि 
फरते है | तात्पयं यह है कि कोई भी वस्तु इन दोनो छन्दों से रहित नहीं है इसलिये छन्द भी सब 
बरतुप्रो वा साधारण धर्म है। 


६-स्तोम (प्राणराशि) 


प्रत्येक वस्तु में प्राणमय देवों की राशि जिन सस्याओ मे प्रायः सन्निविप्ट (जमी हुई) हुआ 
बरती है उन्ही प्राण राशियों को स्तोम कहते हैं। यह स्तोम ४ प्रकार का होता है--१-अ्रभिष्लव स्तोम, 
२-एप्यभ्रस्तोम6*, ३-छन्दोमस्तोम, ४-प्रविवावयस्तोम । भ्रभिप्लवस्तोम ३ प्रकार का है। १-ज्योतिष्थोम 
[देवता ], २-गोप्टोम [भूत], ३-पआरयुप्टोम [आत्मा] | पृृष्ठबस्तोम ६ प्रकार का है-१-त्रिद्तत्त (£), 
२-पच्चदश (१५), ३-मप्तदश (१७), ४-एकविश ( २१ ), ५-त्रिणव ( २७ ) ६-नयजल्िंश ( ३३ )। 
पन्दामस्तोम तीन प्रकार का है। १-चतुविण (२४) २-चतुश्नत्वारिश (४४) ३-अष्टचत्वारिश (४८), 
प्रतियारपस्तोम एफ ही प्रकार का हैं । पत्चविश (२५) इनमे प्रभिष्लवस्तोम से तात्पयें प्राए की जातियो 
मेड तीन टी प्रसार के प्राणों से जगतु के सब पदार्थ बने हैं। इन्ही तीनो प्राणो की समष्टि यह सुर्य 
है | टसम ज्योतियों से देवनाओों की सत्र जाति भौर गौ से भूतो की सव जाति और श्रायु से आत्मा के 
झर भेद एन तीनो पदार्थों के अतिरिक्त उस चैलोदय भर में कही कुछ नही है, इन्ही तीनों के जमाव को 


अलरनननतलननरस- 





£ हस्टपस्ताम का सम्बन्ध वपदुकार (जो वास्तव में वौपदुकार) से है । 


[ ३२४ ] 


8 ब्रह्म॑चनान ६? 
ाणणणणणणणणणणणणणनणाणनणाणााा रा ३3 अ अमल अबतक कप नकद दि दि नीगऊ# कर 
प्रभिष्लोवस्तोम कहते हैं। इवके सप्निवेश (जमने) में प्राणों की संस्था प्रायः १० >चर बो २०६; 5 * 
जिनमे ६ को पृष्ठ कहते हैं, वयोकि उनसे तीन अग्नि भौर दो सोम और प्रजावति के ऋदिद ० #६ ०" 
नियत होती है । भ्रागे की तीन छन्दोमा इसलिये कहे जाते हैं कि उननी सरया ८. जी र झा शो िल 
हुई है जैसे चतुविश गायत्रीछन्द से, चतुश्रत्वारिश निप्टुपछ्न्द से भौर अप्टचायारिश “हिल ३४ +*5 
होता है। शेष पत्चविश किसी वस्तु या छन्द की ससया से तुल्य नहीं होता। :शतिपे घविनानर | * 
इस भ्रकार १० स्तोम प्रत्येक वस्तु मे नियत होते हैं इसलिये स्तोम भी प्रस्येश बस्नु एा शाकशारशा शरन 2 

७---पप्ठ 


-] 


प्रत्येक वस्तु मन, प्राण, बाक्‌ का बना हुप्ना होता है। उसके मन, प्राशण, बाद 8४7 ३5 ६९ 
पृष्ठ कायम करते हैं। १-प्रन्तःपृष्ठ जो स्थूल, रश्य और स्थानावरोधक होता है घौर ६-३६६० ४५० 
स्थानानभिमानी होता है। इस दुसरे पृष्ठ में वस्तु के केसर से लेबर प्रनिम दि पृष्ट गाए 
नियत रहते हैं, जिनको त्रिद्वत्‌, पत्चदश, श्रादि स्तोम कहते है । ये छब्मो पृष्टरतोम शिप्रौर ५ह ५7 5 
कार' कहलाता है। यह 'वपदट्कार” 'वीपदू' फो कहते हैं। वौपटू से तात्पमं बौर पा 0८४४७ ४लव + 
है । यहां पर&:भ्र' भौर 'उ' मिलकर 'श्ो” बनता है। वाक्‌ के उदर मे धो थे शत « दा गो प 0१ 
जिसका तात्पयं उस वाक्‌ से है जिसके उदर में मन और प्राण प्रदिप्ट हो। ऐसे शक, दाग यो “इर 
लिये हुए वाकू के छ विभाग को वौपदु या वपट्कार कहते है। यद्यपि सभी यर्पुष्ठो हे प्रपाराए + 
छ पृष्ठ हुआ करते हैं। तथापि उन छः पृष्ठो मे भ्रन्तिम वहि पृष्ठ सब बरनुप्रो में दशइर जोश मे | 
जाता । किसी किसी वस्तु मे वह पृष्ठ छोटा होता है, और किसी में बठा प्रौर विद्यी ने >य प्रशार २! 
इसलिये उन सबका नाम भिन्न भिन्न प्रकार का है। ज॑ंसा कि पृथ्वी के बट पृष्ठ यों “म 7४ १९५: २०० 
हैं। सूर्य के वहि पृष्ठ को ढृहत्‌ पृष्ठ कहते हैं। चन्द्रमा के वहि पृष्ठ वो राज्नि एए१॥ । ४3३] ०७३ 
वस्तु भेद से ये वहि पृष्ठ नाना प्रकार के हैं भोर उनके सित-भिन नाम है । 


रथन्तर भी ३ प्रकार का होता है--१-रथन्तर, २०वेरुप, इे-पराबरर। हयोहि ४१ “५7३ « 

प्रकार के वाक्‌ प्राणो को अपने शरीर से निकालती है-(-वाझू, २-गी, इेन्दी पा 3 ४४३४ €* 

सीमाभो को रथन्तरादि कहते है। इसी प्रकार सूर्य से भी ज्योति, गो, भामु थडोन प्राण लि 

जिनकी भिन्न भिन्न सीमाझो को क्रम से दृहतृपृष्ठ, वेराजपृष्ठ, रेवतपृप्ठ यही ऐ ये पीनौरी 7५ 7 ४० ५ 
ही भेद है । 

|» ईनल ४ 5 


यद्यपि पृष्ठ शब्द साम का नाम है झौर एक साम एक प्रवार या बईलइल £ 37 ६7 * 
में एक के ऊपर दूसरा इस प्रकार सहस होते है, किन्तु उम सहसल में घन्नि, एप, ए दि प ४ दि देह”! 
की सीमा के अनुरोध से जो सास सास सीमाइत्त नियत कर लिये गरे हैं उन पृष्ट अर ध्लआहा १3 
किन्तु जो चरम (प्राखिरी) सीमा नियत होती है उन्ही बहिएृष्ठो वे दिये रपरार, राग: शपत दर १ 


धट्यहाँ पर 'धा से मन का झौर 'उ' से प्रा का सदेत् है । 


[ ३४५ ) 


धर ब्रह्मविज्ञान श््डे 
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पर ध्यदागार में थाने है। यद्यपि यह पृष्ठ भ्नन्‍्त हैं तथापि उनमे से कोई न कोई प्रत्येक वस्तु में 


2 ४5६२ ६३ 


दावे सात है, उमलिये वहि पृष्ठ भी प्रत्येक वस्तु का साधारण धर्म है। 
८-साम 


प्रत्गेर बग्तु का जीवन, देश भ्ौर काल से परिच्छिन्न होता है । भ्र्थात्‌ किसी प्रदेश मे रहकर 

गगे घोर डिस प्रणार अपनी सीमा बहिःपृष्ठ तक नियत करता है उसी प्रकार कालिक परिच्छेद में 

मम नजर बुछ समय के पी उसका अभाव हो जाता है । इसी कारण से उसके जीव के अवसान को 

हटने हैं। जीवन काल से लेकर अवततान काल तक यदि उसकी अवस्था देखी जाय तो असंख्य होगी, 
सु शाप रपसे ७ भ्रवस्या उस साम की भक्ति कही जाती है-- 


१-रिपार, ३-प्रस्ताव, ३-प्रादि, ४-उद्गीय, ५-प्रतिहार, ६-उपद्रव, ७-निधन । किसी वस्तु 

>सा में जो वस्तु वा सम्भार (सामान) एकत्र होने लगता है वह हिकार है। जब उस सम्भार से 

ल्‍गु बनने वा उद्योग जिया जाता है वह प्रस्ताव है उसके अभ्रनन्तर जब वस्तु का स्वरूप बन जाता है तो 

7 प्रादि है, ठग वस्तु के जीवन काल की प्रौढ अवस्था उद्गीथ है, उसकी गिराव की दशा प्रतिहार है, 

77 स्यरप में. विद्त होना उपद्रव है' श्रौर उसके स्वरूप का नाश होना निधन है। इस प्रकार ७ 
जग्या प्रायः होती हैं पन्‍्टी सातो से सिक्त उस वस्तु का साम होता है । 


परि इस साम नो सक्षेपर से देखें तो ५ श्रवयव भी कह सकते है--१-हिंकार, २-प्रस्ताव, ३-- 
इंगोस, ई-त्रविटार, ४-निधन, झौर भी संक्षेप से देसें तोतीन अवयव हो सकते हैं--१ प्रस्ताव 
“उर्गीय, ३-प्रतिटार | इसमे उदगीय को मुस्म साम का भ्रवयव कह सकते हैं, क्योकि वस्तु का स्वरूप 
त्ता बा पूर्णतरा को श्राप्ष होती है यह उस वस्तु की पूर्णमासी है, भर हिद्धार निधन ये दोनो अमावास्या 
। पमी उद्गीय को ओज़ार भर्थाव्‌ ओमूकार को ऋग्वेद आदि वेदों मे जिस प्रकार प्रणव कहते हैं उसी 
पार सगगद में उमे उद्भोव परने हैं। उद्गीय में ही उस वस्तु की प्रतिष्ठा है उसी प्रकार भोकार ही 
ह# जाए वी प्रतिष्या है। इस सामके उद्गीथ झ्रादि भ्रवयवों के बहुत से उदाहरण छन्दोग्य उपनिपद्‌ 
एदि में दिते टुए है थे से कालिक उदाहरण हैं। किन्तु प्रत्येक वस्तु के देशिक परिच्छेद मे भी उसी 
हार नोन वा पाँच या सात या अगरय साम की भत्तिया हो सकती हैं। इसलिये यह साम भी पैदा 
तने यासी प्र मेर परिन्द्धिप्त बस्नु का साधारण घम्म है। 


६--भ्रह 


प्र ८३ वर से प्रति प्रज्मलित रदती है, 
॥ हदें हे पा 


सकल अल उन्ही पात्रो को ग्रह कहते हैं। वह श्रग्नि तीत प्रकार 
/हिल्यीलि मो प्रसारित की प्री टी की भरत है, २-प्राहवनीयाग्ति जो सूर्य की भ्र्ति है, श्रौर ३- 
कर हु के हे > +। श्रतन हैं। दन तीनो में गाहंपत्य के सवन्ध से श्राहवनीय उत्पन्न होता है, 
हद धाकाप मे सोम जी आाहूनि रुप यज्र होता रहता है, भर वही यज्ञ हमारा जीवन है। 


[ ३२६ 


चध्ध्य्ल्श्श्््च्य्य्स्य्ल्स्य्य्य्स्ल्श्स््य्स््य्य््स्य््य्ल्ल्क्स्त्ल््ख्स्स्िलिल्ट्लल्टििसविललस नाश खधधपधाल अत मत सम तट डसधसिनन सर. दर + +बक: आम किनमामआानका 
दर च 


इस शझाहवनीय मे जो सोम यज्ञ होता है उसके दिये सोम दिद्र 


६ ब्रह्मविनान हैः 


2 क्कणक.. के 


ईद 


 कमक 


०» ०» 
दा झे दुचचर हज डक 


अमसे भ्रिन भे हवन किया जाता है। वे सोम के रपने कै पात्र शास्त भें ईइ० दिने #दे *॥ हि 5 ६४- 
पात्रों से सोम का हवन भिन्न-भिन्न समय में सिप्तननिन्न सरप्राप्नो में होता है। डिस प्रशार धन मे 
घृत डालने को हवन करते हैं, उसी प्रकार श्रित मे सोम ठालने वो 'सदेत पहले दी आदत आदर 
के भेद से ३-अकार का होता है। १-प्रात सवन, २-मध्याद्ष (माध्यन्दित) सयदे, रेजायपाइव 4 हिए 
में भ्रात सवन मे १७ ग्रह होते हैं, और मध्यान्ह में ६ ग्रह श्लोर सायगवन में ६ पतन होते " । "श्झा ॥» 


इस प्रकार है--- 








प्रातःसचच सध्याह्नतदन सायंसदन 
१-उपांशु सवन हग्रह व्यान १-शुक्र ग्रह ्प्रादिर. पएए 
२-उपाशु ४... प्राण २-मथी हे ३-2 । न 
३-अन्तर्याम » उदान इन्‍प्राग्रवण.. » | रैसायिप. » 
४-ऐसलवायव. , . वाक्‌ ४-मरत्वतीय. ग्विधरेत३.... 
भ-मैत्राववण » ऋतु, दक्ष ४-उपध्य 0. | शेधातीय. «» 
६-प्राश्विन #. आन ६-माहिन्द्र का । स््ारियोरा 
७-शुक्र 4 चक्षु 
८-मंथी ».. चक्षु | 
ह-प्राग्रायण #॥  प्ात्मा | 
१०-उकक्‍थ्य. ५४. भाव | 
११-वैश्वानर » .पूर्वश्राण | 
१२-प्रूव ४... पम्चातु भाण ४ 
१ ३-ऐन्द्राग्स 8 + 
१४-ऋतु १२-१३ ., १२ मास 
घ्न२े५ | | 
१४-चैश्वदेव २६ » | । 
१६-पुतभृत्‌ २७ ७ | * 
१७-प्राहवनीय रे८ , ; 
"एप ८ > कर 
श्ष मी द है 





४० ग्रह सोमरस के रखने के, सवन करने के पात्र 





ह&8 ब्रह्मविज्ञान थे 








<र प्रययार ये ४० ग्रह जिनमे १३ आदि के अथवा ऋतुग्रहों को १२ ग्रिनने से आदि के १८ ग्रह 
हे दवाएं: गान में हैं पौर पीदे ६ ग्रह मध्याह्नसवन के हैं भौर शेप ६ ग्रह सायसवन के हैं। तात्पय यह है 
है विशिपचर मनष्य के झरीर में ४० पदार्य ऐसे हैं जिनमे चन्द्रमा आदि से सोमरस संचित होता है.। 
धागा रग्माव मे ही घारार से सोमरस को ग्रहण करके अपने भीतर भर लेते हैं, और फिर आहव- 
मद हद में ग्रायदि हमारे विभानमय और आत्मा में सबन श्र्थात्‌ डालते रहते हैं। जिससे सोम रूपी 
ह+ पागर वह विदानमंय हमारी झात्मा प्रज्वलित रहती है। यदि इस प्रकार सोम की आहुति इसमे न 
होती यो सढ़ विनानमय-प्रात्मा निरन्तर १०० वर्ष तक शरीर मे विद्यमान नही रह सकती । 


पयति मनुष्य के शरीर में ही इस प्रकार ४० ग्रह देखे जाते हैं । किन्तु अचेतन वस्तुओं में भी इन 
४० गरों भे से स्यूनापिक ऊितने ही ग्रह भ्रवश्य पाये जाते हैं इसलिये ये ग्रह भी सब वस्तुओ के साधारण 
है । द 


ग््श् 


2] 


१०-ऋषि 


प्रत्येतन वस्तु में जितने कार्य होते हैं, उनका कारण उस वस्तु में सन्निविष्ट देवता और असुर हैं 
मे देशता भौर नमुर भी यद्यपि प्राण है, तथा ये यौगिक रूप होने से कार्य हैं । अर्थात्‌ ये सव भिन्न-भिन्न 
प्रारों में मिमफ़र इनका मौलिक रूप नप्ट होकर नये रूप घारण करने से देव झौर भ्रसुर ये नाम पड़ते 
मे 


दिप्न-भिन्न प्राण हूँ, जिनको ऋषि कहते हैं इसीलिये भगवान्‌ मनु कहते हैं । 
ऋषिम्यः पितरो जाता$, पितृम्यों देवदानवाः'। ० 
देवेभ्यशच जगत्‌ सर्वे चरंस्थापवनु पुर्वेशः ॥। 


ये ऋषिगण भ्रमोगिक होने से ये स्वदा असंपृक्त (वेमिले हुये) शुद्ध रूप मे रहने वाले भिन्न- 
मिल प्राए हे, ज्यव्‌ के मूलरूप हैं । यद्यपि ये ऋषि अनन्त है तथापि उनमें से १० ऋषि विशेष उपयोगी 
माने जा हैं। $ जग, ३ अ्द्विरा, ३ पभत्रि, ४ पुलस्त्य, ५ पुलह, ३ क्रतु, मरिचि, ८ वशिप्ठ, £ दक्ष, 
१० रोदिर (विश्वामित्र) इन्ही १० ऋषि प्राणों से जगद्‌ के संपूर्ण कार्य प्रातः उत्पन्न होते है। इसीलिये 
पे किया भी प्रस्दे। यस्तु के साधारण धर्म हैं। 
| दस प्रयार ये १० पदार्य प्राण, देवता, ऋतु, छन्द, दिक्‌, सोम, पृष्ठ, साम, ग्रह, ऋषि, सभी 
पद खान पट ह। अर्थात्‌ इन्ही १० घमों के समुदाय को वस्तु कहते हैं। जिस वाकू में १० 
क्र हो पसरो विराद छनन्‍्द बहने हैं। जगतु के प्रत्येक पदार्थ वाक्‌ से बने हुए वाक्‌ रूप हैं, भोर उनके 
4 दर रुप में दपरोत्म १० अवपव होते हैं । इसलिये उनको भी विराट कहते हैं । जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु 


हा शी पि द्गिदु ८ प्लोर उस सब वी सम्रष्टि जप सम्पुर्णं ब्रह्माण्ड भी एक वस्तु है भौर उसमे भी ये 
ही १३ पर हयाल हैं दसतिये बह भी एक विराट है। ह॒ 


[ ३६३८ ] 





& ब्रह्मविनान ह 
ध्भ््स्लस्स््स्स्च्स्न्स््स्च्स्स्य्च्चिल्‍््लचििूओआि्आििडडिििडिडकतल+ड००0-2:८-८८८८८ के चल + > 
ब्रह्मा जो स्वभाव से ही दो शरोर धारण करता ५ उसमे एक दाग सनातन दगत 75-०० ६* 
दूसरी मूर्ति भूतवान्नी स्त्री रूपा है । पुरुष स्वरूप सूर्य मे याया में मुरप्ररया राए पटुन 7 ५ाह+ 
व्याप्त रहता है। इसी प्रकार स्त्री मूति बह भूनधात्री मुस्यतया प्ृष्दी में रह४र शब्ट्रण ॥ 7५ - 
व्याप्त है। इसी प्रकार शरीर में भी पुरुष आत्मा नाभि से पर प्रौर न्‍ठी छाणप न -४* 
मुख्यतया रहकर सम्पूर्ण शरीर मे व्याप्त है। एक प्राण प्रधान है, दूसरा भव हरताव है इग 5 ह॥ 
पौराणिक-परिभाषा में पुरुष को स्वयम्भू मनु भौर स्त्री को शनरपा छप्वे /। देसी दे के; हा *० $ ७ 
पुरुषों के योग से मैथुनीसृष्टी श्र्थात्‌ यौगिक सूप्टी प्रारम्भ होनी है। एस दोनों ते छोण गे थी «५ 
पुरुष उत्पन्न हुआ उसे ही विराद कहते हैं। विराट का प्र्थ १० प्रवयव पाता ,॥ एव हाई एपनजी ४ 
वर्णन ऊपर हो चुके हैं । इस विराट पुरुष को भी मनु कहते हैं। एस बिरादू मनू शा धो: १0""* 
शतरूपा के सयोग से वैराजमनु उत्पन्न होता है। उमर वैराज मनु मे १० फऋषधिएशा दापप २११५. * 
झयौगिक भ्रथात्‌ मौलिक रूप में प्राण है। इन्ही उःपियों के परस्तर सथोग से ३ प्ररश हो # ५ £ 
पितर उत्पन्न होते हैं, उनमे ३ के नाम ये हैं-- १ सोमसत, २ वहिपत, ३ घम्नित्याता हौर ६ दिशा) 5 
के नाम ये हैं---१ प्रविशु कू, २ झाज्यपा, ३े सोमपा, ४ सुकाला-- 
इन्ही सात पितरो के परस्पर सयोग से देवता भौर प्रमुर उत्न्न होते है, कौर एप ७४४४ शरा। 
के सयोग से जगत्‌ के सव पदार्थ उत्पन्न होते हैं ये सव प्राण पुरप रुप है। प्रस्येर पुरष रे गधे ट्र४ए॥) 
के सयोग से पतच्च महाभूतो का सयोग होता रहता है, जिसके प्राणो का धापार यह घगेर दवा 7 शा 
है, यही सर्वत्र सृष्टि का क्रम है । 





ब्रह्मा" हिरिण्यगर्भ 
| 





स्वयम्भू' शत्तरपा 


विराट 


वैराज “ झतस्पा 


| | 
॥ हम रे शा डे है इअभ्रि ञछ *पुलरत्य, ६ के , '$गनु , 5 : 
२ भमूर्त-सोमसत, वहिपत्‌ « श्रग्निष्वात्ता , मूतिमानू, हविम रू, घरारप्पा शोशवा, (7 6» 
३ देवा --असुराः 
४ भूतग्राम विग्रहा- 
५ गन्धर्वा 
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इसमे दया से जो बैधज भात्मा उत्पन्न हुआ उसे ही प्राज्ञ कहते हैं। इसमें १० ऋषि या भ्रन्यान्य 
दम्म्द ऋषियों का संत राता है। इसलिये जिन ऋषियों का उसमें समावेश हो गया है उनकी द्रत्तियां 


#पियो की १० दुत्तिया एस प्रकार कह्दी गई हैं-- 
१ मरीसि -- सभूतिूउत्पादन शक्ति] 
२ प्ृगु - स्वातिच्यश | 
३ छद्धिय -- स्थृति। 
४ धत्रि. +- अनुसूयान्गुणों को अ्वगुण करके कहना । ह 
४ पुरमतय +-+ प्रीति। 
६ पुल -+- क्षमा। 
७क्र्नु -- सतत्ति5उत्साह शक्ति । 
द दशा -- अपनुरक्तिन्तत्परता | 
६ दमिप्ठ “- ऊर्जान्‍काम कसा ही कठिन हो उस से पीछे न हटना । 
१० नारद -- कलहपिशुनता, चुगली । 


( यौभिए ) ( बृहती ) 5 बोलने का मादा । 
प्राइआत्मा की ७ अवस्था 


धर श्रागपात्मा वी ७ अवस्था होती है। १ जाग्रदु, २ स्वप्न, ३ सुपुप्ति, ४ मोह, ५ मूर्छा, ६ 
मु, ७ मुक्ति। ये सातो अवस्या इस प्राज्ञणात्मा की उपाधि संयोग के वश होती है। यह प्राज्आात्मां 
इसी मातों में से मिसी ने किसी अ्रवस्था में रहता है । इनसे श्रतिरिक्त यह प्राशझात्मा कभी नही रहता। 
इन जिचार एस प्रकार है-- 


१-जाग्रत्‌ 


शाग्रत्‌ प्रव्धा, जबकि यह प्राज्प्ात्मा इन्द्रियों के द्वारा भ्थवा सूर्य, चरद्र, श्रर्नि, वाक्‌ श्रौर 
प्ाम्य इस पाच उपो्नियों के द्वारा बाहर से भ्रनश्न ग्रहटा करता है भौर उसी से उसका स्वरूप बनता है 
तो दस प्रदग्या को जाग्रतु कहने हैं। यद्यपि यह प्राज्ञम्रात्मा विज्ञानमय क्षेत्रज्ञआात्मा से एक क्षण भी 
(दर नही रहता, नथापि जाग्रत अ्रवस्था में विज्ञान को साथ लिये हए यह इन्द्रियों के हार पर विधमान 
गहड़ा है गैर बडा पर पच्मम्योति ये द्वारा झाये हुए प्रश्नो को लेकर उनके संस्कारों को विज्ञान मे पहुं- 
घतच गाता है । दस क्रिया पी दणा को ही जाग्रत्‌ भ्रवस्था कहते है । 


२-स्वप्त 
घिातिमद अपन्नप्राग्मा प्राणी के ही हृदय में सन्निविष्ट रहता है । किन्तु उसका प्रकाश, प्रदीप 
पक्के भनुमार मप्र सगेर मे व्याप्त रहता है उसी विज्ञान के साथ यह श्रज्ञानआत्मा भी विनान 


[ ३३० ] 


# श्रह्मविनान के; 








कीलो के साथ हृदय में बद्ध रहकर अपनी रश्मियों को सम्पूर्ण शरीर में व्याप्त ग०७जा | । प्रशा हा 
रशिमियाँ विशेषकर शोणित में और इन्द्रियों मे व्याप्त रहती है। जब हि गूर प्रस्त 7 य "। 
रस से उत्पन्न हुए विज्ञानपआात्मा से भी अन्न ग्रहण की कमी के कारण इुश्लता प्लोग़र एद घशार # 


प्रश्ञानरश्मिया भी सकुचित होकर इन्द्रियों से श्रीर शोणित से हटकर बुरूते हुए रीवा »े 

हृदयमात्र मे रह जाती है । उस समय विज्ञान श्र प्रज्ञान दोनों एक होकर विशाव वा दप की रात | 
किन्तु प्रज्ञान ने जाप्रतू भ्रवस्था मे वाहर से भ्रन्न ग्रहरा करके जो कुछ सम्गार उत्पररिदा धा 77 » 
प्रपना सम्बन्ध न छोड़कर विज्ञान मे लीन होता है। उस समय चक्षु भ्रादि इख्िया भी एस दान के मरप 
प्राण जो क्षेत्रज्ञआत्मा का स्वरूप है उसी के प्राणों से बने हुए होने के फारण एस समय 
झवस्था मे वाहर नष्ट हो जाते हैं। उस समय इस शरीर में कही भी प्रफाश न रह7 
में प्रकाश रहता है। उत्त प्रकाश में यह प्राज्प्रात्मा अपने उपाजित मम्कारों में से बाप प्रारो हे 5: 

से जिन २ को ऊपर उठाकर प्रकाश के क्षेत्र मे लाया करता है, वही स्वरुप विद्दान हे प्रणाश में 5 ४ाविए 
होकर देखा करते है, उसी देखने को स्वप्नज्ञान कहते हैं। उस समय सब पायो एग्ियों हे धाह गह 
होकर हृदय मे विद्यमान रहते हैं। इसलिये प्रज्ञान के लाये हये संस्कारों में मे शब्दों गा सुनना, र५ 
देखना, सूधना, चखना, सोचना, विचारना प्रादि सभी इन्द्रियों का काम उसी हुश्य स्पान में 7 $ 77 
हैं। इन्द्रियो के अनुसार जाग्रत्‌ भ्रवस्था मे जिस प्रकार सूर्य, चन्द्र प्रादि ज्योतियों री प्रयेध्ा कोठी थी + 
बाहर की ज्योति या श्रव इन्द्रियो के द्वारवन्द होने से भीतर नही भाने । किन्तु पायवी दिगाउमप घारटा 
की ज्योति जो भीतर ही रहती है वह इस समय इन्द्रियो की सहायक होती ९, भौर उसो सयोत मे रचने 
के सब पदार्थ दीखते रहते हैं । 


#र ० 
ब्य 
भ्ग़ु क्र 
कक, | 
६ ४ 
भर, 
श्ू 
श्ध 
हर] 


विज्ञानमय क्षेत्तज्ञझ्नात्मा को 'रव' बहते है उसमे प्रज्ञान प्राप्मा या 'झाप्यया दर्णाद "४ ग* 
वस्वाप्यय” कहते हैं । इसी स्वाप्यय शब्द से स्वाप झौर स्वप्न शब्द की उत्पत्ति टई# ॥ वापण पर 

यह प्राज्ञआत्मा जाग्रत्‌ अवस्था की सारी मात्रा्रो को साथ लेकर 'रव' में प्रयोत्‌ विशनप्रातता है 
भ्र्धात्‌ लीन हो गया है। इसी प्रभिष्राय से 'स्वपिति' प्र्थाद्‌ सोता है ऐसा व्यवहार रिया राभ /१ 


स्वप्न इष्टि मे जो कुछ हम देखते हैं, वे सव वास्तव में कुछ भी नहीं है नर है, ने | 
घोडे है, न सडक है किन्तु केवल भ्राज्ञात्मा ही उन सबवा निर्माएववर्ता है पु #पने गण ही प्रो ६ श४ 
और भूतमात्राओ्नो को लेकर उन सब स्वप्न के पदार्थों को बनाता है यहा तह ति तिश हग्द * 
प्रकार भन्यान्य पदार्थों की सृष्टि करता है उसी प्रकार स्वय प्पने स्वश््य दी भी पृरिट दर हर 
सभी पदार्थ वैज्ञानिक है भौतिक नही | इसी से भाग में जलने पर उसने के नष्ट था नए गा 


किन्तु शरीर जलता नही । यदि प्रज्ञान प्ात्मा देखें सुने संस्कारों मे झपने प्रात को ४ दा म हा हि 

सब पदार्थ विज्ञान के प्रकाश मे झा नही सकते । किन्तु प्रशान विज्ञान से मिद्रा गला । ) आर 
न द्रव द्ृ | 53 दूल्‍्क्‍लओ के हुक ह््श्ा८ः 

प्रजान जिन जिन रूपो में बदलता रहता है वे सब रूप विनान के प्रवाध मे छाते ग्रे  शेऔ £ 


दृष्टि का रहस्य है ! 


डे 


[ ३३१ ) 
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> न्‍ा+ ज्व्ख्य्स्््ल्ल्ल्््नल््ल्स््तत््ततततततलनसनसससनसनलसललललललललललस्सस्त्5 
न दन्‍ट में जिन डिन पदार्थों की सृष्टि होती है उनका रचने वाला जीव है या ईरवर । 
>> दा के दियार में रामानजन्वामी का मत है कि स्वप्न भ्रवस्था भे जीव सर्वेधा अयोग्य और असमर्थ 
० ५ है। उसती डर्दियाँ और प्रन्यान्य सक्तियाँ सो कम हो जाती हैं, इसलिये यह स्वप्न सृष्टि केवल 
ईदर भी ह हो सन्‍ती है। यदि यह सृष्टि जीव की होती तो कोई भी स्वप्त देखने वाला जीव शत्रु के 
हल मे ने मारा जाता या हावी से न डरता । स्वप्न मे बहुत से अनिष्ट ऐसे भी दीखते है कि जिनका 
नष्ट परिषाम जायनु में भी बना रहता है इस से स्पण्ट सिद्ध है कि जीव परवश है ) ईश्वर की इच्छा 

के 4गी हु गृत्टि स्वप्त में उसके सामने झाती है, उसको उसे भोगना पड़ता है, इत्यादि] 


इस मन वो यदि स्थूलइप्ट से देखें तो इसमे बहुत कुछ सत्यता प्रतीत होती है) किन्तु सुक्षम 
निया? करे में यह जीव की ही मृध्टि प्रतीत होती है, क्योकि इस स्वप्न सृष्टि मे तीन दोप है। १ विश्व 
दत्ता, २ प्रत्पयनेद, हे बाय । 


सम दे पने है कि स्वप्त में कमी कभी पानी में ज्वाला उठती है, बिना पक्ष का मनुष्य आकाश में 
#श है, घौर पुर बी पिता का भ्रभिमान ऋरने लगता है इत्यादि वाते बेजोड तोड की कभी हो जाती 
४ 2 भी यास शग्रतायद अर्थात्‌ सिलसिलेवार बहुत समय तक स्वप्न में नही दीखती इसलिये स्वप्न- 
मृट्ठि में विधारलता है| 


है 


दृमस प्रत्ययभिर है। जब कभी धोडे पर चढता है तो थोडे ही समय पश्चात्‌ वह भोडा हाथी 
॥7 होने खगाया है। उसी प्रकार एक वस्तु क्षण क्षण में भिन्न-भिन्न प्रकार की प्रतीत होती रहती है। 

वमरा दोप बाघ है (अस्ति को नास्ति कहना) भ्रर्थात्‌ जानने पर वे सब स्वप्त के पदार्थ नप्ट 
| धार थर थे ये ही नही ऐसा रढ विश्वास होते लगता है, यही उन सब पदार्थों का वाध है 


ये जानो ही दोष :श्वरी सृष्टि के नियम के विरुद्ध है। परमेश्वर का कोई भी काम ऐसा नही हो 
हावी हि जिपमें विशय्तलतता हो सब्र कार्य नियमानुसार ही होते है। जिस पर्वत को झ्ाज हम जहा 
३ ३ ८ गरी वर्ष पीछे भी वह चही दीयता है । तात्पयं यह है कि परमेश्वर की सृष्टि व्यवस्थानुकुल 
विपमरेश विरमयायों रोजो है । डिन्तु स्वप्तसृत्ति ऐमी नही है। इससे सिद्ध है कि यह स्वप्नसृष्टि श्रत्प 
रण ॥, धाया, प्रमम्पन्न इस जीव थी ही निमित है न कि ईश्वर की । 

7 बेर उटा ताला है कि यदि जीव दी सृष्टि करता है तो दुःखमय आादि अपनी भ्रनिष्ट-सामग्री 
है अलावा 7, या इसके उत्तर से हम कहेंगे कि जाग्रत प्रवस्था मे बहत से कामों में जीव स्वतन्य 
गे रे है हे एगता हैं, श्च्चा ये विहार करता है, भिन्न-भिन्न सामाजिक व्यवहार करता है, 

3 गण देखा में उप्द ही चाहता है, अनिप्ठपाने की न उसकी वासता है न॒प्रयत्त है। 
हित रर+ जिरश आरार विद्र के कारण ही वह बहुधा दुख, भय पाया करता है। यह क्यों ? 
ध्ड गैर पर भी विस प्रकार भोजन दोष से रौग झ्रादि नाना झतिष्ट पाता रहता है। 
; पिष्द मे» स्ववस्त टोने पर भी अजानता के कारण ऐसी सामप्रिया वह अपने भाप बचा 
० सिम बाग 


है * व हा दाता है। तात्पर्य यह है कि चाहे जाग्र 
कि. दे जाग्रतु हो या स्वप्त अवस्था हो 
३३२ ] 
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ध्भ्भ्य्न्य्न््च्य््ल्च्लस्च्च्चच्स्चस्स्स सच चभनन्स््न्नन्न्न्न्न्न्न्स्य्न्स्न्च्च्लिलिल्लल्चिचििडि झा िि ा४ ै “7 5 


इस जीव के साथ एक श्रविद्या भ्रवश्य लगी रहती है जिस प्रकार वियवा में रंखर ही दुरिद २, एस हर 
अविद्या से जीव की सृष्टि है। इसलिये बिना अ्रविद्या के जीव वा न्दम्प बदादि की सा गहरा । 
विद्या के नाश होने पर जीव, जीवपने से निर्मुक्त होकर ईश्वर हो याता ८टे। ससदिये "दे ४] शरा 


। 
उसके सस्कार के कारण से है, किन्तु यह कहना बडी भूल है कि ये घुभ प्रगुन स्वप्न ” (पी 
जीव के सामने ईश्वर उपस्थित करता है वयोकि इसमे उम्वर को दोपी करना पद्रता ढ/। «३ 
वह किसी जीव को भयद्भूर स्वप्न दिस्नाकर भय देवें या कोई झनिप्ट करे, यहु सम्भव बरी (॥ एश + 
सिद्ध है कि यह स्वप्न सृष्टि प्राज्ञ जीव की भ्रपनी, झपनी ही भ्रविद्या से निभित ,, खेर जिम्ति ४ ॥ 
इसलिये वेद मे भी कहा हैं कि-- ४ 
स्वप्नानत उच्चावचसीयमानो, रूपाणि देवः कुरुते बटूनि । 
उतेव ल्ीसिः सह मोदसानो, जक्षदुते वापि भयानि पश्यन्‌ ॥। 
ट्वारागापार उन र) 

प्रश्न यह है कि स्वप्नसृष्टि मे जो प्राणी दीसते है उनमे उन्द्रिया है या नयी शा 4 हा 
सम्बन्ध ५ देवताओं से है, भ्र्थात्‌ १-भग्नि, २-वायु, रे-च्ूे, ४-चन्द्र झौर ५-दिर। बकी रो ५ 
से वाक्‌ प्राण, चक्षु, मन झौर श्रोत्र वनकर शरीर मे स्थित हैं । 

इन देवताओ का इस स्थूल शरीर के साथ जैसा गवन्ध सम्भव है बेसा सागउन्‍्य उप प्ोटिपों * 
शरीर से उत्पन्न नही है क्योकि वे शरीर कल्पित है । उनका किसी द्वारा से सम्भव दी दाता | 47४५१ 
से लगाव सम्भव नही ठहरता । इसलिये कह सकते है कि उनमे इच्द्रिया नहीं है । नए मे 4 ८ 
बे सब प्राणी भी हँसते, रोते, कहने, घुनते, साते, पीते हैं, बिना एन्द्रिया ये मर नी (२7 हर 
अनुसार उनकी इन्द्रिया सव ज्यो की त्यों दीखती भी हैं, टफ़लिये कद सर ६ हि उसमें थी है ४ :॥। 
है। ऐसी स्थिति मे निश्चय नही होता कि वे सव अनिन्द्रिय है या इन्द्रिययून ६ । उत्तर के गाए एटा ऐ 
कि वास्तव मे जाम्नत्‌ पुरुषों के भ्रनुसार उनमे स्पप्ट इन्द्रिया नही है। विस्तु ल्सिश्टयार “लि रपर 
शरीर है वे भौतिक नही है उसी प्रकार उनकी इन्द्रिया भी जाग्रतु जीवों के प्नुरा। दि 7 7 #7 
वैज्ञानिक है उन्ही से उनके इन्द्रिय जन्य सब व्यवहार उतान हो गये है। एसमे एर प्रार>च्द ४ 
यह स्वप्न जगत्‌ सत्य है या मिथ्या, उसमें वहत विद्वानों का विचार ६ कि स्वप्न 


बल छुक डर फ्य 


मात्र है प्र्थात्‌ केवल मेरी बुद्धि का दोप है परमार्थ में कोई वस्तु नहीं ८। एसकै गारसत ए 5 टलाई४* ३, 
बहुभिन्नकालत्व, भनिर्दियत्व, प्रतिबाध । 

अर्थात्‌ स्वप्नयृष्टि में जितने मनुष्य या प्रन्यान्य जीव जितने दे 
सडको से कोसो जाते है उतने क्षेत्र या उतने लम्बे मार्ग इस हुदय 
सकते । इसलिये देशाधिकत्व मे स्वप्न को मिध्या कहते है । 


[ ३३३ ] 
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दुर्गा हितते ही इद्ध मनुष्य अपने को या दूससे बृद्धको अकरमात्‌ स्वप्न मे तरुण या बालक की 

दव्म्या मे देरासेने हैं जो कि म्रमम्भव है। धोर ग्रन्चकार की अर्धरात्रि मे कदाचित्‌ स्वप्न देखता हुआ 

प्ादार दिन वा प्रनुभव वरता है, जोकि उस समय नही है ऐसे भिन्नकालत्व में भी स्वप्त मिथ्या 
डटसमा कै । 

३--मी प्रकार स्वप्तावस्था से सोनेवाले की सब इन्द्रिया शिथिल और मुद्रित (बन्द) हो जाती 

। 4 ग्रददा काम नहीं वरती तयाषि अनिन्द्रियत्व बिना इन्द्रिय के सब काम देखना सुनना इत्यादि 

की रहते है उसलिये स्वप्न मिय्या है । 





टँ 
नव 


हिनने ही पदार्थ स्वप्न भें दीखकर पुनः स्वप्नकाल में ही दीखते है। भ्रर्थात्‌ दीखता हुआ हाथी 
देशानार में न जाकर दीसते दीसते ही नही दीखता है यह उसका प्रतिवाध है। और स्वप्न के 


नासतो विद्यते भावों, नाभावो विद्यते सतः । 
उभयोरपि रष्टोन्तस्त्वतयोस्वर्दाशभिः ॥। 


भर्थात्‌ सत्‌ पभी असत्‌ नहीं होता और अ्रसत्‌ कभी सत्‌ नही होता इस नियम के अनुसार यदि 
स्वप्न मे पदा्य सत्‌ होने तो जाग्ृतिकाल में भी वे कदापि असत्‌ नहीं हो सकते । जब कि हम उनको 
डाटनि में प्रसा्‌ देखते हैं तो उसी से यह निश्चित है कि स्वप्नकाल में भी वे असतु थे भौर मिथ्या थे । 


टूबरा मत इसके विपरीत है। कुछ विद्वानों का ऐसा भी विचार है, कि स्वप्न सृष्टि भूल 
भू वय्याँ नही, मिथ्या नहीं, बह जैसा दीसता है वैसा ही पारमाथिक सत्य है। जब वह सृष्टि दीखती है 
तो उमों जमन्‌ कहना ही भूल है, चपोक्ति मिथ्या किसको कहते हैं इसी का विचार करना प्रथम श्रावश्यक 
हे) गदि यर रहे हि बस्नु दो प्रकार की है-मत्तासिद्ध और भातिसिद्ध हो । वह भाति सिद्ध हो या न हो 
गो भी सता पद्ा गाता है, किन्तु जो सत्तासिद्ध न होकर केवल भातिसिद्ध हैं वही मिथ्या है। यदि कोई 
फिप्या था बटी लक्षण मानता हो तो हम कहेंगे कि यह भूल है क्योक्ति संख्या, परत्व ( दूरी ) भ्परत्व 
प्रपशय (नह॑दीयी) ऊँचा, सोचा इत्यादि कितने ही भाव केवल भातिसिद्ध होने पर भी मिथ्या नहीं 
भार जय । दसतरिये मिस्या का लक्षण बदि वादी के कथनानुसार वे ही चार बाते मानी जावे जिनका 
विरिस एपर रो चुग # तो वे भी भेरे विचार से मिथ्या के लक्षण नही हो सकते ) ये चारो ये है- 
देशवितयय, उटहासभिन्नत्य, अझनिन्द्रिवत्व और प्रतिवाघ, इन चारो मे देशाधिकत्व मिध्या का लक्षण 
गटी की मरया पयोकि जागन प्रवस्था में भी अत्यन्त सूदम कनीनिका प्रदेश या कृष्णतारा अर्थात्‌ नेत्र के 
प्र दि पर मनुर्य हाथी पर्वत और नगर, मैदान झ्रादि अधिक प्रदेश वाले पदार्थ बिना सकोच के शुद्ध 
पवन में प्रवेश उसने हुए भासने हैं। यह एक प्रकृति कि माया सभव है कि इसी प्रकार हमारे हृदय के 

दव प दे "गतात में भो जधिक प्रदेश वाले पर्वत नगर भ्रादि पदार्थ असकोच से सुब्यवस्था से 
परशिवि“्द होते हो बट विचार भ्रधिक वैज्ञानिक नहीं है कि हमारे समझ में न भ्राने के कारण हम किसी 


[ ३३४ ] 
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वस्तु को मिथ्या कह दें। इसलिये देशा!वित्व होने पर भी रष्ठि थे प्रनुसार हुइपर्सण हि मन आा रन - 
सभव है इसलिये मिथ्या नही हो सकती | इसो प्रवार 'बहताॉलिलजिप्रस्व भी मिप्या धारण आओ है ? 
इसके लिये हम एक प्ाध्यायिका कहेगे । 


एक समय सारद ने भगवान्‌ से कहा कि मुझको बाप अपनी माया दिसिवाएरर भाजाएई जल पा 
कि तुम मेरे भक्त हो हम हमारे मक्तो को माया में फुसाना नहीं घाहने। नारद ने परल्मिण ने ४४४६४ 
पग्रापकी माया कैसी भी हो मेरे ऊपर उसका कोई प्रमाव नहीं पद सकता । भगयाद ने 7य्य हि ये ४५ 
होना चाहिये | कुछ भागोद-प्रमोद के पश्चात्‌ नारद जी प्रपनी बरुदी से दर दिप्ण बर्गों है राय गरशा 
स्नान करने की गये । तटपर वस्प्रो को रखकर शिप्यों को तठपर सदाकर के छापरों गया में प्र 7४ 
डुबकी लगाई । फिर वाहर सिर निकालते ही १६ वर्ष की स्त्री प्रतीत दृुए भर देशो हि! एस देश! 
राजा भ्पने परिकर वर्गों के साथ गंगा स्नान के लिये तट पर उपस्पित है | राजन गाया र5"3 ही 
झादमी भेज के वस्त्र पहराकर भपने महलो में दाखिल कराया उस में ५ पुत्र मर इस्यारें एपम हु । 
ठीक ४० बर्ष खुब प्रानन्‍्द से राज्य भवन का सुस्त किया पद्मात्‌ समय के पर मे स्प्रामी पुत्र भौर श्ग्प 
झादि भ्रचानक किसी सक्नामक रोग से रोगी होकर एफ साथ गरगये जिस मे घर्यत इनीशी शिव 
प्रनेक परिचारिका स्त्रियो कै साथ रोती हुईं वह रानी शुद्धिस्तान के तिये उसी गद्धा गदर पर 7) 
राजाने उसे प्रहरा किया था ! गज्भा मे डुवकी लगाकर सिर ऊँचा करने हो पूर्वेबत की सारद 7 हो 
झौर वस्त्र लिये उसी भ्रकार शिष्य लोग खठे थे । भरत्यन्त प्राम्न्य का विषय है कि ठीइनडीश सण्पद शी 
वही था जिस समय नारदजी ने पहले डुबकी लगाई थी। मारदजी की प्रत्यन्त विग्मप [मा, भगगए ") 
माया का प्रभाव समझकर भत्यन्त लज्जित होकर चुपचाप कुटी घले गये धौर गगयानू रेष्शा मे 
लवलीन होकर क्षमा मागी । 


तात्पयें यह है कि एक ही क्षण में ४० वर्ष से भी भधिक समय प्रन्नाटत हो गये पट शोर रप्णत 
नथा। भारदजी जाग्रत्‌ श्रवस्था मे थे जिस प्रकार माया से उस एक क्षय भें इतना एपि” राव शम- 
तुलित द्वो गया उसी प्रकार स्वप्न मे भी वहुभिन्नकाल होना सम्भव है कदावित्‌ शौर्ट गही हि शा में।? 
थी, मायामिथ्या होती है, इसलिये स्वप्त के अवुसार वह ४० चर्य भी मिध्ण है तो हम पर कम 7 “5 रि 
माया जब काम कर रही है और उस काम वा माया का साथ काये कारण भाव पव निर्प्ध "77 है हो 
उसको मिथ्या कहना साहस मात्र है। असम्भव समझकर ही मिथ्या नहीं रह सतते छयोति टी 4405 
कर माया लक्षण है कि असम्भव को सम्भव कर दिसादे | जब उनती यही शक्ति था प्रशाव । रत हैं 
ही भपना काम कर रही है तो उसे हम सर्वंदा मिथ्या नहीं कह मबते एसी में पुराद दागायों / गए £ 
विषये में यह कहा हैं कि-- 
न सतीसा, ना सतीसा, नोभयात्ना, विरोधत: । 
एतहिलक्षणा, काचिद्वस्तु, भूतास्ति, सर्वदा ॥ 


इसी प्रकार प्इस्दियस्व भी मिथ्या लक्षण नहीं है। बयोहि शारव पयरपा रे धागा हाथ गाए 
के प्राणी भी प्रत्येक इन्द्रियो से काम करते हुए पाये पाते है तो ऐमो दा मे डा ट विसिय राय: 


[ ३१५ ) 


छः ब्रह्मविज्ञान धे 
क.......... कली डड अक्‍अचझ खआखिवाख खा आखि््ि््लल््््््््िआ ् अ अ 6  ललि्ल््ु्चि ि ििआचआ च चचचस्च्म्तस 
८० : । बि इनझा एर्गर भौतिक हे तो उनमे इम्द्रिया भी देविक ही होनी चाहिये । यदि उनका 


>मित माना जावे तो उनकी इन्द्रिया भी वैज्ञानिक होगी, दोनो प्रकार से उनमे इन्द्रिया सिद्ध 
। हि उने प्रत्यक्ष होने से वे सत्य माते जा सकते हैं, तो उनकी इन्द्रिया भी सत्य हो सकती हैं 


दगा में उन प्राझशियों को अनिन्द्रिय कहकर अथवा स्वप्न देखनेवाले को अनिन्द्रिय कहकर स्वप्न- 
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मो इह भी मिय्पा है। पत्येह़् जायमान वस्तु मे त्तीन अवस्था होती है उत्पत्ति स्थिति, और नाश । 
द्रापि से फासे या नाग के पश्चात्‌ उस वस्तु का अझ्रभाव है केवल मध्य दशा में उसकी स्थिति को देख- 
कर मं उमपों मत्य कहते है। तो उसी प्रकार स्वप्न सृष्टि के प्राणी भी स्वप्न से पूर्व श्थवा स्वप्न के 
द्यात में होने पर भी कैंबत स्वप्न काल मे उसकी स्थिति को देख कर उसे हम सत्य कह सकते है । 
तिमाही उत्पत्ति होती है उसका उत्तर काल में भ्रवश्य ही नाश होता है वह नाश ही उसकी सत्ता का 
द्रदाध है । ऐमे प्रतिवाथ के रहने पर भी कोई भी जगत्‌ की वस्तु मिथ्या नही मानी जाती तो स्वप्न 
ग्रन्टि ही पागृति २ोने पर प्रतिवाध के कारण मिथ्या कैसे मानी जाती है। वास्तव मे यदि विचार कर 
देसा पाय नो यह सागृत्‌ अवस्था की वाह्य सृष्टि जिस प्रकार सूर्य की ज्योति मे भासती है, उसी प्रकार 
रपप्त णी झत्ार सृप्टि भी मनोमय चन्द्रमा की ज्योति मे भासती है। यह एक जो किसी का मत है 
बरी मत्म प्रतीय होता है। सर्वथा यह स्वप्न सृष्टि मिथ्या न होकर भातिसिद्ध भ्रौर सत्तासिद्ध दोनो हैं, 
शोर इसतिये स्वन सृष्टि पारमायिक सत्य है । 


प्रव एफ प्रग्न यह भी होता है कि यह स्वप्न सृष्टि शरीर के भीतर है या शरीर के वाहर । 
पथ यह बढ़ा जा चुका हे कि शरीर के भीतर हृदय के सुक्ष्म दहराकाश मे यह स्वप्न सृष्टि होती है, 
सयापि इसमें सदेद है कि जब स्वप्न में दीसते हुए पदार्थों के प्रदेश बहुत विस्तीणं दीखते हैं. तो उनको 
मृद्म रण प्रदेश मे न मानकर शरीर के बाहर ही क्यो न माना जाय । 


पम पर बऱनो का विचार है कि यदि यह स्वप्न शरीर के बाहर माना जाय तो इस स्वप्म को 
देने यात्री मेरी प्रात्मा वो भी अ्रवश्यमेव वाहर जाना पडगा । किन्तु यह निश्चित है कि यदि आत्मा 
शरीर को छोड़ार क्षणमर भी बाहर चला जाय तो यह शरीर तत्‌ क्षण अपवित्र होकर मृतक के 
धनुमार मठद गगेगा जौर दुमन्धयुक्त होगा किन्तु ऐसा नहीं होता इससे सिद्ध है कि हमारी पक्रात्मा 
स्यान शाप्या में भी शरीर के भीतर ही रहता है, भौर उसके कारण यह शरीर भी पवित्र रहता है । 
अिस प्रशार सोप में मिथ्या चादी भ्रम से प्रतीत होही है, उसी प्रकार इस प्रज्ञात्मा में मिथ्या ही स्वप्न 


का अमर 


भम मे प्रतीत होता है । यही याज्ञवल्वय झादि बड़ें-बडे महपियों का सिद्धान्त है । 


विगत शिनमे ही पुराने विद्धानों का यह भी विचार है कि यह स्वप्नमूष्टि शरीर के भीतर न 
(पर 77 5 बा?र हो होती है । यह प्रात्मा के बाहर जाने पर जो शरीर की अपवितरता का प्रशन 


(की 25 8 (गठत है) कारण कि इस शरीर के भीतर भूतात्मा दो प्रकार का है-- 
(० व ना, २ऋामगप्रात्या । उनमे प्राजप्रात्मा उपर चन्द्रमा से प्राये हुये देवलोक, पितृलोक, स्वर्ग, नक॑ 


शा न ६ १७: क् पे पा ह ् 
गया ला में अप्रसा करने बाता और चन्द्रमा पर महानुआत्मा से सम्मिलित होता हुआ पृथ्वीपर 


अड्ाम पाता में घर 


[ ३३६ ] 


४ क कल न 


ह। प्रह्निनान व 
ध्च्श्स्य्प्ल््््ल्‍्लि्ि्िििििकििटि समिट यमन पटना. 37-20» हू-.. 8०.73 9-०8. 
स्त्री पुरुष के शुक्र, शोणित के बने हुए डिम्म ( लोच्डा ) मे प्रवेश फरके हमम शा *। : , +« 
प्राज्आात्मा लोकान्तर चारी इस शरीर मे ध्रागन्तुक है 








अम्मा बना काम पर ०वामिनमम+ ०. ल्‍अ 3.3. वम, ८ 


किन्तु इस प्राज्ञआत्मा के आने के पश्चात्‌ सूर्यरस, वायुरम प्रौर विद्यव एस पीना वे हो + २५ 
भौतिक शरीर के सम्पूर्ण भूतानुशयो को ग्रहण करके उन्ही अनुशयों से अपना शरीर द॒दावर "३ करी 
भात्मा उत्पन्न होता है जिसे हस आत्मा कहते है। यह हम इस घरीर के रस में दनने है 3ाहगा ४ 
शरीर का अभिमानि होफ़र भी इस शरीर को छोडकर वाहर हजारो प्रोम बता हवा -यै «+ ० : 
स्थानों मे रमता रहता है। किन्तु जिस प्रकार एक बडे लम्बे सूत्र के एड छोर को वाप में पश०४र 
दूसरे छोर मे बधी हुईं चिडिया को आकाश में उडा दिया जाय वह पक्षी स्ाराश मे प्घरूदपर अमन 
हुआ भी उस ह्वाथ के सूत्र की पकड़ से पकड़े हुए के कारण पुन” हाथ पर प्राता साला है । इशों ४१४२ 
यह हस आत्मा भी शरीर से वाहर दूर-दूर तक भ्रमता हुआ भी प्रतिश्षण एस भरौर का धतन्य 5 
रखता है व कभी इस शरीर को भूलता है और न जीवन पप्यंन्त एस परीर से सतग हरवता है । रेरी - 
प्रम्बन्ध मे किसी ऋषि ने कहा है-- 


स्वप्मेन शारोरमभिप्रहत्या सुप्तः सुप्तानभिचाकशीति । 
शुक्रमादाम पुनरेतिस्थानं, हिरण्मयः पुरुष एकहंसः ॥१॥१ 
प्राणेन रक्षन्वरं कुलायं, बहिष्कुलायादमृतशभ्ररित्वा । 
स ईयते5मृतो यत्र काम॑, हिरण्मयः पुरुष एकहंंसः ॥॥२॥। 


( हु. उ. प्र. ४ प्यो. ११११९ ) 


१-प्रर्थात्‌ इस शरीर का एक हस पुरुष जो वास्तव में हिरण्मय है यह रपप्न पी दशा में शेर 

भ्र्थाव्‌ शरीर मे ही रखने वाला प्राज्ञाभ्रात्मा से सम्बन्ध तोटकर उस में झलग हृदार सन्दा पगाल ए४३ 

जागता हुआ, सोते हुए भर्थाव्‌ विज्ञानआत्मा मे लवलीन होते हुए प्रामप्रात्मा थौर प्रेव एव रा7्र ")े 
न इमर 


चौकसी करता है। बाहर से जो कुछ शुक्र भ्र्थात्‌ बल या रस उसको मिनता है उसी सेगर उह: 
पवस्था मे फिर अपने स्थान पर भ्र्थात्‌ शरीर के भीतर प्राजप्रात्मा में चला घाता ह । 


२-यह हिरण्यमय हस पुरुष इस अवर बुलाय की प्र्धाद्‌ हीन दशा मे प्राय श्र रर ज३ ४ 
हुए) शरीर की प्राण से रक्षा करता हुप्रा स्वय प्रमृतरुष भर्थात्‌ निद्रास्पी यृत्यु झप वा न हे हु : ह 
कुलाय अर्थात्‌ अपने शरीर रूपी घोसले से वाहर इधर उघर विचरता हथा, यह एराधाएज + 
जाता है । 

तात्पय यह है कि यह प्राज्ग्रात्मा घरीर के भीतर ही रहने बाला है दु खा /ए व हि 
शरीर को पकड़े हुए शरीर से बाहर दूर दूर भ्रमण करता ह। पटा मो लहर आए ला लल की से 
लेकर फिर अपने स्थान शरीर के प्राजप्रात्मा मे चला ग्रात्ता है टगी ३0, अकाल आई है 
दशा मे दूर देशान्तर मे न जाकर भी इस शरीर के वाटर रटरुर रा से के हा आल 2 7 3३४ 7४ 
इस शरीर की चौकसी करता रहता है । 


कमममसकू 
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&8 ब्रह्मविज्ञान थे 
दब लिलापनननजनल. जम कक कक हुक लक पकपा पाए अाउ उपाय य->5 बा ० ्ाारमाणणनऋं 


धात्मा तीन प्रहार फा है-महजात्मा, मानुवात्मा और देवात्मा। इनमे सहजात्मा तीन प्रकार 

को । । जिदमन्या, सूउत्मा, विभानमय क्षेत्रज्ञमात्मा । ये तीनो भत्येक शरीर में और प्रत्येक प्रवस्था में 
मे? + इउघा में ध्राप्स हो जाते हैं इसीलिये इनफों सहजात्मा कहते हैं । अव्यभिचरितरूप से शरीर मे 
दर ॥ी में सौसों शरीर के अ्रश्मिनी नही हैं। शरीर का कोई भी संस्कार इनमे सक्रान्त नही होता 


डन्वैलिति गोवा में पट़ा है 
कुर्वश्नेवेह कर्माणि, न करोति न लिप्यते ॥॥ 


प्रयोत एरीर में सव वागम करता हुआ भी कुछ नही करता और न ॒क्रियाजन्य सस्कारो से लिप्त 
पाहटे। 

इस में प्रतिरिक्त जो दूगरा मानुपग्रात्मा है वह दो प्रकार का है-महानुआत्मा और भृतात्मा इन 
दोनी में भूतात्मा फिर तीन प्रकार का है-वैश्वानरआत्मा, तैजसभात्मा झौर प्राज्ञात्मा । ये तीनो भ्रत्येक 
दस्पेर भी भूतात्मा है और तीनो मिलकर के भी भूतात्मा है। ये तीनो भूतात्मा भी महावुग्रात्मा के साथ 
ममितित हो होपर रहती हैं । यदह्दी सम्मिलित श्रात्मा शरीर मे प्रवेश करने से जन्म होता है गौर इनके 
विन में मृन्तु होती है, बही नाना लोको में जाता है, कर्म का भोग करता है, इसी आत्मा को मनुष्य 
मर हैं, उसलिये उसे मानुषग्रात्मा कहते हैं । यही आत्मा भुस्य है। इसी धात्मा के लिये शास्त्र के सब 
विधि निय्ेस है। ये दो आत्मा-आज्ञ भौर महान त्था ऊपर के तीन-चिदात्मा, सूचात्मा, क्षेत्रज्षआत्मा यही 
धायों आत्मा मुग्पर हू भर प्रत्येक जीव में पाये जाते है। इन पाचो के भ्रतिरिक्त दो श्रात्मा कृत्रिम हैं- 
इन दोनो थो देव बहते हूँ। उनमें दंव दो प्रकार का है याज्ञिक और हस-इनमे याज्ञिक को सुपर्ण भो 
गह है, शोर हंस को गत्यर्द आत्मा भी कहते हैं। इनमे यज्ञ झ्ात्मा यज्ञ करने से उत्पन्न किया जाता 
है, पर प्रास्मा मानुप प्रात्मा पर ही उत्पन्न होता है, और उसी पर अधिकार रखता है। जिस प्रकार 
धो? था सवार अपनी इच्छा को घोड़े की इच्छा से मिलाकर चलने से जिधर जैसा सवार घाहता है 
उपर भंसे ही पोद्या जाता हे । उसी प्रकार मानुप भ्रात्मा पर याज्ञिक श्रात्मा सवार होकर एक जीव 
हे शा है। झोर यज्ञ ग्रात्मा स्वभाव से सूर्य के झोर जाता हुआ्रा बलातुकार से प्राक्षमात्मा को साथ 
वे शात्ा है। जिस में ग्राज्ञ आत्मा अस्यान्य लोको में न जाकरे सूर्य के सप्तलोको में से 'सातवें नाकलोक 


की 


है टी जाता है। उसी गरदार इस मानुषआत्मा मे से वागु के द्वारा यह वायव्य झात्मा उत्तन्न होता है, 
जि शी एम या मब्पर्य आत्मा बहने है । 





क्र 


बा 


जिम प्राार विज्ञान भात्मा पर मानुष आत्मा भ्र्थात्‌ महान्‌ सहित प्रज्ञानश्रात्मा मिला हुथा 

पट भ है, उम्र श्रवार उम प्रज्ञान ग्रात्मा के ऊपर यह हस आत्मा भी सवार रहता है। प्रज्ञानआत्मा मे 
प्रयान शग सद्यमा और पृथ्वी का रस है। उसी प्रकार इस हंस झात्मा में मध्यलोक भ्र्थात्‌ भ्रन्तरिक्ष से 
पा टरमा स्यानवादु वा रस 2 इस तीनों रसो से मिले हुये होने के कारण सम्पुर्ण शरीर के भृतो में 
छ हक धार धःपु पा मार मिला हुप्ा द्वोता रहता है। जिस समय हस आ्रात्मा शरीर से वाहर 
क्या उस मझप दृच्पी रस भौर सोम रत से वायु रस के विच्छेद होने के कारण हमारे शरीर 


# प्री रा प्रदूशपान नही सर रस मे 
है हा प्रदृशथान नही रटवा। बिन्‍्लु इसी कारण शिरोभाग में रक्त की गति शिथित् हो जाती है 
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धाथ्ीध्थ 2 अिननमनन्‍ न लफजक, 


भौर सज्ञा वह रवायु मे मूर्छना होने से उन्द्रियो मे शान का सम्बन्ध नहीं योता रगी शा 7: 7 “* * 
इन्द्रियो के अवरोध ( रुकान ) से भात्मा के सहायक बाहर वाले ४ य्प्रोति द्रर्याशय ४ शब्ब * गो 
रखते, इसी से मिद्रा अवस्था में ज्ञान नही होता | किन्तु यह उमसप्रान्मा ला प्राश् मे शिभ धारण ४० 
का श्रनुशय लेकर बाहर भ्ाता हुआा जाग्रतु के श्रनुमार मान रख्ना 2 । बह बापाप पड "25 कक 
पर भी भूतानुशय से भौतिक शरीर बनाता है, झौर प्रावर के प्रनुगय से शान रश के पर ० 7 
बाहर जाने पर भीतर वाला प्राज् अन्धकार में भौतिक प्रकाश न होने के रास्श शाहिद दा हर 
देखता | इसीलिये ह्ृदयब्राकाश में विशानमय श्रात्मा के प्रताग में झाझर भा प्रान 2 रा ४ 7 7 
हुआ भी वाह्मज्ञान कुछ नही रखता, इस कारण उसकी श्रनानता नहीं हैं, विखु वा के 5 ४- 
अभाव के कारण से है। जिस प्रकार समुख घट न होने से घट वा प्रत्यक्षणन नही हथे, ८ 
निद्रा के समय भौतिक ज्योतियों के न होने के कारण भीतिक ज्ञान नदी होगा । साय ठग 
कुछ हम स्वप्न देखते हैं वह उस समय हस आत्मा देखता है । और जिन बाउदो गा 7४ । 
गन्धर्व जगत्‌ के सच्चे पदार्थ हैं। जो जगत्‌ पृथ्वी से ऊपर चन्द्रमा मे नीने एम थे वश ने 377५ 
से बना है उन प्राणियों की भी जन्म मृत्यु होती है। डिन्‍्तु उनका गरीर पपज्वीरत] | दए 7/। हट 
इसलिए सूर्य के प्रकाश मे वे बहुधा नही देखे जाते । किन्तु प्रप्ट्सिद्धि नयनुप्टि -म धार १३ श४० 
अधिक होने के कारण वे कभी मनुष्य शरीर घारण करके भूर्षे के प्रकाथ में थो री ० * टला 
वहुधा दुर्बल प्राणियों के शरीर मे प्रवेश करके जाग्रत श्रवरया मे भी जीयो + माव पा 0 तर 
किन्तु यह व्यवहार उनका विजातीय जगतु होने के कारण विपम रोता है। हिरु रणप में / 7 
गनन्‍्धर्व होने के कारण उसके साथ उन गन्धर्व जीयो का व्यवहार मतावीय शा दे रा एशएाए 
पडता है। 

जिस प्रकार सूर्य के प्रकाश मे ये जाग्रत्‌ के सच पदार्य भागते 7, उसी प्रगार रकद उर 7 
पदार्थ सूर्य के प्रकाश को स्पर्श न करते हुए चन्द्रमा के प्रकाश में ही भासो ह। पाठ रस है १ 
जीवो के हंसभात्मा पितृलोक या देवलोक या भन्‍्य किसी स्वर्ग नरह्म मेथी न रहा हवा 
चन्द्रमा के वीच भ्रन्तरिक्ष मे वायु धारा तक पर विचरते हुए गन्धरवे छोवो का उगा बता।. + ४75 
शरीर वायव्य होने के कारण परिवर्ततशील होता है। अर्बात्‌ मोटा, पता, ऐोडा गण, मंठ्राए 77 
पक्षी श्रादि स्वरूपो में अपने स्वरूप को वडी शीघ्रता से बदल सबने है धौर यायु रे रंग जी 67 ४ 
शरीर मे भी प्रवेश कर सकता है बहुरुपिये के समान गन्धर्य के श्राविष में प्राणी रा सकभाइ रघ३ घे 
बदल जाते है । उसमे प्रथम स्वभाव का आवरण हो जाता है । उस प्राणों नी दरप फ््य ८ ए४ ।7 
के प्रथम हस को छोडकर इस पशागन्तुक गन्धर्द की प्राज्ञाकारी हो जाती है । 


2. 
बढ 
है| अं, ॥१ १७ 


किन्तु स्वप्त में पृथक्‌ रहकर ये गन्धर्व बातचीत करते है। एन गधा रीगेन हा 7४ 
महानुभाव या कितने दुर्जन धूतत होते है । जाग्रत्‌ के प्रवेशनाल में धषवा स्वादरा” मे हि* आए ! 
गन्धर्वों की कही हुई सब बाते ज्यो की त्यों सत्य होती हैं। गिन्तु दोनों ही रूम 5 
मिथ्या होती हैं। इन गन्धर्वों के कुल १८ भेद चरक, डुंूत छादि पईंधर पारा+ 
सज्जन भूतो का या दुष्ट भूतों का चक्षण भी पृषरू पृषझ दिपदाश ऐै घोर शर छः 
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झादर रे अदग्पर ही होती है। हिस्तु १७ इन्द्रियां अधिक होने के कारण बहुत सी बातो में विशेषता 
धरमभर में स्वप्न के जीव बहुत दूर देश जा सकते हैं, और एक घड़ी के स्वप्न 


# 5 है। हेग्ग हि 

दा“ में रिलने ही दिन रात बीत जाने का अनुभव होता है। यह सब बाते यद्यपि मिथ्या प्रतीत होती 
६, तथादि स्वप्न जगत्‌ की विलक्षणता यदि मानी जावे तो जाग्रत्‌ के विरुद्द होने पर भी उनको हम सत्य 
पहन गएदे है। उसलिये ये स्वप्न के जगत्‌ सत्य है। इस प्रकार पूर्ववतत और इस मत मे दो बातो का 


विलय बैयम्य (अनमोल) है प्रयम मत मे स्वप्न के पदार्यों को देखने का प्रकाश क्षेत्रज्ञात्मा का विज्ञान- 
प्रताण 2, और उम प्रकाश में दीखते हुए सब पदार्थ प्राज्ञप्ात्मा के कल्पित हैं और मिथ्या है। किन्तु 
तीय मत नें स्वप्ण के पदार्थों को देखने के लिये विज्ञान का न होकर चन्द्रमा का प्रकाश है और 
» में दीरने हुए:सब पदार्थ नित्य सिद्ध सवंदा विद्यमान रहते हैं भौर ज्यो के त्यो सत्य हैं । 


यद्यपि यह शमग्रात्मा माता पिता के शुक्र शोणित के अण की चेतना से नया ही उत्पन्न होता 
$ । गयापि बह 7म उतना प्रधान हो जाता है कि प्राज्ञ आदि सभी आत्मा शौर यह शरीर भी सूत्र के 
ठासा ठमी हस में गुया हुआ रहता है। हस के वायुमय होने के कारण वायुमय सूत्र से इस शरीर को 
बारे रहतर दस शरीर से बाहर बहुत दुर धावा करता है उस समय प्राज्ञग्रात्मा अपनी सचालक वायु के 
मे राशन है वारण निर्व्यपार (वेकार) होकर वैश्वानर मे गिरकर रह जाता है वह वाहर नही जा सकता 
वि] 7 म स भाने पर उसी हस वायु के कारण उस प्राज्ञ आत्मा मे हल-चल होने की चेष्टा हो जाती 
है। पिस्त उिसी कारश से जब वह हसभआत्मा वायुरूपी सूत्र को तोडकर इस शरीर से बाहर निकलता 
है तो पिर उसतो एस शरीर मे प्रवेश करने का द्वार बन्द हो जाता है भौर वह इस शरीर से पृथक्‌ 
रतने सगना हैं। बंद उस समय+-प्रेत की दशा में होता है। इस प्रकार हस के चले जाने पर शरीर के 
पेतावर प्राण सारि सभी प्रात्मायें उत्तान्त (उछट जाना) हो जाते है। उन सवका बन्धन जिस सूत्र से 
गा, उसे देटने से प्राज् आ्रादि आत्मा भी शरीर में नही रह सकते उसी को मृत्यु कहते है। यही हस- 
जगा लिमक जाथार से णरीर में वेश्वानर, प्राज आ्रादि सभी आत्मा बडे सौकर्य ( सुभीते ) से रहते थे 
उसी ल्‍गजानय के दूसरे विसी प्राणी के शरीर मे प्रवेश होने पर उस प्राणी के प्राज्ष आदि सभी प्रात्मा- 
छा था दरार भ्रावरण कर देता है, और उन पर अपना प्रभाव जमा लेता है। 


३-सुपुष्ति 


फेम प्रदार मी प्रज्ञा शिनको श्रोज, त्वकू, चक्षु, जिला, प्लाण कहते है, इन पाचो के साथ पाच 
“नम प्रतिरिक्त पाच प्रकार के कर्मेन्द्रिय रूपी पाच प्राण भौर पाचो प्रज्ञाओं के 

प्र्द जिनसो छब्द, स्पर्ण, रूप, रस, गन्ध कहते है। इन पाचो श्रथों के सम्बन्ध से पाच 
6 नर आहाश, वायु, तेज, जस, पृथ्वी कहते है । इस प्रकार इन २४५ पदार्थों की समष्टि 
तया उन्‍्म समय से श्रम्भ करके मरण परयंन्त जो कुछ यथार्थ ज्ञान, अज्ञान श्र 

है जाने वब्यवटारिक है) होता है उसका सस्कार सचित होता रहता है उसी को काम 


र्् ष्ट 
#। | न्ध ठ् कं त ह 
») ध 
।्। 


ध्पू हई 


बी टा 


ढ $ + 


ई प्र>विच्तुच, सनव्या टुग्ना । प्रेत - विलकुल गया हुआ । 
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कहते हैं। उन सस्‍्कारो के उत्पन्न होने में भ्रपेक्षा वुद्धि प्र्थात्‌ इच्छा ही कारण होती है, प्रमादियि उस 
सस्कारो को काम कहते हैं इसी प्रकार जन्म से भृत्यु तक जी मुकमम विवर्म धौर प्ररर्मो शी प्राणी 
हैं उनका भी सस्कार उत्पन्न होकर सचित होता रहता है, जिनको शुप्त बहतेरै । राम शौर हुए 
दोनो जन्म जन्मान्तर में भौर मृत्यु के पश्नातु लोकान्तर में भी ध्रात्मा के साथ-साथ रहो हैं एशि 
दोनो की समष्टि को भी मिलाने से प्राज्ञप्तात्मा का रवसूप सिद्ध होता है। प्रभाव बिशावेस्धाशय पर 
महान्‌ प्रात्मा श्र्थात्‌ थोनिका श्राकार जो सोम रस का बना हुआ है मिला रहता ह इस प्राघार + भरा | 
झात्मा पर जो पद्चप्रज्ञा आदि २५ मात्रा समष्टि मिली रहती है उसे टी प्राश्णामा ण"* है 
वह प्राशआत्मा काम झौर शुक्र से कदापि शूत्य नहीं रहता । ध्सीलिये पपियों वा सिदारा ! [३-- 
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"कासमय एवाय पुरुष” इति-अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्राणमय भौर भूतमय होने पर भी पारा मे इश 
प्राशआत्मा को काममय ही कहना चाहिये | व्योकि-- 


यदा सर्वे प्रसुच्यन्ति, कामायेडरय हृदिस्विताः । 
अ्रथमरत्योष्मृतों भवति, श्रन्न ब्रह्म समश्नुते ॥। 


श्रर्थात्‌ जबकि कभी कामनायें जो कि इसके हृदय मे ठहरे थे सर्वधा मिंद्र 739, 5 7 * १६५ 
यह मरणघर्मा प्राज्ञभ्ात्मा श्रमृत हो जाता है भौर उस समय वह #ह्य यो शप्त 4 /, 8४: ४४ 
ब्रह्मरूप होकर मुक्त हो जाता है। तो इससे सिद्ध ह॒भा कि काम झौर घुछ के कद शा मे घणा ५ 
रोक्त २५ मात्राप्रो की समप्टि भी नही रहने पाती जिम्के कारण प्रात शा र्वग्प ही गाइता हाथ ? 
और उस प्राश्ञ का काम और णुक़ के नप्ठ होने से ही प्रान्न शात्मा का जन्म मेने मे लिए दि वाई 
भी टूट जाता है इसीलिये महावुआात्मा का सम्बन्ध नी नहीं रहना तो ऐसी दाग में पट ४८ मन 
प्रात्मा ही बचा रहता है इसी को केवल्य ( अकेलापन ) मुक्ति कहते है। बट विदाइमप ४ वर * 
रस से उत्पन्न होता है, इसलिये सभी प्रकार के 'कपाय (मल) दूर होने पर बह हि पा रह 
प्रभव सूर्य मे ही लीन हो जाता है इसी को सूर्यभेदी (मिलने वाली) मुत्ति बह, २ । 


कृति ५ डा रत टाश रह * 


इस प्राज्ञ आत्मा मे से काम झौर शुक्र ये दोनों प्राज्ष भे रहकर » प्र 

के कारण प्रकृति में ही क्रपना आशय बनाते हैं एसी ते काम प्रौर पृष्ठ थे पोनों प्रा" शा 5 
दोनो ग्रात्माओ से सम्बन्ध रखते है । इनमे से यह प्रशानभात्मा विनान घो पीर 

है बयोकि प्राजआत्मा इन्द्रियों से सम्बन्ध रखता है, भौर एन्द्रिया देजवाप्ो में दना , ४ या 


ब्यकृल्की तर ह्ण्यका है ६ कओ 
$ 


मय झात्मा से निफलते है, इसलिए प्रश्ञान भौर विज्ञान का धन्तरप्ठ सग्दनर रे | गंगा 7 


कुक... कक बावहडू के 4 
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से सम्बन्ध रहने पर भी इन दोनों का सयोग मात्र है; समन्‍नप सग्बन्ध नही ४ ४० 
प्रतिबिम्व का सग्वन्ध है, उसी प्रकार दिन्नान का महान्‌ से सगरन्‍्प २ । लत कक हे चिप 5 हे 
लवण का सम्बन्ध है, उसी प्रकार विज्ञान में प्रज्ञान का सम्बन्ध है। यह 


१ 
है। इसी कारण से सूर्य के भस्त होते पर या सूर्य रस के प्रतिदत्पर ते मंप 
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सकुचित न होकर ज्यों का त्पों वता रहता है । इसलिए महान के आशय में ऊम्रे हुए काम और 
ज्यों के त्यो हृदपत््याव में ही रह जाते हैं। काम शुक्र के दिना ही शाह्रग्रात्मा को साथ लेकर 
विज्ञानशात्मा पुरीदत्त नाडी के दीतरी चर्म को नी स्पर्श न करता हुआ उत्त नाड़ी के आकाद में वेलान 
स्थित रहता है, इसी बवस्या नो सुपुप्ति कहते हैं। इस अवस्था में कान, शुक्र व रहने के व्यरण यह 
विज्ञानश्गत्मा प्रदान जे साथ रहकर भी मुक्तिदमा के अनुचार सब चुनार के जृत्युरूप ऊज्जाल में रहित 





| ्_ ०] 
हो जाता है। उन समय उह कात्ला न स्त्री है न पुरुष है, न वाप है व वेटा है, न यृहच्ण है न सन्दाती 
है न दीन है न धनाइद् है केवल स्वरूप ने रहकर आनन्वमण है। उच्ची आनन्द मो हमारी द्राजआत्मा 
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स्वप्न से इसकी विशेषता यह है कि स्वप्नकाल में संपूर्ण हृदय झे दाहरी परिदिपन (लिप ५ ++ ++०« 
होकर प्रकाश करती है। किन्तु सुपुप्तिकाल में हृदयाक्राण के भीतर और भो 

नाम की क्षह्यपुरी कहकर एक श्राकाश है उसमे घारो घोर के पर्मो का स्वत ने अरचा +ै* र «३ 
विश्राम करता है, उसको सुपुप्ति कहते है। जो कि श्रुति नुपुप्तिवात में विशनमर गई “४ब दरल+- 
ताडी में जाना कहती है उसके मतानुसार यह पुरीतत नाटी उरर में नहोरर एमी कद्दू हे “१ 
कइटते हैं । जो हृदय के भीतर बाहरी परदे मे जाली के समान एक प्रगार को जिफ़यी * दम नयी ४ 
वारदिवारी के अ्रन्दर उस दहराकाश मे रहने मे ही उस श्रुति का तात्पप्र है “सवि” एस छवि हा दिशेद 
नही आता । शद्भूराचार्य ने भी शारीरक भाष्य मे इस पुरीतन शब्द का कही प्र भाया है ॥ 


इस विज्ञानआात्मा के साथ प्रज्ञानआत्मा का जो सम्बन्ध है उसमें भी हो मंद | । पहह + ३ हद 
कहा गया है कि युपुप्तिकाल में काम, शुक्र को झोटकर केवल :ख्ियो गो ही वैयर थे प्रधश हा 


भ्रादि में नही रहती । सोते हुए पुरुष का नाम लेकर पुकारने से जो वही पुरप जाझ एप्या है 
आत्मा का काम है। यह हसआत्मा सुनता है, सुनकर जरीर में प्रवेश करता है, श्रौर विद ने * ६९ 
प्रशांन को खीचकर इन्द्रियो की भीर त्वचा तक ले श्राता है यही पद्देवा मत है । गिग्यु हरा शच् घर है 
कि सुपुष्तिकाल में भी जाग्रत के अनुसार ही प्रज्ञानआात्मा की स्थिति रहती है। दाह मे | श ४४४ 
विज्ञानआत्मा के साथ वधा हुआ प्रज्ञानआ्त्मा सर्वाज्भ शरीर में प्रपनी रध्मिब्यात रएय ऐड एस ५शार 
सुपुप्ति मे भी रखता है । केवल विशेषता यही है कि विज्ञानजात्मा सवु चिन होवर ८7 मार 9 दि" 
(बैठ जाता है) हो जाता है। उसकी रश्मि वाहर त्वचा तक ने रसने ने प्रशानणाशा शो रादार 
निष्फल हो जाता है। जिस प्रकार दीपक न रहने से घोर भ्रन्धकार में देखती (६ घाद हाय पदश4र 
निष्फल हो जाता है उसी प्रकार विज्ञान का प्रकाश न रहने से देगता हम प्रश्नन भी में ते देश७ $ “0« 
लिए घोर निद्रा में काटे चुभाये जाय, ठण्डा पानी डाला जाय, घरीर पर धाग को +शरिद्रा ” | 
जाय तो भ्रवश्यमेव वह प्राणी जाग उठता है । उसवा उठानेदाला ताचा तथ पिद्यमान प्रशामशा मा 
है । यदि हसात्मा पृथक्‌ न भी मानी जाय तो भी काटे, जल, अग्नि से त्वचा में प्याण दशव्द मे ४४० 
उत्पन्न होता है, उसका प्रवाह हृदय तक पह्चकर निरालम्ब श्रायाश में पियमान शिधाश पा ४ « 
हृदय के चमें से स्पर्श कराकर बाहर त्वचा तक फला देता है जिगमसे बट प्राणी जाय राई (४ ? 
में हसभ्ात्मा को न मान करके भी काम चल सकता है घ्स मत में हमवाह्ग पृ दर नल ; 


की सृष्टि या उसका दर्शन भी शरीर से बाहर न होकर घरीर के भीतर हुदय में हवद77 


४-४-मोह भर मूर्छा 
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लिए निद्रा के सदश कहते हैं। इस प्रकार ज्ञान का अभाव दो प्रकार से होता है, मोह से और मूर्छा से 
इन दोनों में विशेषता इस प्रकार है, कि जैसे कोई तीरन्दाज तीर की बारीकी बनाने मे इतना एकाग्रचित्त 
हो जाय कि उसके सामने आते जाते जीवो का ज्ञान न हो । इसी प्रकार अत्यन्त शोक था अत्यन्त आनन्द 
की मात्रा झ्राकस्मिक, अविचारित, सहसा आ पडने से हृदय पर इस प्रकार आघात पडे कि उसकी चित्त 
बृत्ति एकदम ही रुक जाय तो उसे मोह कहते हैं । मोह मे श्रज्ञा के जाग्रत्‌ रहने पर भी भ्रज्ञा की गति का 
स्तम्भन है। न बुद्धि की दृत्ति होती है न किसी विपय का ज्ञान होता है, यहा तक कि भपनी प्रात्मा का 
भी वोध नही होता । किन्तु भ्रज्ञा नष्ट नही होती वेवल प्रज्ञा की वृत्ति नष्ट होती है । किन्तु मूर्खा वह 
है कि जिसमे आत्मा के सामने अधेरा छा जाता है मृत्यु के समान प्रात्मा के सामने घोर अन्धकार है । 
यहा केवल बुद्धि या भ्रज्ञा की केवल दृत्ति ही नष्ट नही होती भ्रत्युत प्रज्ञा का भी पूर्ण भ्रावरण हो जाता 
है, प्रज्ञा रहते भी न रहने के वरावर है। मोह मे प्रज्ञा के रहने से प्रकृति के नियम के अनुसार प्रथम से 
ही प्राण पर प्रज्ञा का जो अधिकार प्रेरणा करने की जन्मकाल में प्रवृत्ति हो चुकी थी उसका निरोध न 
होने के कारण शरीर का प्राण इस शरीर करने में जाग्रत्‌ के श्रनुसार ही समर्थ रहता है। इसी से मोह 
की दशा में वैठा, खडा जैसा भी हो वैसा ही निश्चल रहकर भी शरीर को सम्हाले रहता है । किन्तु मूर्छा 
की दशा मे उस प्राशु पर आज्ञा करने वाले प्रज्ञात्मा पर ऐसा आवरण आता है कि जिससे प्राण की 
क्रिया भी केवल मूलस्थान श्रर्थात्‌ हृदय मे ही रह जाती है, शोरिशत चलता रहता है किन्तु झौर सव 
प्राण की क्रिया रुक जांती है जिससे श्वास भी भ्रच्छे प्रकार नही श्राता । इस प्रकार प्राण के हरने पर 
भी शोशित के भ्रतिरिक्त शरीर पर उसका अधिकार न रहने से शरीर गिर पडता है, इसी दशा को 
मूर्ला कहते हैं। य्यपि इस मूर्छा की दशा भर सुपुप्ति की दशा में अज्ञानता बराधर है, अन्धकार बरा- 
बर है तथापि यह मूर्दा सुपुप्ति नही है! क्योकि सुपुप्तिकाल मे यह॒विज्ञानआत्मा श्रौर प्रज्ञानआात्मा 
निज प्रकाश मे रहती है, भ्रानन्द में मग्न रहती है | जगत के जितने प्रकार के दु ख हैं सव से उस समय 
छुटकारा पा जाता है, यहा तक कि थकान भी मिट जाती है किन्तु मूर्छा मे इसके विपरीत स्थिति है, 
यहा निज प्रकाश भी नही रहता । घोर भ्रन्धकार है और झानन्द की मात्रा बिल्कुल नहीं प्रत्युत सभी 
दुःखो की मात्रा में रहता है, ( डूब जाता ) है। उसमें थकान मिटने के बदले थकान की मात्रा अविक 
होती है। सुपुष्ति में नासिका से श्वासोच्छुवास इस प्रकार शान्ति से निकलता है, कि जिससे सोनेवाले 
वा सुस दूसरे मनुष्यो को भी जान पडता है। सुपुप्ति में शान्ति में प्रसन्नता है । किन्तु मूर्छा में श्वासो- 
च्छुवास इस प्रकार बन्द रहता है कि उसकी दशा देखकर उत्के दु.ख का झनुभव दुमरो को भी होता 
है, उसके मरजाने का भय रहता है उसके मुख और नेत्र की चेष्टा भयद्भूर हो जाती है । 








दूसरा मत है कि भूर्छा ये दोनो ही नई अवरथा नही है अर्थात्‌ प्रज्ञा की ७ अवस्था न होकर 
४ झवस्था ही है । वयोकि मोह भौर मुर्छा इन दोनो का स्वप्त और सुपुप्ति मे अस्तर्भाव हो सकता है । 
यह भ्राशजात्मा बाहर की इन्द्रियो पर बैठकर पाचो प्रकार की ज्योतियो से ससर्ग करके जब कि वाहर 
के विपयो का भोग करता है, प्र्थाव्‌ उनके आकाश मे श्राकर सस्कार अ्रहण करता है, वही जाग्रत्‌ 
अवस्था है। किन्तु जब इन्द्रियो का रासग छोडकर केवल स्वरूप मात्र मे स्थिर होकर केवल आत्मा की 
ज्योतिमात्र के समर्ग से केवल श्रानन्द का ही अनुभव करता है और किसी विपय का झनुभव नही करता 


[ रेड ] 
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उसे सुषुप्ति कहते हैं । इन दोनो के बीच वी अवस्था योच्चप्न उहीकी। छाजए ४7 ध 7३४६०: 
भ्रवस्थायें है । इन तीनो में से जाग्रत्‌ की अवस्था में वे तीनो अवश्यादें सब्मिदित ४०६४ 7००४८ 
के रहने से जाग्रत है। जाग्रतु मे भी जब प्राणी दूसरे मे बात न कर प्रपने हाथ री हुए 7 *० ** 
रता रहता है उस समय उसकी सारी बृत्तिया रवप्न की दशा है । टिम्तु ऊद विवश; 6 ०५ 
करता है तो क्षणभर दूसरे किसी भी विपय का अनुसंधान नहीं करता, बह पाप माया कह: 

है । किन्तु स्वप्न की दशा में केवल जाग्रतु का लक्षण नष्ट हो जाता २। स्थात पौध भुा “५ 7 
समावेश हो जाता है, क्योकि स्वप्न मे भी प्रज्ञानाआत्मा की सुपृप्ति के प्रनुमार गंदे थेराा३ १८7 
से जो कुछ झात्मा का प्राननद प्रज्ञान में हुआ करता है वह स्वप्न में सुपुस्ति है । 


इस भ्रकार जाग्रत मे ३ भ्रवस्थाओ का और स्वप्न में २ प्रवस्धाग्रों वा समस्गयद रण ह । 7 7 
सुपुष्ति में अवस्था का इन्द्रभाव नष्ट होकर अद्व तभाव हो जाता है। सन तीन प्रदाजाए। / शमदा "१ < 
अनुसार मोह में भी प्रज्ञा अपने हृदय-स्थान में स्तव्ध रहती है। बाहर इसती इसि गए “४ ई २ 
लिये मोह को भी यदि जाग्रत्‌ भ्रवस्था का स्वप्न बह तो प्रनुचित होगा। रसी प्रहार री ४। ४ 
जाग्रत्‌ अवस्था की सुपृप्ति में श्रन्तर्भाव कर सकते हैं । बयोौकि पित्त क्षीम के शार्गा दिग गणाप ५ 
के कारण भप्रथवा मस्तिष्क के दोप से जो हृदय पर अन्धकार का घक़ा लगता दे भा मृए जिशोरव 
दोनो में वरावर है। इसलिये ३ भ्रवस्था जीवनकाल में पर मृत्यु, मुक्ति ३ प्रयाग उत्तर फाव «४ 7 
प्रकार ५ ही भ्रवस्था हैं। इन दोनो का वर्णन आगे किया जायगा। 


६-७-मृत्यु, मुक्ति 

भात्मा की १० प्रवस्था पुराने श्राचार्यो ने कही हैं--जाग्रतु, स्वप्न, सुपुष्ति, मोड, गए, इग्म 
मृत्यु, सगुणमुक्ति, निर्गुणमुक्ति, लय | इन १० अवस्थाशो में प्रथम ५ ना बेन यहा रिशय, प्रीएए 
पाघो में से मृत्यु, मुक्ति आदि के विपय प्रधिक होने के कारण पृथरु प्रारण में दिया टव्य । 7४ 
प्र केवल थोडा सा भ्रात्मा के सम्बन्ध में परिधिप्ठ विपय निरुपण बरणे एस शा गापरिद 0. २ 
समाप्त करेगे । 

आत्मा का परिशिप्ट भाग 
प्रज्ञान [ श्रात्मा का समन्वय प्रकरण हैँ] 


यद्यपि प्रात्मा धनेक हैं, तथापि उनमें प्रजात्मा ही सबसे घधिए उत्दप (दस व) ४0४5 
भी कहती है-- 
“नून जनाः सूर्येणप्रसूता:” जिनका जन्म 3 वे अवश्य ये से हो 5 पर / )१० 
ने वहदेवता गथ में कहा है-- 
भवद्‌ शूतं भविष्यच्च जद्भम स्थावरं च यत्‌ 
झस्यैके सुय्यंमेवेक, प्रभवं प्रयर्य बिंदु: ॥ 
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अर्यात्‌ जो कुछ मौजूद है, जो हो चुका है, प्ौर जो होने वाला है स्थावर या जज्भम जो जहा कुछ 
है इन सबका एक सूये ही प्रभव और प्रलय है! 


इसलिये यह पृथ्वी भी सूर्य से ही उत्पन्न हुई है झौर इस पृथ्वी मे जो घारणा शक्तिवाला 
प्रग्नि देवता है वह भी सूर्य का ही रूपान्तर है सौनिक ऋषि ते भी ऐसा ही कहा है-- 


“सुर्य प्रसुता वग्नी तु दृष्टो पार्थिवमध्यसो” 


भ्र्थात्‌ पृथ्वी का श्रग्ति और भ्रन्तरिक्ष का अग्नि ये ढोनो भी सूर्य से ही उत्पन्न हुए है । 


तो ऐसी स्थिति मे जिस प्रकार सूर्य की अग्नि के साथ भ्रग्नि, वायु, सु्यं, दिक्‌ू, चन्द्र ये पांच 
देवता हैं उसी प्रकार पृथ्वी का भ्रग्ति मे भी इन पाचो का मेल है। किन्तु ये पाचों जिसके आधार से 
मिले हैं वह णुद्ध सूर्य का रस है। किस्तु इन देवो के मिलने के कारण उसके रूप में परिवर्तत होकर 
मृत्यु और भ्रमृत के भेद से दो रूप हो गये है । मृत्यु रूप को पृथ्वी भौर अमृत रूप को भ्रग्नि कहते हैं । 
यह अग्नि पृथ्वी के केन्द्र से निकलकर पृथ्वी के पृष्ठ पर नाना औषधि या सभी प्रणियों के शरीरों को 
पृथ्वी से उठाकर वनाता है, और उनमे प्रवेश करता है इसी नियम के अनुसार यह अग्नि पृथ्वी से 
निकलकर मनुष्य के शरीर मे प्रवेश करता हुा प्रपद (पाव) के द्वारा धीरे-धीरे हृदय तक जाकर सूर्य से 
साक्षात्‌ भ्राये हुये पाचो देवताओं से मिलता है। जिससे यह प्रृथ्वी की भ्रग्नि मे निगृढ पांचों देवताओं 
भात्रायें विकसित हो जाती है और सुर्य के खिंचाव के कारण हृदय से सिर तक उठकर शिरोभाग मे ही 
उद्भूत होती हैं। जिनको वाक्‌, प्राण, चक्षु, ओच्र और मन के नाम से पाच इन्द्रियां कही जाती हैं। ये 
पाचो ही इन्द्रिया जिसके आधार से मिलती हैं और जिसमे वृद्ध हैं वह पृथ्वी का प्राण इन पाचों के 
भीतर निगूढ़ है भौर वास्तव मे वह सूर्य का ही रस है। इसलिये हृदय मे भ्राकर सूर्य से साक्षात्‌ भाये 
हुए सूर्य का रस यथा उसके पाचो देवता इनसे मिलकर घिलमिल हो जाते हैं । इसी पृथ्वी से भाये 
हुए पत्चदेवता युक्त प्राण को भ्रज्ञात्मा कहते हैं । जो कि सूर्य के रस रूप विज्ञानआ्ात्मा के साथ बद्ध रहती 
है। यह प्राज्प्ाात्मा जो वास्तव मे पृथ्वी का प्राण है, चही इस शरीर की झ्ात्मा है| अर्थात्‌ इस शरीर 
रूपी रथ का वही रथी है भ्रोर रथ के वाहन के लिये जिस प्रकार अगश्व की आवश्यकता है वही काम यहां 
पर पाचो इन्द्रिया या विशेषकर मन, प्राण, करते हैं। वाक्‌ वोलने के लिये प्राण गन्ध, श्वास के लिये, 
चक्षु इप्टि या सत्यता के लिये, श्रोत्र श्रवर के लिये भ्रौर मन सकल्प या विचार के लिये द्वार मात्र हैं। 
किन्तु इन पाचो के अतिरिक्त जो एक ही पाचो का भ्रभिमान करता है, श्र्थात्‌ मैने कहा, सूँचा, देखा, 


सुना और उत्त पर विचार किया, इस प्रकार पाचो का अ्रपने मे एक ही स्थान मे श्रभिनय करती है, वही 


इन पाचो से भिन्न और पाचो की प्रेरक प्राज्ञम्ात्मा है श्र वही अरहमरि 
करती है । त्मा है ही अहमस्मि ( मैं हूँ । ऐसा भ्रभिमान 


इस प्राज्ञप्रात्मा स्पी मुस्य प्राण के ऊपर सात प्राणो का आवरण है । मन, वाक्‌, प्राण, चश्षु, 
शो, कर्म और अग्नि । इनमें श्रोत्र तक ५ प्राण चेतन 


देवों ५ शरीर मे ही उद्भूत होते हैं। वृक्षादि स्थावर 
जीवो के प्राज्ष पर कर्म, प्रग्ति ये दो ही आवरण हैं, किन्तु प्रस्तरादि जड़ जीवो की झात्मा पर केवल 
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झग्ति ही झावरण है। इस प्रकार निःसंग जीवों मे एक आवरण भीर भ्रन्तः सग जीयो में दो. लादर 
झौर ससग जीवो मे ७ प्रावरण हैं । 


इन सातो झावरण रूपी प्राणों की मात्रा छत्तीस हजार हैं। इन सब वो झहण फस्तने बातो झरप 
प्राण की मात्रा भी ३६००० ही हैं। उनमे से एक-एक मात्रा सूर्योदय से सूर्यास्त तक जितना प्राण मूरम 
श्राता है उसे भ्रहः कहते हैं । प्रत्येक मात्रा इस प्रत्येक भ्रहः प्राण का भोजन करती है। एवं दार गाने के 
उपरान्त पक्‍व होने के कारण पुनः भोजन नही करती इसलिये प्राज्ञ प्राण के ३६००० मात्राये बारी-परी 
से सूर्य के अरह. का सम्बन्ध करके १०० वर्ष मे निशेष हो जाती है, इसी मे मनुध्य सी प्रायु १०० पे 
की नियत है। इसी प्रकार यह भ्राज्ञ प्राण भ्रपनी जीवन सत्ता को रखता हुआ उवप कहवाना है, प्रस्पेह 
उक्थ से चारो ओर भप्रर्क प्राण निकलकर भन्न का ग्रहण और सचय करता है। उन अप्तो यो प्रशिति 
कहते है । उक्थ, श्र, भ्रशिति इन तीनो का समन्वय श्रात्मा का स्वभाव है । जिस प्रकार प्राकाण म दुपे 
का विम्ब एक उकथ है, क्योकि उससे चारो झोर रश्मिया उठती हैं ये रश्मिया चारो घोर पंती (५, पर 
कहलाती हैँ । यह अर्क चारो ओर से सोम और श्राप्‌ को खीचकर अपने में लेलेते है यही उनही धवाति 
या भन्न हैं । ठीक इसी प्रकार हमारे शरीर मे प्राज्ञ प्राण एक उकथ है। उसमे उठे हुए मन, धारा, घार 
इत्यादि ७ भ्रक हैं, ये ही जगत्‌ के नाना विपयो को ग्रहण करके उस प्राज्नात्त्मा में पहुँचाते है घटी उनरी 
अ्शिति है। इसका उकक्‍थ , अं, भ्रशिति का सम्बन्ध होकर शरीर में रहना ही जायु है। उन्हीं सातों 
श्रकों को ऐतरेय ऋषि ने भ्रपने आरण्यक मे ब्रह्मगिरि कहा है । इन सातो प्रह्म (प्राणों) को रक्षा करना 
भ्र्थात्‌ व्यर्थ व्यय करके नष्ट न करना ही ब्रह्मचयं है। इस प्राज्ष आण पर जो ७ प्राण है उनम सानया 
अग्नि प्राण दो प्रकार का है। भ्रमृत झौर मृत्यु-इनमे मृत्यु अग्नि चित्य है, जिसका घुक्र, मज्जा, प्रग्पि, 
भेदा, मास, शोशित, चर्म और लोम इस प्रकार चयन होकर शरीर का रुप बनता है, फिन्तु प्रमृत अग्नि 
चितेनिधेय होकर लोम भिन्न सातो चयनो पर व्याप्त होकर पृथ्वी के प्राज्मात्मा रस को या प्रव्यारर 
झ्रात्माओो को भी घारण करता है। इस प्रकार इस शभ्रग्नि प्राण के द्वारा यह प्रान्न प्रात्मा रपी सुर 
प्राण सशरीर हो जाता है, परन्तु भ्रपने स्वरूप से वह प्रशरीर है। इस प्रकार प्राज्ात्मा बी दो जरस्‍पा 
होती है । सशरीर, भ्रशरीर इनमे सशरीर की दशा मे यह अ्राज्ञात्मा इंन्द्रो के नियम से सयुक्त होगा है । 
प्रिय और अप्रिय काम झौर शुक्र, विद्या भौर कमें । किन्तु अशरीर दशा में केवल विद्या को रखर बह 
प्रात्मा निहंन्द्र हो जाता है, क्योकि उसके प्रिय और भश्रप्रिय कुछ भी नही रहते । किन्तु सशरोर दशा में 
झात्मा इन दोनो से विनिमू क्त नही होता । इसी प्रकार काम रहने से नाना पवार की हि श्श्ता ९, 
जिससे नाता प्रकार के शुक्र उत्पन्न होते है भौर उन शुक्रो से फिर नाना प्रकार के काम उस्सस हो हे । 
इस प्रकार के धारा प्रवाह मे पड़कर भ्रात्मा परतन्त्र हो जाता है । जब तक सब बामो या बामनायों रो 
न छोडे तव तक शुक्र के श्रधीन होकर नाना लोको मे आत्मा को परिश्नमछ करना पदता ८। पे ॥8। जमे 
और शुक्र दोनो कर्म के वीज रूप है। काम से कर्म झौर कर्म मे शुक्र प्रौर घुऊ से छः रबाम हूं छत 
हैं । इस प्रकार कर्म की धारा भात्मा मे काम से उत्पन्न होती हैं। किन्तु विद्या को पारा शांमा शो 
स्वाभाविक धारा है । इसलिये जब कोई कर्म नही रहता तव भी विद्या विद्यमान रहती रै। द्िद्ा धार 
कर्म ये दोनों भात्मगति के लिये रथ चक्रव॒त्‌ हैं, क्योकि कर्म के द्वारा प्रात्मा की स्मार गं।ते होती रही 


[ ३४७ ।] 


कं ब्रह्मविज्ञान कै 


>_...----_न्‍्क्‍् _लस्‍िॉिससनससततततततततततततततततततततततततत व 
है। वह संसार की श्रोर बढता जाता हैं--जन्मता है, मरता है, सनन्‍्तान उत्पन्न करता है भौर अपन 
मासारिक उन्नति करता है। परन्तु कर्म से आत्मा मे कपाय पड़ता है भौर आ्रात्मा कजुषित हो जाती है 
किन्तु इसके विपरीत विद्या से श्रात्मा की ब्रह्म गति होती है । वह ब्रह्म की झोर बढ जाता हैं और परः 
शान्ति मे श्राता है झात्मा मे कपाय दुर होकर भ्रात्मा शुद्ध स्वरूप में 'आती है। यही भात्मा की द॑ 
गतिया है जिनको ससांर या मोक्ष कहते हैं । 


जबकि भआरात्मा तीनो इन्दरों से निमुक्त होकर विद्या के प्रभाव से शुद्ध स्वरूप मे आता है, उर्स 
समय प्रात्मा मे श्रष्ट गुणों का उदय होता है। इसलिये वह जीव अष्ठ गुणी ईश्वर के समान हो जात 
है, भौर यही सग्रुण मुक्ति है। इसी को रामानुज मानते हैं वे गुण ८ ये विपाप्मा, विमृत्यु, विजर, विशोक 
अविजिधित्सा (न खाने की इच्छा) अ्रपिपासा, सत्यसल्प, सत्यकाम । रामानुज के मत मे इन ८ गुणों बे 
ने से जीव भी ईश्वर तुल्य ही जाता है । किन्तु फिर भी वह जीव जगत्‌ की रचना, रक्षा, संहार करने 
की सामर्थ्य नही रखता इसलिये बह वास्तव मे ईश्वर नही बनता केवल मुक्त आत्मा कहलाता है। ऐसे 
मुक्तात्मा असख्य हो सकते है। किन्तु ईश्वर सदा एक है। 


इस मत के विरूद्ध दूसरा मत यह है कि जीव जब विद्या के अतिशय होने से सर्वथा विशुद्ध हो 
जाता है तो वह अपने प्रभाव ज्योति मे जा मिलने से एक रूंप हो जाता है जिस प्रकार पानी मे बना हुग्मा 
प्रतिबिम्व पानी की सत्ता से पृथक्‌ अपना स्वरूप धारण करता है। वह भ्ल्प आयतन श्रल्प बीय॑ 
(शक्ति) रखता है किन्तु पानी की सत्ता नष्ट होने पर वह कैवल सूर्य के सदश ही वनता है। भ्रत्युत ज्योति 
में ज्योति मिल जाने से लय होकर सूर्य ही बच जाता है । ठीक उत्ी प्रकार काम, कर्म, शुक्र ये तीनो 
अ्रविद्या के सयोग से यह जीव ईश्वर से पृथक्‌ बन कर अपना स्वरूप धारण करता है । किन्तु वह अविद्या 
की सत्ता नप्ट होने पर ज्योति मे ज्योति मिल जाने से लय होकर यह जीव भी साक्षात्‌ ईश्वर हो जाता 
है । जंसे पृथ्वी से इक्ष, पृथक्‌ स्वरूप धारण करके भी अ्रन्त में बृक्ष के स्वरूप से मुक्त होकर पृथ्वी हो 
जाता है। उसी प्रकार ईश्वर से ये सव जीव पृथक स्वरूप घारण करके भी अ्रन्त मे जीव स्वरूप से निमुंक्त 
होकर ईश्वर ही वन जाते है । क्योकि यदि ईश्वर से पृथक्‌ जीव की सत्ता मानी जाये और ईश्वर की शक्ति 
से उसकी शक्ति न्‍्यून मानी जाय तो उसको अपनी आत्मा की अल्प शक्ति पर अवश्य ही ग्लानि होगी 
इससे वह अशोक नही रई सकता, भर उसने ससार की दशा में ईश्वर मे मुक्त होने का सकलप किया 
था। वह सकल्‍प उसका पूर्ण न होने से उस सायुज्य मुक्ति दशा मे भी वैसा सकल्‍्प होना निश्चित है, तो 
यदि बैसा सकल्प रहते भी वह साक्षात्‌ ईश्वर नही हुआ तो उसका सत्य सकंल्प होना मिथ्या ठहरेगा । 
इसलिये मुक्ति की दशा में भी ससार दशा के अनुसार जीव की ईश्वर से पृथक्‌ दशा मान कर द्वंत मानना 
सर्ववा भूल है। सभी जीव ईश्वर से ही उत्पन्न होकर अन्त में ईश्वर मे ही लीन हो जाते है, और वह 
एफ ही ईश्वर सदा विद्यमान रहता है, यही सिद्धान्त है । 


महान्‌ 


यहश्राज्ञात्मा कृमि से लेकर ब्रह्मा तक प्रत्येक जीव मे एक ही रूप है | यद्यपि यह प्राज्ञात्मा प्रत्येक 
शरीर में शरीर भेद से भिन्न है | शरीरावच्छिन्न है, और शरीरो के अनन्त होने से संख्या मे भी श्रवन्त 
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हैँ । तथापि यह श्रात्मा निज के स्वरूप में सर्वत्र एक ही प्रकार का है। ६ उर्भिया धौर प्रादन | सेद ) 
विसर्ग (निकालना) जाप्रतू स्वप्नादि १० भ्रवस्थायें जैसे मनुप्य में हैं। उसी प्रकार उत्रि श्र नौदे >े 
जीवो मे और देवता झादि उत्कृष्ट जीवो में भी समान हैं। किन्तु फिर इन जीवों की प्रत्येत दिनियों म 
जो बहुत सी बातो मे विशेषता प्रतीत होती है, उसका कारण क्या है? 


उत्तर यह है कि इन जीवो में परस्पर जो भेद प्रतीत होता है वह दो ही प्रकार पा है। ए 
प्राकृति का दूपरा प्रकृति का । आक्षति का भेद दो प्रकार का है। एक सजाति भेद प्रौर दूसरा विराति 
भेद । मनुष्य, मनुष्य मे, इक, शक्ष मे परस्पर विजातीय भेद हैं। इनमे सजातीय नेदो का काररा देश, उ5 
झादि पादो का वेपम्य है, किन्तु विजातीय भेद और प्रकृति भेद होना भ्रवश्य ही एव प्रधान बास्ण मे 
है | वह कारण महान्‌ आत्मा हैं । यह महान्‌ ही भिन्न-भिन्न जाति का है जिसे योनि कहते €। और एस 
योनि ससया की प्राचीत काल मे ऋपियो ने ८४ लाख की गणना की है यह ८४८ लास महान निश्न्ननिष 
आकार मे होने पर भी कर्मो के द्वारा परस्पर परिवंतनशील है । श्रर्थावु हाथी घोदा हो सण्ता £ गौर 
घोड़ा मनुप्य | इस प्रकार भद्दान्‌ को झ्राकृति भिन्न होने से ही जीवों मे विजाति प्रावार दीपने ६ । रिन्‍सु 
प्रकृति भेद का कारण केवल महान्‌ ही नही है, किन्तु महान्‌ भौर क्षेत्रत्ष का सम्बन्ध थो जारघ है । यह 
भहान्‌ भात्मा चन्द्रमा के रस से वना हुआ काच और जल के सदश स्वच्छ होने पर 'भो ग्वय प्रराण गए 
है। जिस प्रकार काच का गोला दीपक के सम्मुख रखने से उसका सामने का अझ्रध भाग प्रशागमान हो 
जाता है । किन्तु उसके विरूद्ध दिशा में श्रघे भाग तमोमय रहता है। किल्तु प्रकाश भौर तम दोनो है 
सन्धिस्थान में मन्द प्रकाश रहता है । इस प्रकार वह एक ही गोलक तीन रुप में परिणत हो शात्रा है । 
प्रकाश, छाया शौर तम । इसी अकार यह स्वच्छ महान्‌ प्रात्मा भी स्वयं प्रकापमान विज्ञान श्रार्मा मे 
समीप रहकर तोन स्वरूप घारण करता है । विज्ञान विशिष्ट उसका भाग प्रकाशित होझर मत्त्वनुष णए 
लाता है और छाया भाग रजोग्रुग भर शेप भ्रन्धकारमय भाग तमोगुण है। इस प्रदार नत्व, रए, तम 
इन्ही तीनो गुणों को महान्‌ कहते है । किन्तु इनकी दो अवस्था होती है। एक तीनो भु्ों पी समता 
इस महान्‌ “का वास्तव रूप है उसको पुराने आचायों मे प्रकृति, प्रधान शोर अव्यत्त शब्दी गे बछ्त ३ १ 
किन्तु यह समता रूप जयत्‌ के झ्ादि में या प्रलमकाल में कदाचित्‌ उम्मव होता हे। विनय रग३ शो 


दि हो 


प्रवस्था भे कभी छुब्घ होकर विपय श्रर्थात्‌ न्यूनाधिक ही जाता हैं, भोर प्रन्योन्य, ( परापर ॥ प्रशिनिय 
[दवाना) आश्रय, जनन (पैदा करना) मिथुन इत्ति का होठा है, यही विपमता जगनू वा शव 2 एस 
विषम अवस्था को ही महान्‌ कहते हैं । क्योकि इस प्रवस्था मे दे तीनों गुण व्यक्त प्रवस्पा में हाठर 
सुक्ष्म की भ्पेक्षा महान्‌ हो जाते हैं। यही महान्‌ किसी समय अच्यक्त था वहीं प्रादाला रे सु, 7 ४, 
मोह नाम से चिविघ भोगो की जो जहा कुछ सामग्री उत्पन्न होती है उन चवकी प्रशनि एसी, मूल जार 
ये ही महान्‌ के ३ गुण हैं । इसलिये वे गुण प्रकृति कहलाते है । जिस झात्त्मा में यह प्रद्दति श्सि गए 
मे जैसी होती है वैसा ही भोग उस प्रात्मा को मिलता है, इसलिये लक्षण से वह प्रति शब्द दशप ४ 
बाचक हो गया है। ये ही तीन गुण आत्मा के स्वभाव हैं । “स्व” करके विजान धात्गा नो मिगी 75 


प्रशान झात्मा समझी जाती है। उसका "भाव अर्थात्‌ अवस्था विधेष दा होना हो “शाप « । 
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स्वभाव या प्रकृति के अनुसार जो भाव प्रज्ञान मे उद््‌बुद् होता है वेसा ही भोग भ्रज्ञान श्रात्मा मे हो 
जाता है। उस भोग को प्रज्ञान आत्मा कदापि रोक नहीं सकता, उसके परतन्त्र है इसलिये गीता मे 
लिखा है कि-- हि 
प्रकृत्या क्रियमारानि, गरुणेः कर्माणि सर्वेशः । 
श्रहंंकार विमृढ़ात्मा, कर्ताइहमिति मन्यते ॥श्र ३, श्लोक २७॥ 


यद्यपि इस प्रकार प्राज्ञात्मा परतन्त्र है, किन्तु उसको प्रेरणा करने वाली दुसरी आत्मा विज्ञानमय 
क्षेत्रज्ञ स्वतन्त्र है । वह प्रकृति को प्रवश्य दवा सकती है किन्तु मात्रा की श्रावश्यकता श्रवश्य है। भ्रज्ञान 
की प्रकृति महान्‌ झ्रात्मा की मात्रा यदि विज्ञान प्रात्मा से अधिक है तो विज्ञान भ्ात्मा के कहने पर भी 
प्रकृति दुनिवार होगी, विचार शक्ति व्यय होगी । किन्तु विज्ञान की मात्रा यदि महान्‌ से अधिक है तो 
वह प्रकृति को दवा कर क्रम-क्रम से अपने स्वभाव का परिवंतन कर लेगा । प्राय. ऐसा भी देखने मे 
श्राया है कि प्रपनी विज्ञान झात्मा की विशेषता (लियाकत) विशेष वल न रहने पर भी दुसरे किसी 
महापुरुष की प्रबल विज्ञान आत्मा एकाएक क्षणमर मे किसी दुर्वल मनुष्य की प्रकृति का परिवर्तन कर 
देती है । इसी विज्ञान शआ्रात्मा के प्रभाव से प्रकृति परिवर्तन होते-होते दुराचार करते हुए झ्ात्मा उच्चति 
पथ पर अग्रसर होता है । भौर कई जन्म के भ्रवन्तर सर्वेथा विशुद्ध होकर मुक्ति पा जाता है। जैसा कि 
गीता भे लिखा है-- 


अनेक जन्म संसिद्ध, स्ततोयाति परांगतिम्‌ । 
बहुनां जन्मनामन्ते, ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते ।॥१।। 


महान्‌ आत्मा के सत्व, रज, तम ये त्तीनो गुण जगरतु के सभी भावों के मुख्य कारश है। सभी 
प्रात्माप्रो की सभी द्षत्तिथा इन्ही तीनो भ्रुणो के कारण प्रतिक्षण बदलती रहती हैं। गुण यद्यपि तीन 
ही है, तथापि उनसे उत्पन्न होते हुए भाव अनन्त प्रकार के हे। उन सबमे सत्वग्रुण से उत्पन्न होते हुए 
जितने भाव या दृत्तिया है वे सब विज्ञान आत्मा के अ्रनुकुल हे, पोषक हैं, किन्तु रजो गुण से उत्पन्न होते 
हुए भाव भर दृत्तिया विज्ञान के प्रतिकूल हैं, विक्षेपक है। किन्तु तीसरे तमोगुण से उत्पन्न हुए भाव ग्रौर 
दृत्तिया विज्ञान के आवरण (ढकनेवाले) होते हैं । विज्ञान मे सत्वगुण से शान्ति, रजोगुण से क्षोभ, 
तमोगुण से स्थम्भन हुआ करते हैं। जिनके कारण विज्ञान मे न्यूनातिरेक ( कमोबेश ) विशेषता होती 
रहती है। अर्थात्‌ सत्वगुण की अधिकता से विज्ञान वढता है, रजोगुण की भ्रधिकता से विज्ञान मे हल चल 
उत्पन्न होकर विज्ञान की कमी न होने पर भी विज्ञान की शक्ति कम हो जाती है, तमोग्रुण की अधिकता 
से विज्ञान के बहुत प्रश आइन होकर कम हो जाते हैं। इसलिये विज्ञान की वृद्धि के लिये तम और रज 
की दत्तियो को घटाकर के सत्व की वृत्ति बढानी चाहिये। इस प्रकार महान्‌ के द्वारा विज्ञान की विशे- 
पत्ता जैसे होती है, उसी प्रकार विज्ञान के द्वारा महान्‌ मे भी विशेषता होती रहती है। केवल इन दोनों 
मे मात्रा भर बल की अ्रधिकता मे ही निर्भर है। इस प्रकार जैसे प्रकृति के द्वारा विज्ञान भे विशेषता 
उतन्न होती है, वेसे ही भ्राकृति के द्वारा भी विज्ञान मे विशेषता पाई जाती है। इसलिये कऋृमि, कीट 
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भ्रादि जीवो के शरीरायतान कम होने से विज्ञान की मात्रा कम होती है, किन्तु 
» किन्तु मनुप्य में अ्रपेक्षा 
बहुत होती है। हाथी का शरीर झ्रायतन भ्रधिक होने पर भी बुद्धिनाशक मेद (चर्बी) और श्लेष्मा धादि 
दोषो की अधिकता के कारण विज्ञान की भात्रा कम है। इसलिये उसका सिर मनुष्य के समान ऊँचा न 
होकर पशु के समान तिरछा है, दो पाँव पर सडा न होकर चार पाँच पर खडा है। यही प्रमाण है कि 
पशु योनि के महान्‌ की श्रपेक्षा मनुष्य योनि की महान्‌ स्वभाव से ही भ्रधिक विज्ञान रखते हैं। 


इनके अतिरिक्त विज्ञान की मात्रा श्रधिक होने पर भी महान्‌ के रजोगुरा से उत्पन्न काम भौर 
शुक्र की धारा यदि बढ जावे तो जिस प्रकार 'उल्ब' (भिल्ली) से गर्भ भौर मल से दर्पण और घूम से 
दीपज्योति आइत होकर श्रपनी शक्ति का अपकर्ष कर लेते हैं, उसी प्रकार उस काम से विज्ञान भी अप- 
कर्ष पा जाता है। काम, क्रोष. लोभ, मोह, मद, मात्सयं झादि किसी भी दृत्ति की श्रधिकता होने पर 
उसके आक्रमण से बडे-बडे महानुभाव विद्धानो की प्रबल विज्ञान की विचार शक्ति पर परदा पड जाता 
है। जिससे विचार न कर वे भी कितने ही श्रनाचार कर बैठते हैं । 


इनके भ्रतिरिक्त सत्सगति, कुसगति, सुशिक्षा, कुशिक्षा का भी प्रवल प्रभाव विज्ञान पर पढ़ता है 
इसलिये जो प्राज्ञात्मा जीव भ्रपनी आत्मिक उन्नति के लिये अपने विज्ञान की उन्नति चाहे तो उसको 
चाहिये कि भ्पनी प्रकृति मे सत्वगुणो के भावों की इद्धि करने का भ्रम्यास करे, भ्रौर सुशिक्षा लाभ करे, 
सत्सगति करे, इन सबसे प्राकृतिक नियमानुत्तार अपने आप ही विज्ञान शक्ति धीरे धीरे बढ़कर प्रकृति के 
रजोगरुण, तमोगुण, के प्रभाव को दवाकर श्रत्यन्त कल्याण गुण प्राप्ति का कारण होगा भौर सत्वगुण की 
वृद्धि से धीरे धीरे प्रज्ञान झ्रात्मा विशुद्ध होता हुआ श्रन्त मे विज्ञानमय हो जायगा। यही प्रशान जीव- 
आत्मा की मुक्ति है, यही उसको परम लाभ है, यही परम पद्‌ भौर पराशान्ति है भौर परमानन्द है । 


आत्मशार्त्र समच्चय 


प्रात्मा के निख्पण मे जितने शास्त्र प्रचलित हैं वे झ्राचार्य पृथक्‌ होने के कारण भिन्न-भिष भले 
ही प्रतीत होते हो परन्तु वास्तव मे वे सब शास्त्र किसी एक ही झात्म स्तर के निप्न-भिन्त प्रव रण हैं । 
सब प्रकरणों के समन्वय से किसी एक ही शात्मा का अथवा उस एक ग़ात्मा के भिन्न लिप्त स्वरपों बा 
निरूपण समभना चाहिये । 


दर्शनों में प्राय तीन शास्त्र मुख्य हैं। वैशेषिक, प्राघानिक ध्ौर घारीरफ । एनमे देशेपिक शास्प 
केवल भूतात्मा का निरूपए करता है और प्राघानिक भ्र्थात्‌ तास्य शारा ल्षेतज्ञमात्मा वा निभ्पप र्रके 
भहान्‌ झात्मा को उस क्षेत्रज्ञ की प्रकृति कहकर निरूपण करता है। तात्पर्य गह है कि साप्रधारत्र मे 
प्रकृति पुरुष नाम से जिन दो तत्वो का निरूपण है, उनमे पुरुष तो क्षेतज्ञ है भौर प्रकृति महान ४ । धोर 
भ्रीर तीसरा शारीरक जिस श्रात्मा का निरूपण करता है, वह ऊपर बघगे तीनों कातगामों ने पृ८र पर- 
रजा चिदात्मा है। इस प्रकार तीनो शास्त्र सत्य हैं, किन्तु प्रात्मा का एक स्वस्प उनका प्िषय ७ १ 


किन्तु नवीन नैयायिक जीव ईश्वर दो भिन्न मानकर दो थात्मा कहते हूं विरु उनरा 7२ 
./ के ध्का ः ब् ने ब्क न 
आत्मा एक क्षेत्रज्ञ है, अथवा ब्रह्माण्ड का प्रधिप्ठाता घरीर में बाहर की जात्मा है, +ो। दिचारगौर * 
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यद्यपि ऊपर के तीनों शास्त्र जिन-जिन आत्माओं का जिस प्रकार निरूपण करते है, वह उन्ही २ आात्मा- 
झ्रों के सम्बन्ध में सत्य ही प्रतीत होते हैं। किन्तु एक आत्मा को मान कर दूसरे का खडन करना साहस 
है । भ्र्थात्‌ क्षेत्रज्ञ और महान्‌ को मानता हुआ साख्य यदि भूतात्मा चिदात्मा को व्यर्थ कहता हो तो यह 
प्रनुचित है, और भुतात्मा को मानता हुआ्ना वैशेषिक यदि क्षेत्नज्ञ, चिदात्मा, महान्‌ इन तीनो को व्यर्थ 
कहे, तो भ्नुचित है। इसी प्रकार शारीरक धर्थाव्‌ वेदान्त शास्त्र भी केवल चिदात्मा ही को मानता हुत्रा 
यदि क्षेत्रज्ञ, महान्‌, भूतात्मा इन तीनो की उपेक्षा करें तो वह भी अनुचित है । तात्पयं यह है कि चिदात्मा 
सृत्रात्मा, क्षेत्रज्ष, महान्‌, भूतात्मा ये पाँचो ही आत्मा हमारे शरीर मे भिन्न-भिन्न तन्त्रो की प्रकृति करके 
शरीर की स्थिति नियत करते हैं। उनमे किसी एक ही श्रात्मा पर निर्मर करके भ्रन्यान्य श्रात्माओ का 
तिरस्फार करना विचार सम्मत नही है । 














समन्वथ 


जगत्‌ मे प्रत्येक पदार्थ को देखने से यह सिद्ध हो चुका है कि जो जहां कुछ पदार्थ दीखता है वह 
सब पाच्च भौतिक है। भ्र्थात्‌ पाँच भूतो से वना है। वाक्‌ भ्र्थात्‌ आकाश से पैदा होने के कारण इन 
पाँचो भूतो को वाक्‌ भी कहते हैं । प्रत्येक वाक के भीतर प्राण रहता है, भौर प्राण के भीतर मन रहता 
है। इस प्रकार मन, प्राण, वाकू इन तीनो की जो समष्टि है वह मन के भीतर विद्यमान एक श्रन्तर्यामी 
चिदात्मा के आश्रय से है। इसलिये कोई चित्त को श्रथवा कोई मन, प्राण, को प्रधान भात्मा भले ही 
मानता हो किन्तु जबकि ये सव श्रात्मा वाक्‌ अर्थात्‌ भूत मे ही मिलते हैं । भूत मे उनकी सबकी समृष्टि 
है तो इस एक भूत को ग्रहण करने से इसके भ्रन्तर्गंत वे सभी आत्मायें ग्रहीत हो जाते हैं । कोई भी 
झ्रात्मा पृथक्‌ अवशिष्ट नही रहता इसलिये एक भरृतात्मा ही को मानना उचित है । इस प्रकार क़े विचार 
से कणाद भगवान्‌ यदि केवल भूतात्मा ही को मुरुष आत्मा मानकर सन्तुष्ट हो गये हो और किसी भात्मा 


को इस भूतात्मा से पृथक न देखकर उनका निरूपण न किया हो तो यह उनका विचार सर्वथा उचित 
भ्रौर सत्य ही प्रतीत होता है । 


इसी प्रकार साल्यशास्त्रो मे भी विचार करने से विरोधाभाव प्रतीत होता है, क्योकि जिस प्रकार 
क्षेत्र के प्रकाश से महान्‌ की तीन अवस्था होकर तीन गुण कहे जाते है, ओर वही महान क्षेत्रज्ञ पुरुष 
की प्रकृति मात्रा जाता है। उसी प्रकार मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनों की समष्टि को यदि सांख्य का महान 
मान लिया जाय तो वह समष्टि मन अश मे प्रकाशमय होने के कारण सत्व है । प्राण अग में क्रिया 
प्रधान होने के कारण रज है | वाक्‌ अ्रश मे ज्ञान क्रिया भिन्न अर्थ स्वरूप होने के कारण तम है | इस 
गुणसूत्र समष्टि को यदि चिदात्मा पुरुष की प्रकृति मानी जावें तो भगवान्‌ कपिल के मात्रे हुए प्रकृति 
पुरुष इन्ही दो तत्वों मे चिदात्मा, क्षेत्र्ष, महान, भूतात्मा इन चारो झ्रात्माओ का सग्रह हो जाता,है । 
यदि इसी झभिश्राय से भगवान्‌ कपिल ने दो ही तत्व मानकर सन्तोप किया हो झौर इन दोनो से प्ृथक्‌ 
फाई आत्मा न मानते हो तो यह उनका विचार यर्वेया उचित है और सत्य है । ह 


हि हक तीमरे शारीरक भ्र्थात्‌ वेदान्तश्ास्त्र ने ब्रह्म और माया ये दो तत्व मानकर ब्रह्म को नित्य 
देहूप ध्रौर माया को अनिर्वेचनीय या असदरूप मानकर अ्रद्वैत माना है। उसमे ज्विदात्मा.ही एक मुख्य 
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कक ब्रह्मचिद्दान पे 


ब््््व्य्य्य्य्् 





ब्रह्म है, भऔर उसी की माया द्वारा मन, प्राण, वाक ऐमे ३ भेद ध्यवा क्षेत्ष, महादु द्रताना दर ३ 
भेद उत्पन्न होने पै इन तीनो को माया समय माना जावे, श्रौर इन भेदों को बनिवदेवनीय मिस्दा श्पन्‍्फर 
शुद्ध एक चिदात्मा को ही माना हो तो यह भगवान्‌ वादरायण का विचार सर्वथा उचित झौर शायर है । 
इस प्रकार विचार दृष्टि से देखने पर वैशेषिक, प्राधानिक, शारीरक इन तौनो दर्शनों मे विरोधानाय रहते 
से समन्वय प्रतीत होता है, भौर तीनो मतों के भ्रनुसार एक दी अ्रव्याकृत प्रात्मा सिद्ध होता है, सिशिके 
चिदात्मा, क्षेत्र] भात्मा, महान्‌ आत्मा, भूतात्मा इस प्रकार ४ व्याकरण हैं । 


इन तीन दर्शंनो के अतिरिक्त भाजकल के नवीन विहल्मण्डली मे भौर भी तोन दर्गनों रो प्रसिनि 
पाई जाती है। न्याय, योग, मीमासा । किन्तु इन तीनो को दर्शनशास्त्र मानना उनका केवल शाह्म है 
क्योकि दर्शन उस शास्त्र को कहते हैं जो कि सामान्य रूप से सम्पूर्णो जगतू का एक ह्रम से विम्परा 
करे । जिसके नियम जैलोक्य के पदार्थों पर भौर उसके वाहर भी सर्वत्र ही एक रुप से लागू हो। पिन्तृ 
बदि जगत के किसी विशेष स्कल्घ पर. विशेष रूप से मिखू्पण किया जाय, जैसा वनस्पति विज्ञान, शरीर- 
विज्ञान, भूगर्भ विज्ञान, दकार्गल विज्ञान तो वह्‌ एकदेशी विज्ञान होने के कारण सावेदेशिक विनान रप- 
दर्शन होने के योग्य नही है । यह स्यायशास्त्र जिसको तर्क का न्याय कहते हैं, वह तक प्रर्पोतु भनजान 
विपय में कई कारणो से उसका यथार्थता निश्चय करने के लिये जो ऊह्दा ( चुद्धि का ले जाना ) उसके 
न्याय को अर्थात्‌ मार्ग को तकंन्याय कहते है। इस कारण वह तर्कन्याय केवल केघाशास्त्र (दाद, गरप,“ 
वितण्डा) है। मह न्याय जगत्‌ का मिरूपण न होकर जगत्‌ का एक देशी कथा का निरूपर है, इसनिये 
उसको दर्शन कहना भ्नुचित है । इसी प्रकार पूर्दे मीमासा भी वावयार्थ निरुपणा है, भ्रर्पात्‌ एक पावद 
का दूसरे वावय के साथ कया सस्वन्ध है भौर वावयो का किस प्रकार के अथे होने में सामप्य है, : सके 
न्याय को ही मीमांसा कहते हैं, भौर यह भी एकदेशी होने के कारए दर्घंन नही है 


प्रत्येक मनुष्य की प्रद्ग॒त्ति मे तीन कक्षायें होती है। दर्शन, विज्ञान, चरित प्रत्येक मनृप्य पिन 
विषय की ओर प्रथम भ्रपनी दृष्टि डालता है, उस इष्टि का कोई ढग होता है उसी दग या र्थप्टवे 
प्रकार की दर्शन कहते है । किन्तु देखते-देखते परीक्षा के द्वारा जो विषय निर्धारित होकर जान में ग्पिर 
हो जाता है, भर्थाद्‌ देखने के विषय का एक स्वड्प स्थिर हो जाता है वह उस दिपय थे दिदान है 3 
दर्शनकाल मे ज्ञान के लिये प्रयत्न था, विज्ञान होने पर वह यत्न रक जाता है। विप्ठु उन शह ने जे 
मनुष्य अपना कुछ उपयोग सिद्ध करता है, भर्थात्‌ उस ज्ञान के हारा जो जैसा बर्ताव घर्ता है दरी 
उसका चरित्र है। परमेश्वर न दीखने पर भी है कि नही इसका निश्चय करने के तिये जो गर्दाएर 
सुना जाय, शास्त्रों के वचन देखे जाय या स्वय कुछ अनुमान क्या जाय, विद्वानों मे गारानुणार रिम 
जाय, इत्पादि-इत्यादि विचार करना दर्शन का विषय है । 


गीः छा 
आस प्रोदना 


किन्तु ईश्वर है ऐसा विश्वास हो जाना विज्ञान भौर ईश्वर के होने के वि:पास पर इसमे 7 
करना, जप करना और उसके प्राप्ति करने का काम करना ही चारिध्य है। एस नियम ने घटा पार 
(वज्ञान का पूर्वा्भ है और उपाय है किन्तु चारिश्य उस विज्ञान का उतरा है पौर एल है। पापा 4 
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धई ब्रह्मविज्ञान पे 


.>->-न्‍््िल्लललल्तततततचतततततततततततततततात ता ततततततततततत 
है कि यह चारित्य भाग दर्शन न होकर दर्शव के फल विज्ञान का भी फल है, इसी कारण इन तीनो को 
यदि एक ही शास्त्र के ३ विभाग माने जाय तो अनुचित नहीं | इसी कारण से साख्य और योग इन 
दोनो शास्त्रों को एक ही शास्त्र समझकर दोनो का एक ही नाम सांख्य प्रवचन कहा है। गीता मे भी 
कहा है +7: 





सांख्य योगौ पृथगूबालाः, प्रवदन्ति न पण्डिताः। (५,४ ) 
एक सांख्यं च योगं च, यः पश्यति स्‌ पश्यति ॥ (५,५) 


तात्पयें यह है कि इसी साख्य दर्शन का अथवा उसके विज्ञान का चारिश्य भाग ही योग है । यह 
न तो दर्शन भाग है भोर न यह साख्यशास्त्र से भिन्न शास्त्र है। 


वास्तव में दर्शन का विपय यह है कि इस विशाल जगत्‌ को देखकर प्रत्येक मनुष्य के विचार मे 
प्रायः स्वभाव से ही यह शक्रा उठा करती है। यह जगत्‌ कब से हुभा, कंसे हुआ, किसी ने बनाया या 
प्रपने आप ही हो गया । ण्दि आप ही हुआ तो नियमानुकूल विज्ञान सिद्ध सब काम कंसे हुए हैं, भ्रस्त- 
व्यस्त (उलट-पुलट) क्यों नही होता । और यदि इसका कोई नियन्ता पुर्णों ज्ञानवानु इसका भ्रध्यक्ष माना 
जाय तो वह कहाँ है, जगत्‌ के भीतर या बाहर । जगत्‌ के भीतर रहने पर जगत्‌ पहले ही सिद्ध होता है 
ईश्वर से जगत की रचना असम्भव होगी । थदि वह जग्रत्‌ से बाहर है तो भी असम्भव है, क्योंकि 
जगत्‌ देश भर काल दोनो से अनादि भ्ननन्‍्त दीखता है। इसलिये जगत्‌ से बाहर कोई स्थान ही सम्भव 
नही है, और वहाँ ईश्वर का रहना भी सभव नही है, इत्यादि इत्यादि इस जगत्‌ के विषय में शतशः 
प्रभत उपस्थित होते हैं । इन्ही प्रश्तो पर विचार करके इनका समुचित समाधान करना ही दर्शनशास्त्र का 
विपय है। इस प्रकार के दर्शन यद्यपि ग्रतन्त हैं तथापि उनमे से छः बहुत प्रसिद्ध हैं. .-लौकायतिक १, 
वेनाशिक २, स्थाद्वादिक ३, वेशेषिक ४, प्राधानिक ५, शारीरक ६। 


इनमे प्रथम तीन जगत्‌ कर्त्ता ईश्वर को “नास्ति” कहते हैं, इसलिये तीनो नास्तिक दर्शन हैं। 
शेष तीनो इस जग्रतु के बनाने वाले एक ईश्वर को अस्ति कहते हैं, इसलिये ये तीनो आस्तिक कहे जाते 
है। इस अकार दर्शन के दो भाग है। यह विभाग जगतु के कर्त्ता के पनुरोध से है। किन्तु जगत के 
उपादान द्रव्य के भ्रनुरोध से इन दर्शवो के तीन विभाग है। १ करमंदर्शन, २ ब्रह्मदर्शर और ३ उभयदर्शन 
तात्पयें यह है कि इस जगत की रचना मे दो भाव स्पप्ट दिखाई देते हैं, एक प्रत्येक पदार्थ मे परिवर्तन 
ओर दूसरा अ्नादिकाल से जगतु का एक ही प्रकार से स्थिर रहना इन्ही दोनो वातो से दो तत्व सिद्ध 
होते है। एक परिवर्तनशील क्षरिक, विनश्वर श्रौर दूसरा स्वंदा, एक रस, शाश्वतिक भ्रविनाशी । इन 
दोनो तत्वों में प्रथम को कर्म भौर हितीय को ब्रह्म कहते है । इन दोनो मे कह को न मानकर विनश्वर 
तत्व से ही सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति देखना “कर्म दर्शन” है उसे ही वैनाशिक कहते हैं । माध्यमिक, 
सोत्रान्तिक, वैज्ञानिक, वेभाषिक झ्रादि कितने ही अवान्तर भेद नास्तिक दर्शनों के है, वे सब वैनाशिक 
की शाला हैं। इन सवके विरुद्ध जो दर्शन इन परिवर्तनशील क्षरिक विनश्वर पदार्थों के भीतर निगृढ़ 
रुप से एक अविनाशी ब्रह्म को जगत का उपादान कारण मानता है, वही झ्रास्तिकदर्शन है। वेशेषिक 
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६ ब्रह्मविज्ञान धे 








न्ध्न्स्स्य्स्फ्ोाज्चश्शण्य्टज 


भादि सव इसी विभाग मे हैं। वे दोनो ब्रह्म भौर कर्मे-दर्शन भरद्धंत प्त मे है। फिस्तु वितने की धन्य 
दर्शन ब्रह्म भौर कर्म श्र्थात्‌ अविनाशी और विनश्वर दोनो तत्वों के मेल से जगत वी सृष्टि मानो है । 
वे भक्ति दर्शन वा उपासना दर्शन कहे जाते हैं वे सव द्धंत पक्ष के हैं। उनके ' अत मे परिशयनशीय 
विनश्वर पदार्थों मे नित्य विद्यमान एक सच्चिदानन्द सदा एक रस प्रविनानी आझ्रात्मा भो २, वह सेरी 
आत्मा है । इसीलिये हम उन नास्तिकों के अनुसार असद्रप न होकर सदा नद्ूूप नित्य परमानरः है । 
इसी अभिप्राय को लेकर एक महपि कहते हैं । ह 


झसचेव स भवत्ति, अ्रसद्‌ ब्रह्मेति वेदछेत्‌ । 
अस्ति ब्रह्मेतिचेद्वेद सनन्‍्तमेन ततोबिदुः ॥ 


प्र्थात्‌ वह स्वय श्रसत्‌ भ्रपने को बनाता है, जो कि ब्रह्म को प्रसत्‌ मानता हुआ प्रास्मा मो परम 
मानता है। किन्तु जो क्रह्म को प्रस्ति कहता हुआ भात्मा की सत्ता मानता है उसरी श्रात्मा सदा शे लिए 
नित्य अविनाशी झौर स्थिर है। इसीलिये ब्रह्म मानने वाले पुरुष झो सन्‍्त अर्थात सदा रहने वाला 
कहते है । 
आत्मसार समुच्चय 


इस प्रकार इस पआ्रात्म प्रकरण में कुल ७ झात्मायें दिखाई गई है। १-- चिदात््मा, २--मृत्या मा 
३---क्षेत्रज्षआत्मा, ४--महानात्मा, ४--भुवात्मा, ६-दसग्रात्मा, ७--दैवआत्मा । इन सातो मे 
दैवात्मा कृत्रिम है जो कि यज्ञ करने से क्षेत्रज्ञात्मा मे ही विशेष रूप से उत्पन होता है, भौर यह भी 
क्षेत्रज्ञातमा का ही रूपान्तर है। किन्तु यह दैवात्मा सभी प्राणियों में नही पाया जाता केवव दालिए 
मनुष्यों मे ही उत्पन्न होता है। भोर इस आत्मा के उत्पन्न होते पर वह पुरुप मनुष्य न वद्ा जारर ईंव 
कहलाता है। प्राचीन समय मे भूमि स्वर्ग के नाम से जो उत्तरासण्ड में स्वगें स्थान नियन पा यह बे 
बसने वाले सभी पुरुष प्राय इस देवशझात्मा के प्रवल होने से 'भूभिदेव' कहे जाते थे । ऐसे देवो ऐी प्रात्मा 
देहावसान के उत्तर नियम से सूर्यमण्डल के देव लोक में ही जाती थी। वह आात्मा पिनुलोक मे प्रन्य 
मनुष्य के अनुसार नही जाती थी। यह आत्मा तीन प्रकार की है परब्रह्मपय, प्रपरपहापय, ट्रेइपय । 
परब्रह्मपथ की प्रात्मा निराकार ब्रह्म मे लीन होकर अपने परिच्छिन्न स्वरुप मे तिमु का हो छाती 3 । 
झौर भूमा होकर झानत्दघन वन जाती है, भौर दूसरे अपरब्रह्मपथ की दैपात्मा पपने परिब्दिस रदरार 
से तिर्मुक्त न होकर भी ससार यात्रा से निर्मुक्त हो जाती है, भौर माहारत्रह्म में स्पतोदय, सामीष्य, 
सारूप्य, सायुज्य के भेद से प्रपत्न हो जाता है। इन दोनो गतियो को अपवर्ग मोल कहने हैं ॥ एस गति 
में जाने वाली प्ात्मा का पृथ्वी मे आवागमन नहीं होता, किन्तु तीसरी दँवात्मा देवपदपी होने » देश 
में जाती है और वहाँ स्वर्ग का भ्ानन्‍्द भोग करके किच्चित्‌ श्रवशिष्ट कर्म को लेकर फिर प्ृष्पी मे पर 
लेती है। इस प्रकार दैवझात्मा के तीन भेद सिद्ध होते हैं । 


इसी प्रकार हस झात्मा भी भूतात्मा का हो रूपातर है। भौर वह एस जन्म मे ही नयी हक 
दोकर देहावसान के पश्चात्‌ इस स्थूलशरीर से सम्बन्ध छोडकर गन्धर्वयोनि में प्रदिष्द होरर हुं दो 
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चन्द्र कै मध्याकाश में गन्धवलोक मे मनुष्यों के अ्रनुसार ही सुख दुःख भोगती हुईं भ्रपना जीवन निर्वाह 
करती है। इस आत्मा मे मनुष्यों के ११ इन्द्रियो के अतिरिक्त १७ इन्द्रिया भ्रधिक होती है, जिनके द्वारा 
योगियो के सब घम्मं उसमे स्वभाव से ही विद्यमान रहते हैं । यह भ्ात्मा सात्विक, राजस, तामस के भेद 
से तीन प्रकार के हैं। सात्विको को देवता, राजसो को गन्धव भर तामसो को भूत कहते हैं। किन्तु 
साधारण वोलचाल की भाषा मे इन तीनो को तीनो शब्दों से प्रायः व्यवहार करते है। इसीलिये इन 
तीनो भेदी के भ्रवान्तर भेदों को लेकर १८ भेद भ्ायुववद के चरक, सुश्रुत, वागूभदूट ग्रथो के भूतोपशम- 
नीयाघ्याय में विशेष रूप से निरूपण किया है । इस प्रकार ये दोनो भात्माये क्षेत्र भर भूतात्मा के ही 
रुपान्तर होने से गौणमगात्मा है ! 


इन दोनो के श्रतिरिक्त पाँच आत्मा सभी प्राणियों के शरीर मे सामान्य रूप से पाई जाती है। 
जिनमे भी चिदात्मा और सूृत्रात्मा ये दोनो शरीर का अभिमान न रखने से देही, शरीरी, शारीरक नही 
कहलाते और शेप तीनो शरीर भेद से भिन्न होने के कारण शरीराभिमानी या शरीरी कहलाते है। 
( सास्य क्षेत्रज्ञ को अनेक भौर वेदान्त इसको एक ही समभता है ) इन पाँचो में प्रथम चिदात्मा उस बड़े 
महासूयय उत्पन्न होता है। जिस महासुर्य के चारो श्लोर यह हमारा सुर्य परिक्रमा करता है भौर जिसे 
ब्रह्मा या अभिजितु का तारा कहते हैं, उस चिदात्मा के तीन भेद हैं। आामु, श्रम्व शौर सहस्त-इनमे 
झ्राभु उस आ्राघार को कहते हैं जो प्रखण्ड रूप से सम्पूर्ण जगत्‌ में व्यापक है और प्रशान्त है। झोर जिस 
धरातल पर इस सम्पूर्ण जगतु की चिति अर्थात्‌ चुनाव हो रहा है इसलिये उसको चिदात्मा कहते है, भौर 
वह सर्वत्र विभु अर्थात्‌ व्यापक है इसलिये आभु ( चारो ओर ) कहते है झौर यह ज्ञान स्वरूप है। इस 
चित्र या ज्ञान मे सवंत्र एक प्रकार का बल व्याप्त है, जो जल, श्रग्नि, वायु के श्रनुसार खण्ड २ वाला हैः 
उन्ही वल खण्डो के न्यूनाधिक परिमाण से चयन होने पर प्रथम गुणों की उत्पत्ति और फिर ग्रुणो के 
चयन से भिन्न-भिन्न द्रव्यों की उत्पत्ति हुआ करती है । जो जहा हम कुछ देखते हैं वह सव कुछ भिन्न- 
भिन्न वलो का ढेर है। जिन बलो के मेल से वस्तु बनती है उससे श्रधिक बल आधीन करने पर उस वस्तु 
की हृदयग्रन्थि उधड जाती है और वह वस्तु नष्ट हो सकती है, इन्ही बलो को अ्रम्व कहते हैं । जो 
असत्‌ होकर भी वाँघनेवला, आत्मा को परतन्त्र करनेवाला एक महा-भयानक तत्व है। इन्ही श्रम्वो के 
भिन्न-भिन्न मात्रा मे चिति अर्थात्‌ चुनाव होने से भिन्न-भिन्न वस्तु के स्वरूप बनते हैं, इसलिये भ्रम्व को 
भी चिदात्मा कहते है । इन दोनो के भ्रतिरिक्त तीसरा सहस्न है जो कि प्रत्येक वस्तु मे पिण्ड और किरण 
का भेद उत्पन्न करता है। जैसा कि सुर्य का विम्व या दीपक की लौ एक पिण्ड है उसके चारो ओर एक 
किरण मण्डल जो दीखता है उसे ही सहस्न कहते हैं। यह सहस्त प्रकाशवान पदार्थ मे ही नही होते बल्कि 
प्रप्रकाश आदि सभी पदार्थों मे समान रूप से अपना किरण मण्डल बनाते है, वे सब सहस्न है। उसमे 
उस पिण्ड से किरण मण्डल की परिधि तक पिण्ड रस का चुनाव होता है, इसलिये सहस्न को भी चिदात्मा 
कहते है। हमारे शरीर के हृदय भे जो तिल की बराबर ज्योति रखता हुआ हमारी क्षेत्रज्ञात्मा का पिण्ड 
है उस सा से शरीर के धर्म तक या बाहर के पदार्थों तक जो प्रात्मरश्मि निकलकर अपना मण्डल 
बह है उसे ही विद्वानों ने विज्ञान कहा है। हमारे विज्ञान या वुद्धि हमारी प्रात्मा का रश्मि मण्डल 
है, जो घट-पट भ्रादि बाहर के विपयो पर जाकर उनका प्रकाश करता है। इसलिये उस झात्मा के सहत्त 
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को विज्ञान कहने से विज्ञान, चेतना, चैतन्यचित्‌, सवित्‌ भ्रादि शब्दों से व्यवहार ऊरने है । :म प्रदान दे 
ही तीन चिदात्मा के स्वरूप हैं इन तीन रूपो मे चिदात्मा सम्पूर्ण जगत्‌ में व्यापण है । 
दूसरा सूत्रात्मा है जो कि एक को दूसरे से जोडता है यह तत्व सर्वत व्यापक होकर भी विद्ञमा 

से भिन्न है, भौर चिदात्मा, क्षेत्रज्ञआत्मा आदि सभी झात्मा जो किअपना भिन्न-निप्त स्पवद्नम्था 
रखते हैं, उन सब भात्माओ पर अपना प्रभाव रखता है। इस सूनात्मा के हारा एक पग्रात्मा भूनरी प्रास्मा 
से बद्ध हो जाती है। जिस प्रकार चिदात्मा ईश्वर रूपी सुयये से था जिस प्रकार क्षेत्रमप्रान्मा प्रादार ऐ 
सूर्य से श्रोर महान्‌ चन्द्र से आते हैं, उस प्रकार यह सूचरात्मा किसी घन पिण्ड से नहीं प्राता विस्तु ८ए 
इस महान्‌ विशाल आकाश मे सर्वत्र व्यापक होकर एक ब्रह्माण्ड को दूसरे श्रह्माण्द मे भी जोदनता शत 
है, भ्रथवा यो कहिये कि यह भ्रन्तरिक्ष से श्राता है, और वायु स्वरूप है । यह यूजात्मा प्रनन्‍त प्रगार था 
होने पर भी मुख्यतया ३ भ्रकार का है सत्य, योजक, श्रद्धा इनमे सत्य वह सूजात्मा है जो मृत्यु को प्रभूष 
से और अमृत को मृत्यु से जोडता है। तात्पय यह है कि जगत के सभी पदार्थ अमृत और दइत्यु एव थो 
तत्वों के समुच्चय रूप है। जिन भूतो को हम देखते हू वे सव मृत्यु रूप है। फिन्तु पवन सब में पृ८र- 
पृथक अभिमानी रूप से श्रमृत देवता रहता है जिसके कारण उस वस्तु की सत्ता रहती £ घोर वह 
झ्रमृत भरगिनि, वायु, इन्द्र रूप हैं। इन तीनो अ्रमृतो का मृत्यु से जो वन्धन ग्रन्यि बनी है यह सृपास्मा रे 
कारण है | इसी प्रकार प्रत्येक वस्तु मे कुछ न कुछ शक्ति पाई जाती है उन शक्तियों प्लौर परनिमानो 
फा परस्पर सम्बन्ध भी इसी सूत्रात्मा के कारण है। इस प्रकार प्रमृत, मृत्यु भीर धक्ति मे शक्तिमान्‌ 
का सम्बन्ध कराने वाले दोनो सूत्रात्माओं को 'सत्य' कहते हैं। इसी प्रकार भ्रमृत गो पध्मृत में जोटने 
वाला और मृत्यु को मृत्यु से जोडने वाला योजक सूत्रात्मा है। जैसा चिदात्मा, क्षेतन, महान, ट्रतास्मा 
इन सब झमृतो का परस्पर एक सूत्र मे बाँधकर जो प्राणी का शरीर रूपी एक नन्‍या दनो £ वह ह्रम्मतों 
को भ्रमृतो से योजक (जोडनेवाला) सूत्रात्मा है, और सूर्य का पृथ्वी से, पृष्वी या चन्द्रमा से जो पर- 
स्पर बन्धन है प्रथवा प्रत्येक वस्तु मे प्रत्येक परमाभुझ का जो परस्पर सम्बन्ध है ये सब मृत्यु से भर ३ 
का योजक सृत्रात्मा है! 


तीसरा सृत्रात्मा भ्रवमवों को श्रवयवी से नित्य सम्बन्ध कराता हैं, जैसा सूं थी विर्यों रा दर 
से बन्धन है। मिदृटी के ढेले पर पृथ्वी का झाकषण है इत्यादि-इत्यादि सभी ऐसे वन्धन शिम सृष्यामा 
से होते हे उसे भ्रद्धान कहते है। इस ही श्रद्धान के द्वारा चन्द्र मण्डल में रहते हुए पितसे गो घाशाप्ो 
का भूमण्डल पर रहते हुए पुत्रों की झात्माओ्रो के साथ सात पीढी तक सम्बन्ध बना रखता 7 । घोर 
उसी श्रद्धान के द्वारा पुत्रो के दिये हुए अन्न पिण्डो का रस घ॒न्द्रकिरण मार्ग हे उपर घदपर दिनरा। 
श्रात्मा मे पहुँच जाता है | इस प्रकार सूनात्मा के तीन भेद सिद्ध होते है। रन दोनो प्रात्माओों के पिन 
रिक्त जो तीन झात्मा शरीरी माने जाते है, अर्थात्‌ शरीर के भेद से भिकमिन होते है, थे भोद्राश 
तीन-ठीन भ्रकार के है। जैसा कि विज्ञान, इन्द्र भर्थात्‌ मुस्य प्राण और विराद ये तीनों २4 लक डा 
क्षेत्रज्ञात्मा है । जव क्षेत्रज्ञ सूर्य से श्राता है उस सूर्य में तीन तत्व हैं। ज्योति, गो, भार इनमे स्थी: ० 
विज्ञान, भ्रायु से इन्द्र भर गौ से विराट की उत्पत्ति है। 
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श्राकाश के सूर्य मे ज्योति झादि तीन तत्वों के भ्रनुसार शरीर के सूर्य में विज्ञान, इन्द्र और विरादू 
"दे तीन तत्व होते हैं | इनमे भी ज्योति मनोमय है। आयु आणमय है और गौ वाड्मय है । इसी प्रकार 
भहान्‌ आत्मा जो चन्द्रमा से आता है वह भी तीन श्रकार के हैं। आकृति, प्रकृति भर भ्रहक्कति । तात्पय॑ 
यह है कि भात्मा के प्रावरण स्वरूप यह शरीर तीन भ्रकार के है। स्थल, सूक्ष्म और कारण । इनमे 
स्थुलशरीर को ही झाकृत कहते हैं, यह सवके बाहर है भौर स्पष्ट दीखता है, इसी स्थूल साँचे को योनि 
स्वरूप महान्‌ कहते है। किन्तु इसके भीतर जो सूक्ष्म शरीर है उसे ही प्रकृति कहते है वह गुण स्वरूप 
भहान्‌ है भौर उसके भी अन्तयंत कारणशरीर है, उसे ही भ्रहकृत कहते हैं, वह भ्विद्या स्वरूप है, महान्‌ 
है। ये तीनों ही महान्‌ तीनो शरीरो के तीन साँचे हैं जो कि कर्म ध्रुत्र द्वारा भूतात्मा मिले रहते हैं । 
भ्रव तीसरी भूतात्मा जोकि पृथ्वी के रस से उत्पन्न होता है, वह भी तीन अकार के हैं-वेश्वानर, तेजस, 
प्राज्ष इसमे कही केवल वैश्वानर ही रहता है जिन्हें असंज्ञ जीव कहते हैं जैसा प्रस्तर-पत्थर आदि श्ौर 
कही पर वेश्वानर, तैजस ये दो आ्रात्मा होती हैं, उनको श्रन्तःसज्ञक कहते हैं । जैसे इक्षादि और कही 
वैश्वानर, तैजस, प्राज्ञ ये तीनो झ्रात्मा होते है उनको ससज्ञ जीव कहते हैं-जैसे मनुष्य भ्रादि । इनमे वैश्वा- 
नर सबसे अधिक व्यापक है, उससे कम तंजस और उससे भी कम प्राज्ञ का उदवोध है। 


इस प्रकार चिदात्मा, सूत्रात्मा, क्षेत्रज्ष, महान्‌, भूतात्मा, दैवआात्मा, हंसआात्मा इन साती आत्माग्रो 
के तीन तीन भेद होने से कुल २१ झात्मा सिद्ध होते हैं। इन सवका अधिष्ठान स्वरूप यह शरीर बाई- 
सवी भ्रात्मा है। इन्ही वाईस भ्रात्माओ की गतिविद्या आगे के प्रकरण मे दिखाई जावेंगी । 


मी ८] ज्म्गम्बक 
ग्रात्मागति परिच्छेद 


इस आत्सागति परिच्छेद में ८ प्रकरण हैं--१-गतिस्वरूप, २-गति- 
प्रभेद, ३-गतिनिमित्त, $४--प्रेत्यस्थिति, ५-गतिमार्गम, ६-गन्तव्यलोक या स्थान, 
७-भोग झौर ८-प्रथेंवाद | 
१-गतिस्वरूप 
प्रात्मा दो प्रकार का है, १ अखण्ड और २ यौगिक | 


रा अमरकाना 4७७७७ मम ७ रामणाक, 


कफविलकुल चले जाने पर भ्रात्मा की दशा अर्थात्‌ शरीर से वाहर निकलने पर आत्मा की दशा | 


[ ३४८ ] 
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इनमे भ्रखण्ड आत्मा दिकू, देश, काल से श्रनवच्छिप्त होने के कारण गति नहीं रावा। गति 
परिच्छिन्न की ही होती है। एक देश को छोडकर दूसरे देश का ग्रहण करना ही गति है। इसपर जो 
तत्व स्वदेश मे एक रस व्याप्त है उसकी गति कहना प्रसभव है। इसमे जो प्ात्मा सब प्रात्मारों भे 
मुख्य है उसके लिये यह गतिविद्या सम्बन्ध नही रखती। किन्तु दूसरी जो यौगिक प्रात्मा हे ल्निके अनेर 
भेद गत प्रकरण मे कहे जा छुके हैं उन्ही के सम्बन्ध से यहाँ पर गतिविद्या दिखाई जाती है । 


यहाँ यह जानना चाहिये कि इन यौगिक झात्माझ्रो मे मौलिक या यौगिक डिन तत्वों झे योग से 
यौगिक आत्मसृष्टि हुईं है वे सव तत्व जो कि यौगिक आत्मा के अशरुप हैं, भिन-भिन्न स्पानों में छागर 
एकत्र सम्मिलित होकर यौगिक आत्माओ का रूप बनाते हैं ॥ वे नव भ्रश जिन जिन स्थानों में भाते हे 
उन स्थानों को उन प्रशों का प्रभव या योनि कहते हैं। इन यौगिक शात्माप्रो मे से जब ये भिन्न-मिर 
झश किसी कारण से प्रथक्‌ होते हैं तो वे भ्रश ततक्षण प्रकृति नियमानुसार प्रपनी योनि में जा मित्रते 
हैं । इस प्रकार किसी योगिक आत्मा के भिन्न-भिन्न भ्रशो का भिन्न-भिन्न श्रपनी योनि मे जाना ही पात्म- 
गति है, भौर यही गति इस श्रात्मगति परिच्छेद मे दिखाई जायगी । 


२-गतिप्रभेद 


झात्माओं की गति सव मिलाकर यद्यपि अनेक प्रकार की होती है। किन्तु उनमे से केवल सय 
से प्रथम, सबसे प्रधान भूतात्मा की ही गति यहाँ दिखाई जाती है । भृृतात्मा की गति सब मिलारर १० 
प्रकार की हैं। १-ससारगति, २-अतिमुक्ति, ३-अतिमृत्यु, ४-पतचत्व, प्र-ब्राह्मी, ६-देवी, ७-पंप्री, 
घ-तारकी, ह-अगति, १०-समवलय । इन दशों में से कोई न कोई गति भूतात्मा की धव-्य होती है । 
यथपि क्षेत्रज्ञआात्मा, महानुभात्मा, देवजात्मा, हसझात्मा इन चारी के लिये ये १० गति मी बही गई 
हैं। किन्तु हसझात्मा भी भृत्तात्मा का रूपान्तर होने के कारण गतिमानु भ्रवश्य है। पिल्तु उन एव 
ही लोक (गन्धर्वलोक) नियत होने के कारण एक ही गति नियत है। उसी प्रवार देवात्मा की है ए्बा 
ही गति नियत है| क्षेत्र] भौर महानुश्नात्मा इन दोनो की निज स्वस्प से यद्यपि एक ही गनि है, दत्त 
भूतात्मा के साथ रहने से उन दोनो की अन्यान्यगति भी वितनी ही हो सकती है जिनवा विशेष दरगन 
भागे होगा भौर चिदात्मा सूत्रात्मा की गति नहीं है 


१-संसारगति 


भूतात्मा की सव यति मिलकर दो प्रवारकी हैं। १-सतारगति बौर २ सपरायति । प्स 
भूतात्मा के थात्रा सचार के निये तीन ही लोक नियत है! ९ मंनृप्य लोक, ३ देदलोर, ३ पिल्लोव । 
इनसे भ्तिरिक्त ब्रह्मलोक ध्ादि लोको में गई हुई धात्मा स्थिर है| जाती हैं फिर बहा ने उलबर लोरा- 
स्तर मे नही जाती, भौर उसका इस पृथ्वी मे पुनरावर्तन होता है। उसलिए बै सब न के मचार 
योग्य लोक नहीं है । जब तक झात्मा की मुक्ति न हो दद तक यह जाता मनुष्य लोग-घादि तीनो से र। 


दर जजम-»मत मामा फकरा2ाआ 2ााआ०७4 सभा 


छुप्रतनूनिर--अभवच्छित्त । 
[ ३५६ ॥ 
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में कही न कही अवश्य रहती है। उन तीनों में से देवलोक, पितृलोक के जिम प्रकार वहुत से भेद हैं, 
उसी प्रकार इस मनुप्यलोक मे भी ब्रह्मा से लेकर स्तम्ब-पर्यन्व बहुतसी योनिया है समास और व्यास, 
१४ भूतसर्ग अथवा ८ लाख योनि जिनमे यह जीवात्मा जनतमकर, मरकर एक योनि में अमख करता 
रहता है यही योनि “परिवर्तन” मनुष्यलोक में इस जीवात्मा की संसारगत्ति हैं। ससार का भ्रयं संत्रण 
प्रात जन्म मृत्यु के द्वारा एक योनि से दूसरी योनि में नियति (नियम) के साथ सरकना ही संसार है । 


जिन-जिन कर्मो के द्वारा जिन-जिन योनियो में जिस-जिस प्रकार यह आत्मा संसार गति पाता है, 
वह संसार गति की कर्मंगति मनुस्मृति १२ अध्याय में विशद्रूप से दिखाई गई है। इस ससार गति के 
प्रतिरिक्त भूतात्मा की जितनी गतियां हैं उन सब को # सम्परायगति कहते हैं । 


( नित्यगति ) 


सम्परायगति सव मिलकर दो प्रकार की है। नित्यगति और कालगति | नित्यगति को संसृत्रि 
भौर कालगति को देहान्त कहते हैं । तात्पयं यह है कि इस प्राणी का शरीर भिन्न-भिन्न नाना पदार्थों के 
एकत्र मिलने से या उनके परस्पर वन्धन से उत्पन्न होता है । इस वन्वन को हुद्गन्थि वन्‍्धन कहते हैं। 
इसी हृद्ग्रन्थि के उघड़ने से या इस वन्धन के खुलने से झ्रात्मा की मुक्ति कही जाती है | परन्तु स्मरण 
रहे कि इस हृदुग्रन्थि की ग्राठ मे जो तत्त्व गठे हुए हैं, और जिनका वन्धन है वे सव तत्त्व प्रतिक्षरा ग्रन्थि 
से उघडकर बन्धन से मुक्त होकर अपनी अपनी योनि में जाते रहते हैं और उनकी जगह दूसरे तत्व जा- 
भा कर उनके ब-घन या ग्रन्थि स्थान को पूर्णो करते हैं। जिस प्रकार दीपक की लो में भ्रज्धिरा की धारा 
तेल से श्राकर सूर्य से आते हुए झ्रादित्य प्राण के साथ ग्रन्थि में वद्ध होता है उसी ग्रन्थिवन्धन से प्रकाश 
का स्वरूप 'लौ' के रूप मे उत्पन्न होता है। परन्तु जिन का वन्धन होता है वे प्रतिक्षण निकलते रहते हैं, 
किन्तु उनका स्थान दूसरे भ्रद्धिरा भौर आदित्यप्राण पुरा करते रहते हैं। काच या पानी में सुर्य॑ं का विम्ब 
जिन-जिन रश्मियो से उत्पन्न होता है, वे रश्मिया प्रतिक्षण बदलती रहती हैं किन्तु उनका स्थान दूसरी 
रफ्मियो से पूर्ण होते रहने के कारण प्रतिविम्व स्थिर दीखता है। किसी नदी के किसी तीर्थ पर या 
उसके पाट पर जिन जलो को इस समय देखते हैं वे जल दुमरे ही क्षण मे नही रहते । किन्तु उनका स्थान 
जलो से पूरा रहने के कारण सहत्नो वर्षो से उस तीर्थ मे उस घारा की स्थिति मानी जाती है । तात्पयँ 
यह जिस प्रकार राजा बदलता है, पहरायती बदलता है, किन्तु गद्दी या पहरे का नियम नही बदलता 
उसी प्रकार इस शरीर मे भी शरीर के बनाने वाले भूत भौर देवता अपने-अपने ग्रथिवन्धन से निर्मुक्त 
होकर प्रतिक्षण गति करते रहते हैं । क्षिन्तु दुसरे भूत और देवताभो से स्थान की पूर्ति होने के कारण 
शरौर की स्थिति ज्यो की त्यो वनी हुई दीखती है! तात्पर्य यह है कि वे हुए पदार्थ प्रतिक्षण छुटते 
रहेते हैं। किन्तु ग्रन्थि या वन्धन नही छूटता, वस इसी कारण दो गति सिद्ध होती है। यदि ग्रन्थि या 


वन्धन छूट जाय तो उसे कालगति या देहान्त कहेगे। किन्तु ग्रन्थि या वच्धन ने र बचे हुए तत्व 
ग्रन्यि मे छठते हैं तो उसी गति को नित्यगति या उंसृष्ति कहते हैं । 30% 


न्‍विलननलन+-लमनकनन्‍मन्‍भथ 





# मनुप्यलोक से भ्रन्य लोको मे जाना । 


[ ३६० ] 


हछ ब्रह्मविनान कु 


२-अतिमुक्ति « भूतगत्ति 

यह नित्यगति दो प्रकार की है। भूतगति भौर देवगति । बयोकि प्रत्येक प्रारी प्राव्मा गौर 
शरीर इन दोनों के सयोग से बना हुआ है । इनमे झ्ात्मा पाच देवताग्रो से प्रौर शरीर भाव ड्रग 7 
बना हुआ है । इस आत्मा और शरीर का जब तक परस्पर घनिप्ठ मचन्ध बना रहता २. तभी जरा ब्रती 
का जीवन है| इन दोनो मे प्रतिक्षण नित्यगति हुआ करती है, जिसके कारण परीर से पश्चद्वा, शाम 
के देवताओं से पृथक्‌ होकर निकलते रहते हैं । भोर वे वायु मे जाकर त्रम से पायो भूत पृर्री रे पास 
भूतो मे मिलते रहते हैं। इसी प्रकार झात्मा के पाचो देवता भी शरीर के पाचो भूतों में पृसरर #ीगर 
आकाश के पाचो देवताझों में सम्मिलित होते रहते है । किन्तु इस निन्यगति में विधेषना घर गोपी * 
कि शरीर के धातु पत्चभूतमय होने पर भी शरीर में उनके स्वट॒प श्राध्यात्मिक हो जाते, तो रि 
लोम, त्वचा, रक्त, मास, वसा, अ्रस्थि, मज्जा, भुक्र ये सव देवता से सम्बन्ध दोदने पर प्रपने लाया 77 
स्वरूपो से च्युत होकर पृथ्वी के पत्चभूतो के स्वरूप में झा जाते है। इस प्रकार शारीरक घादणे प। 
देवताझो से सम्बन्ध छूटकर पृथ्वी वाले भूतो के स्वरूप में भा जाने को अतिमुक्ति बहने हे । 


( ३-अतिमृत्यु--देवगति ) 


देवता और भूत इस दोनो के सयोग से जैसे भूतो का आध्यात्मिक रूप मिन होता है, उसी प्रशार 
पत्चदेवताशो का भी यह भाध्यात्मिक रूप भिन्न हो जाता है। वह प्रिन, वायु, सूर्य, रि९, वद्य इन 
पाँचो देवताओो का भाध्यात्मिक रूप क़्म से इस प्रकार है| वाकू, भाण, चक्षु, भ्ोत्त भौर मन जय ये 
पाँचो इन्द्रिया नित्य गति के कारण शरीर के भूतो से पृथक्‌ होते हैं, तो उनका उस सबव या पाएगा" 
त्मिक रूप का भी सद्भूठन निवृत्त हो जाता है भर वाक्‌ भ्ररित के रूप मे भ्रा जाता है | एमी प्रगार 
प्राण झादि भी वायु झादि देवताशो के रूप मे परिवततित हो जाते हैं । इस प्रकार उन्ठियो के देवता एप 
मे परिवर्तन होने को ही 8 "अतिमृत्युगति” कहते है। मृत्युरुपी भूत के वन्धन मे प्रमुत सपी ऐेशप्रभों 
का जत्तिक्रान्त (छुटकारा) दोना ही भतिमृत्यु कहलाता है । 


(४-पंचत्व > भूतगति ) 


पूर्व मे सपरायगति के नित्यगंति झौर कालगति इस प्रकार दो भेद वह गये थे । जिनमे मिपर्मा 
के दो भेद जिम प्रकार ऊपर दिश्वायें गये हैं उसी प्रकार कालगति के भी दो भेद हैं, भूतगति पर प्रागई- 
गति | पत्चभूतो का बना हुआ शरीर औौर पश्चप्राणो से बनी हुई भारमा धन दोनों का परस्पर जो दृश- 
त्मा के हारा सबन्ध है वह सूत्रात्मा के शिथिल होने से टूटकर जब प्रूयवनपृषझ दीना होशोीश/मायस 
शरीर के पाचो भूत इस पृथ्वी के पाचो भू मे जुदे २ मिलकर लोन हो जाते है।ज रु गश पर रे फ्च 
जगह बट जाता है! इसी एक के पाच होने को 'पद्त्व' कहते हैं। पच्त्व हॉने थी उरादी दूद्धि ४४ 
नही रहती, इसलिये इस पः्वत्व को देहान्त भी कहते हैं । 


ध््  क:प्रतिच्परेजाना 
[ ३६१ ) 
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(प्राशगति-उत्कान्ति के ४ भेद हैं) 


दूसरी प्राशगति को उत्क़ान्ति कहते हैं। जिस प्रकार पश्चत्व में पाचों भरूतों का शरीर 
झात्मा हे पथ हो जाता है, उसी प्रकार पाँचो देवो की श्रात्मा भी शरीर से पृथक्‌ हो जाती है| किन्तु 
यह विशेष है कि शरीर के पाँचो भुत अलग होकर पाँच जगह्ट बट जाते हैं। परन्तु आत्मा के पाँचो 
देवता श्रलग होकर भी अपने प्रभव के रूप भे पाँच जगह नही वटते । हमारी इस भूतात्मा मे काम कर्म, 
शुक्र आदि श्रविद्या के द्वारा जो पाँचो देवताओ की हुंदगप्रन्थि वन्धन हो रहा है वह मुक्ति के पहले भ्रविद्या 
का निद्ृत्ति न होने से टूटने नही पाता, इसलिये वह पाँचो देवताभो की बनी हुई भात्मा शरीर से प्रथक्‌ 
होकर भी पूर्वव्त्‌ परस्पर जुड़े हुए रूप मे कर्मग्रति से कही की कही परिभ्रमण करती रहती है। वह 
पृथ्वी को छोडकर ऊपर को देवलोक या पितृल्ञोक मे जाती है, इसलिये उस जाने को प्राण की उत्कान्ति 
गति कहते है । 


यह उत्क्रान्तिगति दो मार्गों में होती है । देवगाण, पितृयाण । किन्तु देवगण के दो शाखाएँ हैं । 
१-ब्रह्मपथ, २-देवपथ । ब्रह्मपथ मे जाने से मुक्ति होती है भौर देवपथ मे जाने से देवत स्वर्ग होता है । 
इसो प्रकार पितृयाण की भी २ शाखाएँ है ३-पितृपषष. और ४-नरकपथ । इनमे पित्ृपथ से पितृस्वगें को 
जाता है और नरकपथ से नरक को । इसी भेद के कारण उत्क्रान्ति ४ प्रकार की होती है ! 


(५-बअ्रह्मगत्ति, ६-दैवीगति, ७-पैत्नीगति, 5-नारकीगति, €-अगति) 


झव यहाँ यह विपय जानना आवश्यक है कि श्रात्मा मे विद्या और कर्म इन दोनो धर्मो का इस 
गति से अधिक सवन्ध है। विशेषतः इस आत्मा में जितना कर्म का कपाय बढ़ता जाता है, उतनी ही 
प्रात्माकपाय के परतन्त्र होकर उसी के अनुसार न्यूनाधिक ऊपर नीचे गति पाता है। किन्तु विद्या या 
ज्ञान की दृद्धि से वह फपाय निद्ृत होकर श्रात्मा को विशुद्ध बनाता है, ती उस समय प्रात्मा का निज 
स्वरूप जो विद्या है वह अबल होकर आत्मा व्यापक वन जाती है, जिससे आत्मा का गति क्रम भी जाता 
रहता है। तात्पर्य यह है कि श्रात्मा मे विद्या और कर्म इन दोनो का न्‍्यूनाधिक से समुच्चय रहता है, 
तब तक आत्मा की गति होती है। जिसमे विद्या की अधिकता से ऊध्वंगति या स्वगंगति भौर कर्म की 
प्रधिकता से भ्रधोगति या नरकगति होती है। किन्तु दोनो दशा मे भात्मा विद्या और कर्म से युक्त रहता 
है। किन्तु यदि इस प्राणी के इन्द्रिय मुक्त चेतन ससार मे जन्म होने की क्षुट॒तम (बहुत छोटी) निकृष्ट 
कर्मों की इतनी प्रवच्तता हो जायें कि जिसे आात्मा की विद्या का अत्यन्त न्यून झ्राभास होता हो भथवा 
नप्ट हो गया हो तो इन दोनो दक्षात्रो मे आत्मा भत्मन्त दुर्वल भर कर्म के कषाय का भार अत्यन्त 
प्रवल हो जाने से भी आत्मा की ऊर्बंगति या अ्धोगति दोनो वन्ध हो जाती हैं । इन दोनो मे विद्या का 
भझाभास रहने की दशा में नीचे के वे क्षुद जीव उत्पन्न होते हैं, जिनमे भ्रस्थि नहीं होती जैसे दश (डाँस) 
मशक (मच्छर) यूका (जु) शिक्षा (ली) मत्कुण (उठकण) आदि भौर दूसरे जिनमे विद्या का कुछ 
भी आभास नही है ) कर्म के दवाव से सर्वधा विद्या का आवरण रहता है वह सोती हुई श्रात्मा औपधि 
फरन देने पर मर जाता है वनस्पति आदि इन दोनो प्रकार के जीवो की अग॒ति होती है। भ्र्थाद्‌ ये जीव | 


[ रे६२ ] 


क्ष ब्रह्मविनान # 

४॑णणणणणणणणाण्ााणणाणाणण >> लक लि शमिक नमन शशि किक 
इसी पृथ्वी मे जन्मते, मरते, योनि बदलते रहते हैं। किन्तु पृथ्वी को छोटकर ऊपर को _दम ममी< 
चन्द्रभा मे भी नही जाते और न कही नीचे के लोको में जाते हैं। यदि ये प्रगति बाते डीउ भी ईउप्े- 
से ऐसा सुयोग प्राप्त करें कि धीरे-धीरे ऊँचे दक्ष गुलर इत्यादि उत्पन होकर कुछ-टुए पगों ने "कि, 
कीट बन जाय भौर फिर उसी सुयोग कम से प्रस्थि वाले जीव की दशा भरा याय तो दिर गति के मां 
मे ऊपर था नीचे जाने योग्य हो जाता है। किन्तु जब तक दुक्ष की या प्रमस्पि थी <-प रती + 5 
तक उन्तकी गति को अमत्ति ही कहते हैं । 


(१०-समवलय ) 


पहले कहा जा चुका है कि विद्या और कर्म ये दोनो प्रात्म धर्म प्रात्म गति के दारग 3 । दिदा 
झौर कम ये दोनो परस्पर के तारतम्य से आत्मा मे रहते हैं। कभी विद्या बट जाती भौर सती मे ८ 
जाता है। दोनो ही दोनो के परम विरोधी प्रवल शत्रु हैं, तथापि ये दोनो प्रायः प्रग्यभियार से स्वत 
ही भात्मा मे रहते है, इतना विशेष है कि विद्या झात्मा का स्वस्प है, किन्तु कर्म उममे घ्रागस्युर # । 
विद्या की विरोधी श्रविद्या जो कि भ्रनिबंचनीय रूप से झ्ात्मा में भ्रकस्मात्‌ उत्पन्न होती £ भर जो प्रार्मा 
से भिन्नाभिन्न हैं उसी के द्वारा आत्मा मे क्लेश, कर्म, विपाक, आशय उत्पन्र हो जाते है। डर मर उस 
श्रविद्या का मुख्य स्वरूप हैं। इसलिये विद्या इन का विरोध करती है। जितनी ही विद्या पपती है उपना 
ही कर्म का बल घटता रहता है। यदि विद्या का प्रभाव प्ात्यन्तिक पराकप्ठा को पट्च जाय तो भय गम 
नि: शेप विलुप्त हो जाते हैं, भ्ौर आत्म विशुद्ध हो जाता है। किन्तु इसके विपरीत कर्म शिनिना भो 
बढजाय विद्या का नाश नही होता | केवल कर्म जन्य, कपाय से उसका भ्रावरण होता £। प्रावरग पी 
मात्रा बढते-बढते सभव हो जाता है कि विद्या पूर्रो आदइ्त्त होकर विलुप्त प्राय' हो जाय ऐसी प्रवग्पा मे 
यद्यपि उसमे किसी प्रकार का ज्ञान भ्रणुमात्र भी नही होता तथापि वह दूसरे के कान का प्रमेद परपप 
रहता है| ज्ञान का विषय होकर विद्या से विषय संबन्ध भ्रवश्य रहता है, किन्तु उममे रप्रपर दुद्धि न रोपे 
से विद्या काल लोप कह सकते हैं। इस प्रकार इस धात्मा की तीन प्रव॒स्था सिद्ध होती है। एग घर रिस 
मे कर्म ही कर्म है, कम के झावरण से विद्या लुप्तवतु हो गई है दुत्तरी श्रवस्था बहू है, जिसमे विद्या पोर 
कर्म दोनो त्तारतम्य से विद्यमान दीखते हैं। भौर तीसरी अवस्था वह है, जिसमे कर्म सदंपा जुप्त होकर 
विशुद्ध विद्या रूप ह्लात्मा रहता जाता है। इन तीनो मे दूसरी जो मध्यम प्रवस्था है, जिसमे दिया घौर 
कर्म इन दोनो का समुच्चय है केवल उसी भ्रवस्था मे झात्मा की गति होती है । डिसमें भी विदा शी 
प्रधिकता से उध्व॑गति या स्वरगंगति होती है भौर कर्म की अश्रधिकता से भ्रधोगत्ति या नरगगति ?"गी ।। 
इस मध्यम अवस्था को छोडकर शेष दोनो प्रान्त ( छोर ) मे बात्म गति शून्य हो जाती # । जम शी 
भ्रधिकता मे कपाय के भार से आत्मा इतनी भारी हो जाती है कि उसमे न्तम्मन (टटराव मन पार) 
होने से गति रहित हो जाती है, उसको भी उपरोक्त भ्नुसार अग॒ति ही कहते है। तिल रससे घर के 
जब कर्म का सर्वधा लोप होकर आत्मा विशुद्ध हो जाता है तो उम व्यापक पात्मा को मीमा बय प्ररिरि एप 
बनाने वाला कर्म नप्ठ हो जाता है। इसलिये घडा फूटने से घटाकाय के पनुसार बर्म छादरगाद ४५ 
होने से जीवात्मा भी भपने स्वरूप में लघु होकर व्यापक हो जाता है। व्यापद वी गति हो धाशप है, 
इसलिये उसकी गति नही होती । इसी अभिग्राय से उस निष्कर्म झात्मा के लिये वेद गटवा 


[ ३६३ |] 
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भ्र्थात्‌ उस आत्मा का उत्क्मण नही होता, यहाँ ही वह आ्रात्मा परमात्मा मे मिल जाता है। इस 
प्रकार स्वर्ग या नरक किसी भी लोक मे ऊपर या नीचे कही न जाकर जो परिच्छिन्न क्षुद्र यह जीवात्मा 
भ्रपने ही स्थान में स्वजगतू व्यापकता को पा जाता है, उसी को समवलय गति कहते हैं। (सम--भ्रच्छी 
तरह) भ्रवन-वहाँ का वहाँ, लय- (लीन होना) । 


अभी यह कहा गया है कि कर्म से विद्या नष्ट नही होती, किन्तु विद्या से कर्म आत्यन्तिक नष्ट 
हो जाता है, किन्तु यह एक मत है। इसके विरुद्ध दूसरा मत यह है, कि जिस प्रकार कर्म से विद्या नष्ट 
नही होती, उसी प्रकार विद्या से कर्म भी नष्ट नहीं होता | विद्या और कम ये दोनो श्रात्मा के नित्य धर्म 
है, इन दोनो से भ्रात्मा कदापि शून्य नही होता । इन दोनो का परस्पर सहचार भी नित्य है। एक के 
बिना दूसरा कदापि नही रह सकता, तो ऐसी स्थिति मे आत्मा की मुक्ति कैसे होती है ? यह प्रश्न है । 
इसके उत्तर के लिये दूधरे मत का स्वरूप विशद रूप से दिखाया जाता है इस मत मे श्रात्मा दो भाग से 
बना है, जिसका एक भाग अमृत भौर दूसरा मृत्यु है। श्रमृत को विद्या भौर मृत्यु को भ्रविद्या कहते हैं । 
विद्या भर अविद्या दोनो मिलकर एक आत्मा का स्वरूप सिद्ध होता है| इन मे विद्या जिस प्रकार ज्ञान 
स्वरूप है, उसी प्रकार भ्रविद्या भी ज्ञान स्वरूप है। विशेपता यह है कि विद्या अविनाशी, भ्रखण्ड व्यापक, 
प्रनवच्छिन्न एक तत्व है। किन्तु अविद्या विनश्वर, सखण्ड, देशिक, परिच्छिन्न तत्व है ससार मे एकत्व 
प्रनेकत्व ये दोनो भाव प्रत्येक वस्तु मे देखे जाते है, क्योकि १०० वर्ष की आयु मे, वाल्य, युवा, जरा भ्रादि 
अवस्थाओं के द्वारा अनेक भेद रहने पर भी वह एक ही मनुष्य माना जाता है । 


३-गतिनिमित्त 
(४-ज्ञानरूपी विद्या-श्रविद्या) 


इसी प्रकार प्रत्येक चस्तु मे एक विद्या के सबन्ध से एकत्व और अविद्या की अनेकता से अनेकत्व 
सर्वत्र देखे जाते हैं इन दोनो मे परिच्छिन्न भ्रविद्या के सयोग से भ्रपरिच्छिन्त विद्या में भी परिच्छेद हो 
जाता है| अस्वण्ड विद्या भी खण्ड-खण्ड हो जाती है उन प्रत्येक खण्डो को मन कहते है । विद्या पर यह 
प्रविद्या का पहला प्रभाव है, जिस से भ्रपरिच्छिन्न भी परिच्छिन्न हो जाता है । फिर इस मन पर श्रविद्या 
का भ्राघात होता है जिसके द्वारा प्रकाशवान्‌ मन अप्रकाश हो जाता है। प्रकाश की अवस्था में जो मन्र 
गान्त था वह अब अप्रकाश की दशा मे अशान्त भर्थात्‌ कुव्ध हो जाता है। इसी प्रकार भिन्न स्वभाव 
होने के कारण वह मन न कहला कर प्राण कहलाता है। इस प्राण पर तीसरी वार भ्रविद्या का भ्राधात 
पइने पर दो प्राण अथवा अनेक प्राण परस्पर मिलकर एक दूसरे को मार कर एक नया मृतक तत्व बन 
जाता है। भ्र्यात्‌ जिस प्रकार प्राण कुवंद्रप था (करती हुई हालत) प्रतिक्षण चेष्ठा करता था वैसा अरब 
ने कर सर्वेथा अ्रकर्मण्य, निश्चेप्ट हो गया इस दशा को वाक्‌ कहते हैं । श्र्थात्‌ जो व्यापक झात्मा थी वह 
सण्ड-सण्ड होकर प्रथम मन, फिर प्राझ और अन्त में वाक्‌ हो गयी । अविद्या के प्रभाव से एक ही 
विद्या के मन, प्राण, वाकू के तोन रूप हो गये । अव इन तीनो के प्रभाव से जविद्या के भी तीव रूप हो 
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>> लक, 


जाते हैं । जिस भ्रविद्या पर मन का ससमे हुआ वह काम कहलाता है और प्राण के समर्ग से वहो पदिषा 
कम कहा जाता है। शोर वाक्‌ के सस से वही श्रविद्या शुक्र या क्लेश कहलाता हैं। जब हि डिएा घोर 
प्रविद्या ये दोनो एक ही आत्मा के दो भाग हैं तब विद्या के तीनो भेद मन, प्राण,वाक भौर पिया ८ 
तीनो भेद काम, कम, शुक्र ये छुप्तो घ्मं आत्मा के स्वरुप से पृथक्‌ नहीं हो सकते । :सतिय्े मृन्धि को 
दशा में यह कहना कि विद्या के प्रभाव से काम, कर्म, क्लेश तीनो आत्मा में से सर्वया ८ट जाने / या 
भूल है, मिथ्या है। तो ऐसी दशा में जिस प्रकार ससार में जीव भ्रात्मा छः धर्म वाला है तो मतति दमा 
में भी वेसा ही रहेगा तो फिर मुक्ति किसे कहना चाहिये, इसका उत्तर इस प्रकार है । 


२-कर्मरूपी विद्या, श्रविद्या 


विद्या और श्रविद्या जो भात्मा के दो भाग कहे गये है उनमे व्यापक होने से भ्रविद्या छोटी दी 
कम ज्यादा हो सकती है । उसी के प्रभाव से विद्या भी छोटी वडी कम ज्यादा हो जाया ग्रती है । बम 
श्रविद्या होने से श्रावरण थोडा होता है, इसलिये विद्या भाग अधिक और भ्रविद्या कम ऐसी दशा में जन्‍्मा 
को ईश्वर या परमात्मा कहते हैं। किन्तु यदि श्रविद्या का प्रभाव अधिक हो तो प्रावरण ध्धिव होने मे 
विद्या के छोटे २ खण्ड हो जाते हैं उनमे विद्या की भपेक्षा अविद्या प्रधिक होने से उस दशा में प्रास्मा पो 
जीवात्मा कहते हैं । जीवश्रात्मा मे सृष्टि की इच्छा की अपेक्षा भोग की इच्छा प्रधिक होती है बयोरि 
अपूर्स होने से वह भ्रात्मा पुरणांता के लिये जो अपने मे बाहर से सामग्री लेने की उच्छा फरता है पटी भें 
का इच्छा है| किल्तु ईश्वर या परमात्मा मे जीव की अपेक्षा पूणुंता भ्रधिक है, इसतिये भोग पी :ए 
कम होकर उदारता से अपनी शक्ति का फैलाव करके नई २ वस्तु की सृष्टि की ईच्छा प्रधिक होती है । 
जीव मे अ्विद्या भौर ईश्वर मे विद्या श्रधिक होती है, इसलिये प्विद्या के सम्बन्ध से जा पाम, परम, ४ 
या क्लेश बताये गये थे वे जीव मे ही समभने चाहिये किन्तु रचने वाले ईश्वर मे विद्या जदिप होने 
सृष्टि के प्ननुकूल तीन भाव उत्तन्न होते हैं । इच्छा, तप भौर श्रम ये तीनो भी मन, श्ात धौर पाए एस्रा 
तीनो से सम्बन्ध रखते है। आत्मा के वाक्‌ भाग मे मत के प्रभाव से इच्छा भौर उती वाए से प्राप रे 
प्रभाव को तप, और इच्छा भौर तप के सम्बन्ध से वाक्‌ की शान्ति भज्ञ होकर नये रुप धारण णे विप 
जो क्षोभ है उसे ही श्रम कहते हैं | इच्छा, तप, श्रम इन तीनो के बिना फोई भी सृष्ति नहीं रोती 
बाक खण्ड रूप होने से अनन्त मात्रा भे होतो है । प्रत्येक मात्रा में झ्रात्मा के मन के संयोग से एचएा 
उत्पन्न होती है, उसको अशनाया कहते है । भ्र्थात्‌ एक एक वाक्‌ का परमाणु झन्यान्य सं प्रर्धाइ रा 
अपने उदर मे लेने के लिये शपनी और आकर्षण करता है। यही झाकपंण शक्ति बाबू मे प्ररदव परराएु 
में प्रशनाया कहा जाता है इस की इच्छा के कारण प्रत्येक परमाणु दुसरे परमाणुप्री पर धार मरा एर* 
जो परस्पर का सघर्पण पैदा करता है, उस से सव परमाणु गर्म हो जाते हैं घ्सी प्रबन्पा है तप हाई 
है। इसी तप से जो उन मे परिपाक होने लगती है, वह जब तक प्रपम रुप को छोट्वर उेशानिए ४४ 
रूप की पूर्ण रूप से घारण करले त्व तक बीच की शवस्था के क्षोम को ही श्रम वटो £ । 
पाटी ( तरीके ) से ईश्वर अपने वाक्‌ से भ्रनन्तानन्त प्रकार की नृष्टिया करता रहता ९५५ नम ह॥; 


हे इड्हिटर 


समवायि कारण है, प्राण झसमवायि कारण है और मन तिमित्त कारण है। एन मृष्दियों मे 5 


ल्मीप रा] 
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(पहले) नही था तया कोई अर्थ नही उत्पन्न होता केवल वाक्‌ के खण्डो का जो परस्पर ससर्गे ( एक 
होना ) होता है वही नया रूप धारण कर लेता है। इसीलिये नई वस्तु की रचना को ससर्ग या ससृष्टि 
कहने के अभिप्राय से सर्ग या सृष्टि कहा करते हैं । 


यह ससर्ग दो प्रकार का है। एक सयोगरूप जिसमे कोई नई चीज नही वनती ओर यह सयोग 
वाक्‌ के प्रत्येक परमाणु का नित्य ही बना रहता है। क्योकि बाकू के सब परमाणु एक ही आत्मा मे 
एकत्र मिलकर ही सदा रहते है । किन्तु दुसरा ससर्ग दो तत्त्वों का एक विलक्षण सयोग है जिसमे दोनो 
तत्त्वी के प्राचीन रूप नष्ट एक नया रूप भ्रा जाता है । इस ससर्ग को हम चिति या चयन शब्द से व्यव- 
हार करते हैं । जब वाकू के एक परमाणु के स्थान मे ही दूसरा परमाणु रख दिया जाय तो वह परमाणु 
पर परमाणु की चिति कही जायग्री | एक ही स्थान पर दो परमाणु का रहना भ्सभव होता है, किन्तु 
वल दोनो परमाणुओं की एक परमांणु के स्थान मे रखना चाहता है। इसीलिये पुराने दोनो रूप नष्ट हो 


कर नया एक ही ऐसा परमाणु बन जाता है जो उस सकुचित परमाणु स्थान मे वेंठ सकें यही चिति या 
चयन सपुरत नई वस्तुओं की उत्पन्तियों का भ्रर्थात्‌ तात्विक सृष्टियो का मूल कारण है । शब्द, वायु, तेज, 
जल, पृथ्वी इन पाचो तत्वों की सृष्टिया ऐसी प्रकार की चितियो से हुई है और इस प्रकार के तत्वो से 
जब कि वर्घमान्‌ अर्थात्‌ वढने वाली चिति की जाती है, तो उससे यौगिक सृष्ट्रियां होती हैं जैसे दक्ष, 
वस्त्र भ्रादि। हम सृष्टि के पदार्थों को अनन्तरूप भे देखते हैं इसलिये श्रवश्य ही ये चितिया भी श्रनन्त 
प्रकार की कही जा सकती हैं किन्तु उनमे से यहा केवल तीन ही ऐसी चितिया कही जायेंगी जिनसे जीव 
की सृप्टि हुई है और जिनसे जीव झात्मा की गतियो का सम्बन्ध है वे तीन चिति ये हैं। जीव चिति, देव 
चिति, भूत चिति । 

पहले ज्ञान के रूप में विद्या भौर अविद्या कही गई है, जिनमे विद्या विशुद्ध ज्ञान स्वरूप है, 
निविकल्पक है वह किसी भी विपयो को ग्रहण नहीं करता इसलिये निविपयक है और वास्तव मे वही ब्रह्म- 
स्वरूप है। उसके साथ की भ्रविद्या भी ज्ञान स्वरूप है, किन्तु विशेष यह है कि विद्या अखण्ड है और यह 
अविद्या सलण्ड है। विद्या शुद्ध है, भ्रविद्या मत्रिन है-विद्या निःसग, निर्लेप और एक रस एक रूप है । 
किन्तु अविद्या सगवाला, भिन्नरस नाना रूप हैं। किन्तु श्रव हम यह उस विद्या अविद्या का वर्णुन करेंगे 
जो कर्म रूप हैं। आत्मा के मन, प्राण, वाल मे मन और वाक्‌ दोनो निष्क्रिय है, प्राण के ही द्वारा उनमे 
क्रिया होती है। यदि प्राण भन के पेट में जाता है तो कुवंद्र,प वाकू ही भ्रविद्या कहलाती है । 


शा दोनो विद्या और अ्रविद्या मे भ्रविद्या तीन प्रकार की होती है, काम, कर्म और शुक्र या क्लेश 
इन रत भ्रविद्या धर्मो का भ्ारम्भण, (उत्पादन) वन्धन और स्थिति इसी कर्म रूपी भ्रविद्या के द्वारा 
जीव आत्मा में ये तीनो धर्म आरव्ध (पैदा होना) होते रहते हैं। और उनका आत्मा का साथ सम्बन्ध 
होता रहता है और जब तक मोक्ष न हो तब तक जीव आत्मा में उन काम, कर्म शुक्रो की स्थिति का 
सिलसिला बना रहता है। किन्तु साथ हो दूसरी विद्या इन तीनो का निरोध ( रोकना ) उद््‌बन्धन 
(उधइना) श्रौर क्षय करती रहती है जिनके कारण जीव आत्मा में काम, कर्म, क्लेशो की प्रवृत्ति, निदृत्ति 
दोनो साथ ही निरन्तर होते रहते है। भ्रविद्या की अधिकता से जीव श्रात्मा अधिकतर फसता रहता हे। 
किन्तु विद्या को भ्रविकता से धीरे-बीरे उन तीनो स्ले मुक्त भी हो जाता है। इस प्रकार प्रदृत्ति और 
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लिदुत्ति इस प्रकार जदिल (फॉंदे हुये) हैं, कि उन दोनों में कव, कौन, कितनी होगी बहू वियय द्रौर है 
क॒द्दा जा सकता । किन्तु ये दोनों जीव भात्मा में तास्तम्य से रहते प्रवश्य हैं। उस्टी राम, हमे, पुर 
हारा जीव झारमा में पदू उमिया (जन्म मृत्यु, आरदान, विसर्ग, सुख, दु'्प ) पंदा होते है। एस द्रपर 
उमिया की पैदा करने वाले काम, कर्म, क्लेश ये तीनो जीव झ्रात्मा में जिन विद्या प्रविय मे दारा ८7 
हो-हो कर विनष्ट होते रहते हैं, वही दोनो इस आत्मा में वीज चिति हैं। उसके श्रतिग्लि एस धागा में 
गायत्री रूप से देव चिति होती है। अर्थात्‌ चित्‌ ईश्वर, ब्रह्म, सूर्य, चन्द्र पृथ्वी इन ६ भक्षरों पा पार, 
पिण्ड, शरीर, हृदय इन चार पादो से गायत्री का रुप सिद्ध द्वोता है। जैसे पृथ्त्री का दफ्तर साम ०५ 
सर्द्रमा का राजन साम है, सूर्ये का बृहत्‌ साम है, इस साम मण्डलो को ही बाक्‌ बहते है। रिस! पृष्यी, 
अस्द्र, सूर्य भ्रादि गोलो को पिण्ड कहते हैं और हमारा शरीर उन छट्मो वाक्‌ या पिप्दी, मे पृररुद्वा+्‌ 
साक्षात्‌ सम्वन्ध्‌ रखते है। शरीर के द्वारा फिर हृदय में उन छबो का भम्बन्ध होता रहना है । मु शायद 
साम मण्डल अपने-अपने बिम्व मण्डलो के भ्रर्थात्‌ पृथ्वी, चन्द्र, सुर्य श्रादि पिण्ठो के छाया मण्य5 +॥।“८म 
प्रकार हृदय में ६ देवताओं का सर्वदा सचय होना ही देव चिति कहलाती है। एस उपरागा शुरा 
भज्जा, भ्रस्थि, भेदा, सास, रक्त, रस, त्वचा और लोम इस प्रकार भूत चिति होकर जात्मा ने शरीर घाराा 
करलिया है । यह शरीर स्थूल है, इसके भीतर देव चिति सृक्ष्म शरीर है, उसके भीतर बीज लिति सारण 
शरीर है इन तीनो आवरणो से परिवेष्टित (घिरा हुआ) भीतर ही भीतर को जीव की प्रात्मा $ एनमें 
बीज चिति के कारण ही जीव प्रात्मा की सृष्टि होती है। भर्थाद्‌ स्वर्प बनता है धौर उसमें देव लियि 
से उतर छुओओ देवताओो के पास इस श्रात्मा का चला जाना ही गति है यदि प्रात्मा में देय चिति न होती 
तो इस आत्मा की किसी भी देवता के लोक में गति नहीं हो सकती । इसलिये देव चिनि ही तीर णाम्ा 


की गति का निमित्त है । 


ज्ञानस्वरुूप विद्या और अविद्या ये दोनो ही इस मत में नित्य माने जाते है। पर्यात रिय + 
शनुसार झविद्या का भी नाश कदापि नही होता, ये दोनो ही सदा मिले रहते है जौर एन दोनों रे मिये 
रूप को ही ब्रह्म कहते हैं । किन्तु विशेषता यह है कि विद्या प्रौर श्रविया इन दोनो भागो दा समगे मय 
बने रहने पर भी उस ससगे की स्थिति दो प्रकार की होती रहती है। सहचर मनग प्रौर रस रस 
सहचर ससग्ग मे अविद्या के स्वरूप काम, कम, शुक्र ब्नेश, भादि (कमि) ये संब एक साथ विवे राज मे 


विद्या भाग मे भी कहे जा सकते है । किन्तु उनका प्रभाव किचित्‌ भी विद्या पर नहीं पर । हार्पप घी 
है कि विद्या भौर अविद्या इन दोनो के ससरये में जो न्यूवाधिकता होती 


बहती है, उनमे नो एज सीमा 
ऐसी नियत हैं कि उप्त सीमा से स्यून झविद्या रहने पर उसका प्रभाव विद्या पर नहीं परता, रिख्तु उस 
नियत सीमा से भ्रधिक अविद्या की मात्रा होने से उस अविदा के स्वस्प काप बम, पुद गा 4 
प्रकार का बीज भाव उत्पन्न हो जाता है, जिसके कारण उन ठीनी की विदा स्पी झामा ने माप ह कं 
झौर स्थिति का सिलसिला उत्पन्न हो जाता है। उम्र बवस्या मे झ्रविया के विद्या के साथ रगा४ मा * ४ £ 
ससगे कहते हैं, जिससे जीव झात्मा की सृष्टि होकर उसमे अकटक का घिलमिला घाए हर शमर रे टि 
जारी हो जाता है, भौर इसी को वीज चित्ति कहते हैं। इसी बीज से देव भौर भूत रा 0228 | 
उत्पन्न हो जाता है और इस त्रिचित्या चिति से विद्या रूपी प्रात्म! अपना स्वदप प्रात हर 5 दया“ 
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जैसे भे एर 


हे ध 


४४ ब्रह्मविज्ञान थी 

मर 3 नमक किन आह आज लक करा र- कप अब बुक जा या िनननगणणणगहस 
करके श्रल्पज्ष और परतन्त्र हो जाता है। इस श्रवस्था मे यदि विद्या और विज्ञान का अभ्यास करके 
उसकी वृद्धि की जाय तो वह विद्या आत्मा के स्वरूप को बढाती हुई उपयुक्त नियत सीमा को पार करके 
उस श्रविद्या में उत्पन्न हुए वीजाभाव को नष्ट कर देता है । जिससे विद्या मे अविद्या का संस ज्यो 
का त्यो वने रहने पर भी उसका वीज भाव नष्ट होने से काम, कर्म, क्लेशो की चिति नही होती, और न 
देव चिति, भूत चिति होती है, जिससे विद्या रूपी झ्ात्मा अविद्या के साथ रहते हुए भी नित्य शुद्ध, बुद्ध, 
मुक्त स्वभाव या निरझजन बना रहता है इसी को मुक्ति अवस्था कहते है। कहने का तात्पययं यह है कि 
इस मुक्ति की अवस्था मे भी झविदया का नाश नही होता, केवल भ्रविद्या का बीज भाव नष्ट हो जाता है 
जिससे पट्‌ ऊमिया भौर ससार प्रात्मा मे नही होने पाता । यही वात स्मृत्तिकारो ने पुराणों मे स्पष्ट 
लिखी है-- 








बीजान्यस्युप दग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । हि ; 


ज्ञानदग्घैस्तथाकलेशैर्नात्मा सम्पद्यते पुनः ॥॥१॥। 


यथैधांसि समिद्धो४ग्निर्भस्मसात कुरुतेडजु न । 
ज्ञानाग्तिः सर्वकर्माणि भस्ससात्‌ कुरुते तथा ॥२॥। 


यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येपस्य हृदिस्थिताः । 
अथ मर्त्योह्मृतो भवति अन्न ब्रह्म समश्नुते ॥॥३।। 


काम 


झ्रात्मा की गति के सम्बन्ध मे यह प्रश्न उठता है कि झ्रात्मा की गति क्‍्ये होती है। भर्थात्‌ 
आत्मा अभ्रपनी इच्छा से फिरना डोलना चाहती है श्रथवा परवश, गति क्रिया उत्पन्न होती है । इसके 
उत्तर में कहा जा सकता है कि यदि आत्मा श्रपनी इच्छा से गति करती तो उसकी अ्धोगति या नरक 
गति न होती | जैसे परवश वह नरक के लिये यात्रा करती है तो सभव है कि उध्वंगति या स्वर्गंगति 
भ्रादि गतियाँ भी उसमे परतन्त्रता से ही उत्पन्न होती हैं, तो ऐसी दशा मे यह प्रश्न उठता है कि उस 
श्रात्मा में किस का पारतन्त्य है। श्रात्मा के स्वाभाविक धर्मं के कारण गति होती है, अथवा श्रात्मा से 
भिन्न कसी पदार्थ की नोदना (प्रेरणा) से होती है तो इसके उत्तर मे नोदना से ही गति माननी पड़ेगी, 
क्योकि आ्रात्मा के स्वाभाविक धर्म से गति होना विचार सिद्ध नहीं होता वयोकि भ्रात्मा पाच है जिनमे 
चिदात्मा, सूत्रात्मा इन दोनो में व्यापक होने के कारण गति नही । शेप तीन झात्माओ मे क्षेत्रज्ञ झ्रात्मा 
सूर्य मे और महान्‌ आत्मा चन्द्रमा मे इस प्रकार प्रपने प्रभव मे गति करते हैं । ऐसा ही वैदिक ऋषियों 
का सिद्धान्त है। तो ऐमी दशा मे उन दोनों आत्माओ्रो की लोकगति नही हो सकती । भ्र्थात्‌ अपने किये 
कर्म भोगने के लिये नीचे भिन्न-भिन्न लोफ़ो मे भ्रनियम से यातायात (आ्राना जाना) करना सभव नही 
होता, तेप एक भूतात्मा की ही लोकगति मानी जाती है उसके लिये भी क्षेत्रज महानु के प्नुसार उसके 
अभव में ही नियम से गति हो सकती है। क्योकि जिस प्रकार क्षेत्रज्ञ सूर्य से, महान्‌ चन्द्रमा से उत्पन्न 
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है. ॥»» ४३ १ 


की 8२ 
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भूतात्मा जीवित दशा मे जिस प्रकार प्रथ्दी से वध होकर पृथ्दी में रहती है उसी प्रदार मूरपु वे पाग: 
भी पृथ्वी का रस होने से पृथ्वी मे ही रहेगी। वह पृथ्वी को दोडकर भिन्न-भित्र सोगों मे चयन 

भाव कैसे रख सकती है। यदि उसमे स्वाभाविक धर्म के अनुसार गति मानी जावे तो पृथ्वी में उपयद 
ही गति मानी जा सकती है किन्तु यदि आप इस भूतात्मा की भृत्यु के परचात्‌ पृथ्वी वो शो हर शिप- 
भिन्न लोको में गति होना स्वीकार करते हैं तो अवश्य नोदना से ही परवश गति माननी पड़ी । सो 
ऐसी दशा मे यह प्रश्न उठता है कि वह नोदना इस झात्मा में किसकी है कि जिसके कारण एस दृए- 
प्रात्मा को श्रपना प्रभव पृथ्वी लोक को छोडकर भिन्न-मिन्न लोको मे परवश जाना पटना ४। उसरा 

उत्तर यही कहा जाता है, कि विद्या और श्रविद्या ये दोनो जो आत्मा के श्रश उनमे प्रविष्रा + आरगा 
विद्या भाग में प्रथम मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनो रूपो की सृष्टि कही गई हें झोर विधा भपी आमा | 
इन्ही तीनो रूपो को लेकर भ्रविद्या मे भी तीच रूप उत्पन्न हो जाते हैं। मन से पाम, ह्राप से पर भौर 
वाक्‌ से क्लेश, श्रविद्या के इन्ही तीनो रूपी की भात्मा परिच्छिन्त बनकर गतियुक्त हो याती २ । ८7 
तीनो मे भी काम ही मुख्य कारण है, क्योकि काम धर्थात्‌ इच्छा के द्वारा ही प्राणी हुद्ध प्मे एस्या + 
और उस कर्म से आत्मा मे जो भ्रतिशय या सस्कार उत्पन्न होता है वही बन्पन रप होगर घास्मा सु 
लिये घ्लेश वन जाता है | जिस क्लेश को हिरण्यगर्म, पतखलि ग्रादि गोगाचार्यों ने भ्रपिय्या, भर्मिए, 
राम, हेष, झभिनिवेश नाम से ५ प्रकार का कहा है। इन सव का कारण कर्म है प्रौर बर्म या पाररा 
काम है | जब तक प्राणी के हृदय में काम रहता है तब तक वह प्रात्मा काम होफ़र पाम जी 
मोदना से नानालोको में भ्रमण करता है| इसलिये झात्मगंति का कारण काम वी ही नोरना (वप्रेरणा< 


प्रत्याधात) है, यह सिद्ध हुआ । 


झव यहा गह प्रश्ल होता है कि यह काम जो प्रविद्या का थरश है विधा पौर प्रद्या श्यथर 
ससरय से तो सदा रहते ही है, किन्तु इन दोनो की जब चिति (ससगग) होती है तय गृष्दि सती । पौर 
अखण्ड झात्मा सरूण्ड हो जाती है। विद्या रूपी प्रात्माओं में कही गई है, उिन्‍्दु वह पिया गषी छामा 
पाँच आत्माओो में से पहली झात्मा है । झर्थात्‌ चिदात्मा, सूचात्मा, क्षेत्रयात्या, महान आत्मा शौर दवा 
त्मा इन पाँचो में चिदात्मा ही विद्या रुपी है। किन्तु उस चिदात्मा की गति मे होना पल थे पीर 
जिस भूतात्मा की गति कही गई है वह चिच्या रूप नही है जिस विद्या के कारण पाम पर्म पक शा 
होते है। तो फिर काम, कर्म, क्लेश के द्वारा गति किस झात्मा में मानी जाय । इसरा एसर घ् हा 
जिस विद्या को चिदात्मा कहते है, उसमे जब तक विद्या का सगे नहीं ₹ द्दद हक प९ पु गा 
से गतिहीन मानी गई है। किन्तु जब वही विद्या रूपी चिदात्मा चितिसमर्ग में विद्या, जोर पी कह हे 
चर ससर्ग से तो सदा रहती है किन्तु इन दोनो की जब चित्ति (नप्नर्ग ) होती है तद न रे मर का 
झखण्डआर्मा सखण्ड हो जाती है, अविद्या शवलित (मैली) हो जाती ६ तय उसे एप हे | हक 
कारण वही क्षेत्र महाव्‌ या भरूतात्मा के रूप मे भा जाती है इन रुपो के होते में को व दास १६ 77) 


; 8 
है जब कास, कम क्लेशो की अ लक 
क्लेश की मात्रा अधिक होती है और उसी कारण यह भुतात्मा नाना भय भ.।। 


वन 


घिकता हो जाती है तब झधिक झावरण बाना भव मा बनते 


इगलिदि पम्ग 
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चिदात्मा रूपी विद्या ही भ्रविद्या की श्रधिकता से भरूतात्मा नाम घारण करके गति योग्य बन जातो है। 
अव यहां यह प्रश्न होता है कि अविद्या के तारतम्य से क्षेत्र, महान, भूतात्मा आदि नाना रूप उत्पन्न 
होते हैं उन सवो मे काम, कमें, क्लेश बराबर हैं या न्यूनाधिक ? यदि वराबर होते तो सब एक रूप 
समान धर्मा वन जाते । किन्तु यदि हम उनमे भेद देखते हैं तो अवश्य ही उन तीनो मे अ्रविद्या के चिति 
ससर्ग की न्यूनाधिक्ता माननी होगी तो ऐसी प्रवस्था मे काम, कर्म, शुक्र कितनी मात्रा की अविद्या से 
किस भ्रात्मा मे कितने उत्पन्न होते हैं इस प्रश्न पर विचार या परीक्षा करने से यह सिद्धान्त हुआ है कि 
काम भौर कर्म दो प्रकार के हैं। एक सृप्टि का काम और सृप्टि का कर्म और दूसरा भोग का कर्म । 
इन दोनो मे सृष्टि सम्बन्धी काम और कर्म तो चिदात्मा से लेकर भौतिक सृप्टि के प्रत्येक परमाणु मे 
उसके आयतनानुसार बराबर है। प्रत्येक वस्तु सृष्टि की इच्छा रखती है भौर सृष्टि के लिये कुछ न 
कुछ कर्म करतो रहती है। किन्तु इन कर्मो से जो 9तिशय सरकार उत्पन्न होता है वह वन्धन, वन्धन 
रूप न होने के कारण शुक्र होने १र भी बलेश नही है । इसी कारण सृध्टि करता हुआ ईश्वर जैसे जन्म, 
भृत्यु के बन्धन में नही झाता, उसी प्रकार ससार के भ्न्यान्य आत्मा या पदार्थे कुछ न कुछ सृष्टि करते 
हुए रहने पर भी उसके द्वारा बन्धन मे नहीं भ्राते । किन्तु दूसरे काम और कर्म जो भोग सम्बन्धी हैं, 
उससे जो सस्कार उत्पन्न होता है वह वन्धन होने के कारण क्लेश कहलाता है भौर वह वीजरूप होकर 
आत्मा की भोग सामग्री उत्पन्न करता रहता है। इन दोनो प्रकार के काम और कर्मो में से भोग सम्बन्धी 
काम, कर्म, चिदात्मा, सूचात्मा और क्षेत्रज्ञआत्मा इस तीनो मे न होकर केवल महान्‌ आत्मा मे देखा गया 
है। भूतात्मा मे प्रज्ञा होने पर भी तीनो गरुणो के न होने से भोगने का काम नही हो सकता क्योकि भोग 
सामग्री मे प्रीति श्रप्रीति और विपाद होना आवश्यक है। इन तीनो के न होने से कोई भी वस्तु भोग के 
योग्य नही हो सकती । सुख दुःख मोह साक्षात्कार को ही भोग कहते हैं। सो प्रीति भ्रप्रीति विपाद के 
विना हो नही सकते। किन्तु ये तीनो (प्रीति, श्रप्रीति, विषाद) सत्व, रज, तम इन तीनो ग्रुणों से ही 
उत्तन्न होते हैं भौर ये तीनो गुण महानुझ्नात्मा के लक्षण हैं जिसे प्रकृति कहते हैं। इसलिये भृतात्मा में 
भी काम, कर्म, जो भोग की सामग्री है नही हो सकते | ऐसी दशा मे फिर यह प्रश्न उठता है कि काम, 
कर्म महान्‌ भ्रात्मा मे है, किन्तु गति भृूतात्मा की कही जाती है जब कि इस भरूतात्मा मे भोगने का काम 


नही है तो काम की नोदना से भोग के लिये भूतात्मा की नानालोक मे गति कँसे सभव हुईं, इसका उत्तर 
इस प्रकार है। 


यह महानुप्रात्मा चन्द्रमा के रस से उत्पन्न होता है। इस चन्द्रमा का सूर्य और पृथ्वी दोनों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध है चन्द्रमा में जो प्रकाश है वह सूर्य से ही भ्राता है। सूर्य के प्रकाश का ही रूपान्तर है, 
इसलिये सुर्य से उसका सम्बन्ध भ्रधिक है। किन्तु यह चन्द्रमा सूर्य से बहुत दूर रहकर इस पृथ्वी के 
चहुत सपब्चिहित (निकट) है ओर सूर्य से जो सुपुम्णा नाडी इस पृथ्वी पर आती है उसी के प्रन्तर्गत यह 
चन्द्रमा गा रहता है) इसलिये उस सुपुम्णा नाडी के द्वारा इस चन्द्रमा और पृथ्वी का वहुत सन्चिकट 
सम्बन्ध है। इन्दी दोनो सम्वन्धो के कारण सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी इन तीनो के रस परस्पर मे इतना मिलकर 
का हल भ श्रात्ति है, कि उन तीनो के रस से भिन्न-भिन्न तीन आत्मा बनने पर भी तीनो के रस से 
भन्न-भिन्न तीन आत्मा बनने पर भी तीनो एक ही हृदयाकाश से सम्मिलित रूप मे एक ही भात्मा बने 
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हुए है । यही कारण है कि हम इन तीनो झात्माओ का भिन्न-भिन्न होना प्रनुभव नहीं कर्ने। प्रमा: 
तीनो श्रात्माश्रो के भिन्न-भिन्न धर्मों को एक हो अपनी प्रात्मा में होना अनुभव फरने हैं। शॉन्प >े 
झाचाये भगवानु कपिलदेव ने भूतात्मा को न मानकर सव घर्मो को दो ही प्रात्मा में निर्मर दरने हे ५५ 
को पुरुष ओर महान्‌ को उसकी प्रकृति माना है। श्रर्थात्‌ तीनो गुणों के द्वारा महान स्त्री प्रहति के 
जितने विकार उत्पन्न होते हैं वे सब प्रत्यन्त स्वच्छ ज्ञान स्वरूप क्षेत्र पुरुष में प्रतिविग्यित होते ह एसो 
इसी को साक्षात्कार कहते हैं, श्रौर यही क्षेत्रज्ष आत्मा का भोग कहलाता है । इसी मदहान्‌ प्रदनि के दा 
उत्पन्न हुए लिज्भ शरीर मे बद्ध होकर क्षेत्रज्ञात्मा की नाना लोकों में गति होती ६ झौर बला भी एसी 
भमहान्‌ भ्रक्ृति के द्वारा सुख दुःख साक्षात्कार रूपी भोग क्षेत्र आत्मा में हुआ करता है। :स प्र"ार 
साख्य के मत से प्रकृति पुष्पभाव भी महान्‌ और क्षेत्रज्ञ के सम्मिलित रूप के कारण से हो शोपा है । 
किन्तु जो वेशेपिक श्रादि भ्राचायों ने जीव आत्मा का स्वरूप वर्णंन किया है उसमें क्षत्रत, मापन, द्रव 
प्रात्मा के भेद न करके एक दी भात्मा मानी है और उसमे बुद्धि, सुस, दुः्य, उचउ, उप, प्रयत्न, पर, 
भ्रधेम ये श्राठ वेशेषिक गुर माने हैं । इसके पनुसार महान या क्षेत्रज्ष फे सब धर्म एस भूवास्मा में मान 
लिये गये है, भौर उसी भूतात्मारूपी जीवात्मा की धर्म अ्रधर्म के अनुसार नाना लोगों में गति रही गई 
है | तात्पयं यह है कि ऐसे ऐसे मत भेद होने का मुख्य कारण यही है, कि ये तीनो प्रात्मा ( क्षन८, 
महान्‌, भूतात्मा ) सवंथा सम्मिलित होकर एक ही रूप मे सदा रहते हैं। यही कारण है कि राम, रमे 
झौर क्लेश ये तीनो महान्‌ मे होकर भी उनका प्रभाव भृत्तात्मा में पड़ता है । 


महान्‌ प्रात्मा का प्रभाव भूतात्मा मे दो प्रकार से होता है । प्रथम तो यह भूनात्मा पृच्वी के उप 
रस से बना है जिसमे चिदात्मा, सुर्य भौर चन्द्र श्रादि अनेक रस सम्मिलित हैँ। मृयये, चन्द्र में जे रस 
पृथ्वी के केन्द्र मे जाते हैं, उनके साथ पृथ्वी का रस घुनकर बाहर प्नाता है भोर उममे मेरी प्रामा 
बनती है) उसमे जो चन्द्रमा का रस है वह भी एक प्रकार महान्‌ का भाग है उसमे भी मत, रज सम 
इन तीन गुणो के झश हैं, जिनके कारण राग, द्वेष, मोह भूतात्मा मे भी प्राकृतिक रुप से विधनान करा 
हैं । इन तीनो से भूतात्मा का वियोग नही होता किन्तु ये उस भूतात्मा में बीजटप से हो विएमान्‌ रहते 
हैं । इनका उद्बोध या विशेष प्रभाव दूसरे महान्‌ के ससर्ग से ही होता है। यह दूसरा महान्‌ बह 00६ 
का रस है, कि जो माता-पिता के शुक्र शोरित के मिलने पर उसमे मोधा चत्धमा में शा | था 
महान्‌ के सत्व, रज, तम इन तीनो ग्रुणों से जितने प्रभाव उतप्न होते हैं उनसे महानु मं पा । 
भूतात्मा पूर्ण आइत हो जाता (घिर जाता) है। जिससे यह भूतात्मा ही गुशभय विभिष्द है रागा र 
इसी अभिप्राय से भगवान्‌ ने गीता में कहा है-- 


धूमेना ब्रियते वह्तियेथा दर्शो मलेत च । 
यथोल्वेनावुतोगर्भस्तथा तेनेदसावुतम्‌ ॥। ; 
अर्थात्‌ जैसे घूम से भ्ग्नि व्याप्त रहती है, जैसे दर्पण नाक को भाष से मलिन हो बा बे 
जैसे उल्ब (ओोनाल>जर) से वच्चा पेट मे घिरा रहता है उसी प्रकार बनाव ने पिरा दृपा एन समीम 
हो जाता है । 
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आवृतं ज्ञानमेतेन, ज्ञानिनोनित्य वैरिणा । _ 
कामरूपेण कौन्तेय दुष्प्रंणा नलेन च || 


यह काम, कमें, भर शुक्र अविद्या से उत्पन्न हुए हैं, इसलिये ये सव अविद्या स्वरूप हैं। विद्या का 
विरोध करना अविद्या का स्वभाव है, इसलिये काम से श्राक्तत ( घिरा हुआ ) भात्मा अविद्यामय हो 
जाता है भौर खण्डवत्‌ होने से जो अपूर्ंता उसमे श्राती है उसी से चारो झ्रोर शून्यता समझकर आत्मा 
उस भपूर्णता या शून्यता को भरकर पूरा या व्याप्त होने के लिये आत्मा उसी प्रकार उद्विग्ग ( उचाट ) 
हो जाता है। जैसे केवल सहल्त मुद्रावाले दरिद्री के पास सव चोरी हो जाने से उसको चारो ओर शून्यता 
दीखती है भौर उद्विग्न हो जाता है। यही उद्विग्नता श्रविद्या के कारण जगत्‌ के भ्रत्येक जीव आत्मा मे 
पाई जाती है । क्योकि प्रत्येक आत्मा जन्मकाल से लेकर यावत्‌ जीवन अपनी उन्नति के लिए भरपुर यत्न 
करता रहता है और सदा अपनी सम्पत्ति को कम समभता है इसी झात्मोन्नति की इच्छा को काम कहते 
हैं। जो कि विद्या रपी आ्रात्मा पर अविद्या का प्रबल भ्राक़रमण ( भ्रावरण ) स्वरूप है । इस काम का 
विरोधी तृप्ति है, और तृप्ति ज्ञान का मात्रा विशेष है। ज्ञान तृप्त पुरुष होने पर काम का प्रभाव न्यूत 
होता है, इसी तृप्ति के लिये विद्याम्यास करके प्रात्मा मे ज्ञान की वृद्धि करना भ्रत्येक जीव का आवश्यक 
कत्तंव्य है । इस तृप्ति वढाने के दो उपाय हैं। एक तो निष्काम होकर सग्रुणा विद्या की उपासना करना 
और दूसरा निष्काम होकर निर्गुण विद्या का उपाज॑न करना । पहले को भक्तिमार्ग और दूसरे को ज्ञानमार्ग 
कहते हैं। भक्तिमार्ग से भ्र्थात्‌ सगुण श्रात्मज्ञान से आत्मा स्वर्गलोक अथवा साकार या समग्रुण ब्रह्मलोक 
जाकर प्राकाम्य ( इच्छा सिद्धि ) पाकर अनन्त सुख भोग भोगता है भौर जन्म मृत्यु के वन्धन मे न आने 
से मुक्त समझा जाता है। किन्तु दूसरे ज्ञानमार्ग से निराकार ब्रह्म की प्राप्ति होती है और वह आत्मा 
स्वय ब्रह्म होकर मुक्त हो जाता हैं इसी को परागति कहते हैं, और ये दोनो ही मार्ग उत्तम है । किन्तु 
निप्काम होने से इन मार्गों से उत्तमग्रति प्राप्त होती है भ्रन्यथा नही, यही बात श्रुति भी कहती है--- 


कासान्‌ यः कामयते मनन्‍्यमानः, सकामभिर्जायते यत्र तत्र । 
पर्याप्त कामस्य कृतात्मनस्तु, इहैव सर्वे प्रविलीयन्ति कासाः ॥। 


ज्ञात्वादेवं सर्वपाशापह्ानिः, क्षीणः क्लेशजन्स मृत्युप्रहारिः । 
तस्याभिध्यानात्‌ तृतोय॑ देहभेदे, विश्वेश्वर्य केवल झाप्तकामः ।। 


यं यं लोक॑ सनसा संविभाति, विशुद्ध सत्वः कामयते यांश्वकासान्‌ । 
तं त॑ लोक॑ जायते तांश्रकामान्‌, तस्मादालज्नह्य चंयेद्‌ भूतिकासः ।। 


सर्वेदेतत्परसं अह्मधास, यन्न विश्व निहितं भाति शुश्रम्‌ । 
उपासते पुरुष येह्ाकामा, स्ते शुक्रमे तवति चर्तन्ति धीराः ॥। 


[ ३७२ ] 
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विद्या तदा रोहन्ति यत्न कामाः परागताः । 
न तन्न दक्षिणायन्ति ना विद्वांसस्तपस्विनः ॥ 


(कर्म) 


विद्यारूपी आत्मा मे प्रनिवंचनीय अभ्रविद्या का अनिर्वंचनीय सम्बन्ध है जिसके वारमप धा भा ४ 
दो अवस्थायें होती हैं । एक शुद्ध विद्याहप भौर दूसरी भ्रविद्या शवलित ( घिजमित ) विद्याग्प | २नमे 
शुद्ध विद्या होना भ्रात्मा की मुक्तावस्था है और वह जगत्‌ से पार है । ढिन्‍्तु दूसरी सबरश 7शप्रप मे 
भोग्य या जगत्‌ की अ्धिष्ठाता ( मालिक ) कर्ता, भोक्ता होता है । बह अविद्या शवदित झात्मा वि पे 
नियम से काम, कर्म शुक्र से युक्त रहता है। इन तीनों में काम का स्वरुप ऊपर दिया नये है, ऋद शर्म 
के सम्बन्ध मे कहा जावा है। यह कम प्ात्मा मे चार प्रकार का होता हैं। १-विद्या माप ( शामज्णन 
की जरूरत रखता है ) २-विद्या निरपेक्ष, ३-विद्या विरोधी, ४-प्श्रयोजक । उनमे परवे दोना मी पव- 
कर्म या कर्म कहते है, तीसरे को विकर्मे और चौथे को प्रकर्म ऊहते है। धन्ही तीनो भेदों तो लेगर भ्री- 
भगवान्‌ ने गीता में कहा है--- 


क्ंणोह्मपि बोद्धव्यं, बोद्धव्यं च विकर्मराः । 
श्रकर्मंशोषि बोद्धव्यं, गहना कर्मरयों यतिः ॥। 


इस प्रकार इन तीन भेदो मे पहला कर्म दो प्रकार का है। जिसमे कर्म के घार भेद मिद्ध हारे 
हैं । उन चारो मे विद्या सापेक्ष वह कर्म है जो भूतात्मा के प्रभान हारा ही केदल ने होकर दियात -। व 
की भी सहायता ली जाती है भ्रौर उस कर्म से विज्ञान ही ग्रन्त मे फल उत्पन्न होता €। प्रयाद दिपन 
के द्वारा उत्पन्न होकर जो कर्म विज्ञान को ही उत्पन्न करे वह कर्म विद्या सापेक्ष है, ऐसे पमें मे धामा 
का अम्युदय होता है। भर्थात्‌ श्रात्मा अपनी विद्यमान कक्षा से उन्नति की झर चटता # घोर (मर स्खि 
निरपेक्ष वह कर्म है जो विज्ञान के द्वारा उत्पन्न होकर भी उससे विन्ञानमय क्षेत्रत्ष प्रामावा ८० ४) 
सस्कार न होकर केवल प्रज्ञानमय भूतात्मा का ही सस्कार करता है। ऐमे फर्मो से प्रात्मा का न 2 ह। 
होता है न प्रत्यंवाय ( प्रवनति-उल्टा तीचे की प्रोर झुकना ) पर्याव्‌ भ्पनी विद्यमान पद्चा मे सगे “। 
त्यो बना रहता है । किन्तु इससे प्रात्मा की झवनति नही होती, इसलिये यह भी प्रच्छाई। दिन. हया 
है भौर तीसरा विद्या विरोधी कर्म है जो विज्ञान से उत्पन्न होने पर भी रजोगुण, तमाएुण्य से मर” 
विज्ञान होने के कारण उससे जो कर्म उत्पन्न होता है, उस कर्म का सन्‍्कार विद्या था विरेोधोे गाहर 
विद्या का भ्रावरश करता है | अपने बल के तारतम्य से कही मलिन भौर कही वृप्त श्राय गर ग्रादा 
है और इस कर्म के सस्कार को भ्रत्यवाय ( पाप ) कहते है। प्र्थाद्‌ उस मस्कार रे धास्मा द्रग््य हा 
की भ्रोर गिरता है भौर चौथा श्रकर्म है, जो विना विज्ञान के ही केवल नूतात्मा क प्ररन मद 5३ न 
है भौर वह निरथ्थंक है। वह प्रश्ञान का विनोद करने ( दिल वहलाव ) पर भी दिशाव हा दा५प” ४ 
बह भी नेष्ठ है । 


[ ३७३ | 


8४ ब्रह्मविज्ञान कै? 


विशिनिनिि मील कला एएएएएनए ध्य्स्य्स्स्ध्य्प्््ल्य्ल्ख्दय््ल्ड 
क (१-विद्या सापेक्ष कर्म) 


इन चार कर्मों मे विद्या सापेक्ष कर्म दो प्रकार का है । ज्ञान विशेषक झौर देवलौकिक | जिन 
कर्मों से विद्या ज्ञान रूप मे परिणत होकर नाना भेद वाला हो जाता है उन कर्मों को ज्ञान विशेषक (भेद 
करने वाला) कहते हैं। नारद पाचरात्र मे नारदने पांच प्रकार का भेद करने वाला ज्ञान बताया है-- 


१-नित्य विशुद्ध ब्रह्मज्ञान, २-निगुण बहाज्ञान, ३े-सग्रुण ब्रह्मज्ञान, ४-दिव्यज्ञान, ४-इन्द्रिय 
ज्ञान | विद्या को ही ब्रह्म कहते हैं उसमे कर्म का कुछ भी प्रभाव न हो, न कर्म का स्पर्श हो तो वह 
प्रथम दोनो प्रकार का ज्ञान होगा । दोनो मे विशेषता यह है कि जो स्वतन्त्ररूप से कर्मो को स्पर्श न 
करता हुआ जो सर्व जगत्‌ व्यापक भूमा रूप पर ब्रह्म है वह परमतत्व पहला नित्य विशुद्ध ब्रह्मज्ञान है। 
किन्तु यदि जीव भ्रात्मा ऐसा कर्म करे कि जिस कर्म से कनक, रज के भ्नुसार सब कर्मों की निदत्ि होती 
हो तो वह कर्मजन्य श्रात्मा की विशुद्धि होने से दुसरे प्रकार का ज्ञान अर्थात्‌ निगु रा ब्रह्म ज्ञान उत्पन्न 
होता है, जिस से जीव प्रात्मा की परामुक्ति होती है और तीसरा कर्म वह है कि जिस से न्रह्म के गुण 
निदत्त नही होते किन्तु भ्रविद्या के दोष बहुत से निद्तत्त हो जाते हैं तो उन कर्मो को उपासना कहते है । 
इन उपासना कर्मो से अवरमुक्ति होती है। अर्थात्‌ दास-स्वामी की वुद्धि रहने से ऊँचे नीचे का भाव 
झपनी पात्मा का तिरस्कार स्वामी के प्रसन्नत्ा का अनुरोध (लिहाज) भ्रादि कितने ही भाव मुक्ति दशा 
में भी जीव श्रात्मा मे वने रहते हैं । जिससे कितने ही दुःख के भावों का उस जीव आत्मा मे रहता 
पझनिवाय माना जा सकता है। इसलिये जन्म मृत्यु वन्धन छूटने से मुक्ति होने पर भी उसको अ्बर मुक्ति 
कहते है । 


भ्रव चौथा कर्म यह है जिससे इस जीव आत्मा मे इन्द्रियजन्य ज्ञान सामर्थ्य के अतिरिक्त १७ प्रकार 


के भपूर्वज्ञान विशेष रूप से उत्पन्न हो जाते है। उन्ही ज्ञानों को दिव्य ज्ञान ( अष्टसिद्धि ) कहते है। वे 
इस प्रकार है-- 


१ अशखिमा--छोटा शरीर घारण करने की शक्ति । 

२ महिमा--महाविशाल शरीर घारण करने की शक्ति । 

३ लधिमा--परमल्घु श्र्थात्‌ हलके होने की शक्ति । 

४ गरिमा--परमगुरु झर्थात्‌ भारी होने की शक्ति । 

५ व्याप्ति--बहुत देश मे पसरने की शक्ति | 

$ प्राकाम्य--इच्छा सिद्धि भ्र्थाद्‌ चाहते ही तत्काल प्राप्ति होना । 
७ ईशित्व--सहल्ो प्राणियों पर प्रभुत्व जमाना । 

८ वशित्व--सपे, व्याध्, राक्षस झ्रादि वशीभूत होना । 


(६-तुष्टि या निधन ) 
& भूत भविष्यत्‌ नान--अभवधान (खयाल) करते ही भूत, भविष्यत्‌ को जान लेना । 
[ रेछड ] 
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१० दूर परोहष्टि --दूर«दूर तैकडो हजारो कोसो तक देवना । 
१६ दूर श्रवण --हूर देशस्थ बातो का सुनना । 

१२ प्रकाय प्रवेश --दूसरे के शरीर मे प्रवेश करना | 

१३ कायव्यूहू -एक ही समय अनेक रुप घारण करना ) 
१४ जीवदान --मरे को जिलाना । 

१५ परजीव हरण ---जीन्‍्दो को मार देना ! 

१६ सर्ग कारण --सई सृष्टि रचतां । 

१७ सर्ग हरण “सृष्टि का संहार करना । 





प्ाि:िड:डट:::5 
जे 


इसके अतिरिक्त पाचवा शञान वह है जो प्रत्येक प्राणी के पाची इन्द्रियो के द्वारा टपा 
इसे विषय शान कहते हैं। इन पाचों ज्ञानो मे विषय ज्ञान के लिये किसी विशेष कर्म की प्रावरय 
है । प्राकृतिक कर्मी के प्रनुसार प्रत्येक प्राणो मे नियम से यह्‌ होता है और सबसे प्रथम जी मिः 
शान हैं उसमे किसी ध्रकार के कर्म फा अधुमात्र भी ससे नही है इन दोनो से प्रतिरिक्त मध्य 
ज्ञानो में व्यवसायात्मक बुद्धि के द्वारा ज्ञान के साथ कर्म समुच्चय रहता है, भौर श्व तीनो वे 
प्रकार का संस्कार आत्मा में उत्पन्न होता है। जिसकी बासता का भात्मा में जन्‍म मृत्यु फम गो 
उत्पत्ति मे विशेष सम्बन्ध है । इन तीनो कर्मो को निशुत्ति कर्म, उपासना कर्म, योग कर्म, क्रम 
हैं। इस प्रकार ज्ञानो मे विषोषता उत्पन्न करने वाले विद्या सापेक्ष कर्म कहे गये हैं । 


झव देवलौकिक कर्म कहे जाते हैं। जिन कर्मों के करने से देव-स्वर्ग नाम के देवलोको मे 
शक्ति पैदा करने वाला सस्कार पात्मा में उत्पन्न होता है वे ही देवलौफिक कर्म है और ये तीन 
हैं। यज्ञ, तप, दान“मनुष्य की धात्मा दो भकार की होती हैं। १-मापुष्य प्रात्मा, २-देव घात 
मनुष्य की भत्ता एक ही होती है भौर उसमे विशेष कर चार प्ात्मा मिली होती ६) मे 
भुतात्मा उसके भन्दर महान भ्राहमा उसके भीतर क्षेत्रज् भात्मा भौर उसके भी भीतर चिदार्म 
ही अपना-पअपना तत्तर या संस्था रखते हुए भी सूत्रार्मा के हारा परस्पर वद्ध होकर एवं टी तप्त 
बना लेते हैं तथापि इस जन्म भौर जीवन की प्रक्रिया से दो विशेषतायें उत्पन् होती हैँ । प्र्पाव्‌ 
के मेल से उत्पन्न हुईं जो एक जात्मा है सो दो हो जाती हैं। एक सूर्य रस प्रधान प्रौर दूसरा 
प्रधान । माता के गर्म मे चालक दो भाव को गहण करता है; भ्र्धाद माता के रम प्रभान ह ने 
का जन्म होता है भौर पिता के रस श्रधान होने से पुत्र का होता है $ उसी प्रकार पात्मा भी 
की हो जाया करती है | चिंदात्मा झौर महाद्‌ प्रात्मा पृथचू अपनी सम्धा ने बनावार उ0। दे 
मिल जाया करते है। इसी से पृष्वी माता के रस से बनी हुई भात्मा भी चार प्रात्मा ८ दी दनी 
भौर सूर्य रूपी यौ पिता के रस बाली कात्मा भी चारा शएभाओं यी द्नी ृः छोटी १५ 
श्रात्मा के दो भेद जन्म के समय से ही वनते शुरू हो जाते हैं। किन्तु ये दोनो नो यूपारमा मेद्द, 
कारण जीवन काल मे भिन्न नही होते द॒हि, किन्तु जुडे रहने पर भो उन दल! तल, 
उच्ची से झौर हसरी सहा सयये से खिची हुई रहती है। इन दोनो मे सूर्य बानी की “४ ५७ 


६ ब्रह्मविज्ञान ६ 
शी लनअज जज 3355 अर कुक एए मय का अप पुरम २5.7 + 77६७७ _> 
पृथ्वी वाली को मानुष्य झात्मा कहते हैं। इन दोनो को जोड़ने वाली सूत्र के टूर्टते ही प्राणी की मृत्यु 
होती है, उस समय ये दोनो श्रात्मा भिन्न-भिन्न रुख के दो मार्यो का भ्रवलम्बन करते है। देव शआ्रात्मा 
एकदम ऊपर की झोर अपना रूख करके चन्द्रमा मे होता हुआ सूर्य में जाने प्रयत्न करता है। किन्तु कर्मों 
के बोक के दवाव से चन्द्रमा और सूर्य के भीतर कही-कही फिरता रहता है, किन्तु उस आत्मा की स्वा- 
भाविक गति सर्वेदा सुर्य की ही भौर दूसरा मानुष्य भात्मा ऊपर की झोर न जाकर चन्द्रमा के नीचे हो 
इस पृथ्वी पर कही न कही विचरता रहता है, उस अवस्था में उस मानुष्य भ्ात्मा को गन्धर्व बात्मा या 
हंसआत्मा कहते हैं। यह गन्धर्व झ्ात्मा वायु प्रधान गौर देव आत्मा श्रग्ति प्रधान होता है। इस प्रकार 
इन दोनों प्रात्माओ का शरीर में होना और भृत्यु काल में इन दोनों का विछुडना प्रकृति नियमानुप्तार 
सभी प्राणियों में भ्रवश्य होता है । 


इन दोनों में हसआत्मा के लिये हमें कोई प्रयत्न करने की श्रावश्यकता नही है । ॥४- ५ प्‌ 
के सम्बन्ध मे वहुत कुछ वक्तव्य है। वह देवश्ात्मा अपने स्वभाव से सीधा सूर्य में जाना डे, हितिकी 
कर्मो के सस्कार का भिन्न-भिन्न वल पाकर मार्गच्युत हो जाता है । सूर्य के पुलयन्‍घोति कहफ्र्‌ 
भिन्न-भिन्न स्थानों में भ्रमण करता हुमा फिर पृथ्वी मे उलटकर झा जाता है। जब कि हे : 
स्वाभाविक रुख सूर्य की भोर है किन्तु कमंचश उसकी गति में वाघा पडती है, इस से ५ सं 
होना भ्रवश्य सभव है, इसी दुःख को मिटाने के लिए सूर्य विरोधी कर्मो के वल को ्ः मे टन हे हर 
इस प्रका, 





की शक्ति बढाने के लिए कितने ही कर्म चुने गये हैं। वही कम ये तीन प्रकार के है 
दान, कहते है । 


( १-यज्ञ ) ३१७ भ्रक, व 


हैं। ; पैदा के 
यज्ञ दो प्रकार का है। १-अग्नि मे भ्रग्ति की पाच चिति करके हमारे शरीर की भ्र ै रा ' 
तन जो शरीर परिच्छिन्त था, उसका भ्रायतन सूर्य तक बढ दिया जाय इस अग्निचित्या यज्ञ प्‌ रे 
आत्मा सूर्य तक वढकर दैवश्ात्मा बन जाता हैं, जिससे उसकी गति सूर्य में अवश्य ही हो जात॑ 
यज्ञ विद्वान्‌ ब्राह्मण ही अपने लिये ही कर सकता है | 











२-हूसरा यज्ञ अग्नि मे सोम की आहुति देना है। सोम की श्राहुति देने के लिये शरीर की 
अग्नि को याज्ञिक भ्रग्ति बनानी पड़ती है। उसके लिये अस्न्याधान, अ्रग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास, चातुम 
पशुवन्ध ये प्राच पूर्वे परकृत्रोमिक यज्ञ करने पढते है । ये पाचो क्रम से अग्नि सस्कार और दैनिक, मा 
आातंच, अयन, सस्कार रूप हैं। इनके श्रनन्तर "प्राम्वत्सरिक सस्कार' रूप सोमयज्ञ करना होता है 
सात प्रकार वा है। अग्निष्टोम, अ्रत्यस्निप्टोम, उवश्यस्तोम, पोड्शीस्तोम, भ्रतिरात्रस्तोम, वाजपेयरतोम, 
आाप्तोर्यामस्तोम इन सब को ज्योतिष्टोम कहते हैं । इस सोमयाग से भी शरीर की वैश्वानर भ्रग्नि पुष्ट 
होवर इतना प्रवल ह्दो जाता है कि आत्मा की गति उन्ही पाचो मार्गों से अर्थात्‌ दिन, मास, ऋतु, भ्यन, 
सम्वत्सर के द्वारा सूय मे पहुच जाती है। इस यज्ञ के द्वारा हमारा जन्मसिंद्ध देवशात्मा मे सस्कार करके 
आत्मा का प्रायतन बढ़ाकर एक नया ( यज्ञ प्रभाव ग्रहण करने योग्य ) ऐसा वल डाला जाता है जिससे, 
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झात्मा कर्मो के वेग मे न भ्राकर अपने मार्ग में निष्प्रतिवन्‍्ध ( बिना सपरावद ) घोष ४ | “7 
प्रकार जन्मसिद्ध है। वह यग्यात्मा में सस्कार करके नया दैवश्रात्मा बनाना ही यह्हम ४ दाम ४४४ । 


(२-तप) 


इससे भिन्न कक्षा का कम तव है । तय उसको कहते हैं कि प्रपनी शरीर थी घास दीगापर के 
दिव्य वा भ्रन्तरिक्ष की अग्नि प्रवेश कर के क्षुव्" करता और उन तीनो अग्नियो के पररपर रप _य 
नया भ्रग्नि ऐसा उत्पन्न किया जाय जो इस आत्मा के ऊपर आ॥राये हुए कर्म के सग्बारों को रर्य 
और भश्रात्मा के घरातल को इस श्रकार पका दे कि जिससे उस पर फिर कर्मो के नये सख्परार 
पावें, इस प्रकार के कर्मों को ही तप कहते है। यज्ञ के अनुसार ये भी बहुत प्रयार के ४ गिर] 
त्रह्मचयं, सत्यभापण और अनशन (अन्न अशन) ये तीन मुस्य हैं । 


(३-दान) 


तीपरी कक्षा का दान है--तप और दान मे इतना ही भन्तर दे कि तप मे धास्मा फा ऋ४एए 
भाग व्यय होकर दूसरे की आत्मा में सम्मिलित होता हैभौर उस गये हुए श्रश की कमी पी पृ्ि रे 884 
एक महा वलवाम्‌ सत्यधर्म उस स्थान पर भा वैठता है। जैसे कच्चा उटा सुयाया जाने पर परेल एस पे 
स्थान पर बलवान्‌ अग्नि ( अन्तर्यामी ) झा वैठता है, जिससे इंटा परुफर बलवान हो ऊाता / । “पे 
व्यायाम करने वाला पुझष अभ्रपने वल को इसलिए व्यय करता है कि जिससे उस जय मे इचम घोर 
झधिक बल उत्पन्त हो ठीक यही उद्ँ श्य तप का है। किन्तु जो ऐसा नही कर सकता उसके दिए दाप रैम 
है, इसमे आत्मा के बहिरज़ू भागों का त्याग है। अर्धाद्‌ जो भात्मीय चस्तु हो उनमे भी जिनसे मारी 
प्रात्मा का अधिक उपकार होता हो और जो आत्मा के झधिक प्रिय हो उन वस्तुपों पर घात्मा 
झधिक अश रहने के कारण उनका दाोच करना भी आंत्मत्याग सदचश ही एक प्रवार पा छोटा तप / ६४४) 
अपनी भात्मा के भाग को समर्पण नही कर सकते उनको अपनी प्रात्मीय बरतु का समर्पण बरगा हित 
है । सर्वेधा भ्रात्मदान करने से झात्मा मे भ्रधिक वल उत्पन्न होता है यही तप भीर दान पा राग 5१ 


२--विद्या निरपेक्ष कर्म 
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जिस प्रकार देवलौकिक कर्म के करने से देवलोक रूपी स्वर्ग में जाने पी शक्ति उपर कि  अ। 
उत्ती प्रकार पितुलोक रूपी स्वर्ग मे जाने की शक्ति जिनसे उत्पन्न होती है उन गर्मों दो हिट" 8 
विद्या निरपेक्ष कर्म कहते है । देवलौकिक के अनुसार पितृलौकिक भी तीन प्रा रा * >«*8 शहर 
दत्त | <नमे इप्ट उन छोटे यज्ञों का नाम है, जिनमे एक झग्नि या समा ग्रस्त में टोग उरदे। 5 


3 
च््त क 


यज्ञ मे खड़े होकर वपद्कार से आहुति इती पडती है। हिन्तु इप्ड के हित में रण सह 
४, परशा। ५ 


देनी पड़ती है और आपूर्त एक प्रकार का द्रव्य ही व्यय करना पच्ठा है ऊँने बाप, सागर, 7५ 


समक ूक. अच्छा कक अहम ग एक 


आदि निःस्वार्थ स्थान बनाकर उत्मर्य करना औौपधाजयम, पराठालस, मंदावर्त (छर गंगा श 7 5ः 
कन्या विवाह इत्यादि इत्यादि आपूर्त कमें हैं और तीसरा दत्त पट 4 


न्‍ननटै,यो दि£ः 
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संकल्पमात्र से किया जाता है। यज्ञ, तप भौर दान मे जो दान है वह शास्तीयदान है, जो भारतवर्ष के 
भ्रतिरिक्त और देशो या समाजो मे नही है भौर इष्ट, झापूत्त, दत्त का जो दत्तदान है वह लौकिक दान 
है। इस प्रकार प्राय” सभी देश झौर समाजो मे है । देवलौ किक दान अर्थात्‌ भुमिदान, अन्नदान, विद्या- 
दान, भ्रभयदान, जीवदान, गौदान, हिरण्यदान आदि दानो मे वेदमन्त्र से सकलप पूर्वक जल के द्वारा 
दान करना पडता है। इनमे देश, काल, पात्र श्रौर श्रद्धा आदि की विशेष अपेक्षा है। मूख॑, दरिद्री 
प्रज्भहीन प्रादि को देने से वह दान निष्फल होता है । किन्तु इसके विपरीत पितृलौकिक दत्त वह दान है, 
जिसमे भूमिदान, भ्रन्नदान आदि ऊपर लिखे सब दान विना वेदमन्त्र के विना जल के दिया जाता है भौर 
उसमे देश, कांल, पात्र की विशेष अपेक्षा नहीं होती वल्कि ऊपर लिखे हुए के विरुद्ध मूर्ख, दरिद्री, श्रद्ध- 
हीन, भ्रममर्थ, भ्रनाथ को देने से अधिक पुण्य होता है। इस प्रकार इन तीनो इष्ट, आ्रापूर्त, दत्त, कर्मों के 
करने से देवस्वर्ग मे न जाकर भी पितृस्वर्ग मे जाता है, इस कारण से ये कर्म भी अच्छे गिने जाते हैं । 
इन तीनो कर्मो के अतिरिक्त जितने कर्म हैं वे सब पाप गिने जाते हैं भौर वे ६ प्रकार के हैं । 


(विकर्म श्रर्थात्‌ विद्या विरोधी ) 


१-अतिपातक, २-महापातक, रे-अनुपातक, ४-पातक, १-उपपातक, ६-जातिभ्र शकर, ७- 
सकरीकरणा, ८-मलिनीकरण, ९-अपान्रीकरण । इनमे पाच वे विद्याविरोधी सस्कार हैं, जिनका सम्बन्ध 
आत्मा की गति से है। आत्मा विद्यार्प है और वह विद्या अर्थात्‌ विज्ञान या वुद्धि सूर्य रस से उत्पन्न 
होता है । इसलिये आत्मा मे विद्या वी श्रघिकता से अथवा विद्या विरोधी सस्कारो के आत्मा मे न रहने 
से वह आत्मा स्वभावत. सूर्य की ओर गति करता है । अर्थात्‌ उसकी गति पृथ्वी सूर्य के बीच मे होकर 
सूर्य में खतम होती है, इससे ही भ्रभ्युदय कहते हैं । किन्तु इसके विपरीत यदि आत्मा मे कम्मेजन्य ऐसे 
संस्कार हो गये हो जिनसे विद्या के प्रकाश का झ्रावरण होता हो तो वह आत्मा मे भार रूप होकर 
भरात्मा को सूर्य की ओर न जाने देकर पृथ्वी श्रौर लोकालोक के बीच मे होती है श्लौर लोकालोक मे वह 
गति ख़तम होती है। ऐसे ही सस्कारो को पातक कहते हैं उससे आत्मा का पतन होता है, और उसे ही 
प्रत्यवाय कहते हैं । 


इस प्रकार आत्मा का पतन जिन कर्मो से होता है, उन सब कर्मो को यद्यपि पातक ही कह 
सकते है किन्तु उनके वल के तारतम्य से पाच भेद किये गये हैं। सबसे अधिक गिराने वाले को अति- 
पातक, उससे कम गिराने वाले को महापातक इसी प्रकार क्रम से झनुपातक, पातक, उपपातक हैं । जैसे 
आत्मघात करना श्रतिपातक है, सुवर्ण चुराना महापातक, ग्रुरुद्रोह करना भ्नुपातक, प्राणीमात्र का 
झनिष्ट करना पातक, ऐसा मिथ्याभापण करना जिससे किसी को हानि न पहुँचे वह 'उपपातक' है। शेष 
४ सस्कार आत्मा के पृथ्वीलोक मे जन्म की विशेषता से सम्बन्ध रखते है। जिनसे आत्मा भ्रपनी विद्य- 
मान योनि से ग्रिरकर छोटी योनि में जन्म पावे । अर्थात्‌ मनुष्य से पशु और पशु से कीट, क्रीमि झादि 
योनि का कारण “जातिश्न शकर” कहते हैं। किन्तु यदि मनुष्य विद्यमान वर्ण मनुप्य मे ही छोटे 
वर्णो में जन्म लेवे तो उसका कारण “सकरीकरण” है। ब्राह्मण का ब्राह्मण ही मे जन्म लेकर भी यदि 
उसका प्राचीन उदाराशय नप्ट होकर नीचता भ्रा जाय तो उच्च दशा से नीच दशा मे हो जाय, दरिद्री, 





| ३७८ ] 


कै ब्रह्मविज्ञान है 
हएएशनशणशणणशणशणशणशणशणशणशशणणाणााआ ० मनन म 
232 मबक नमक कई 
दुःखी, हो जाय तो वह 'मलिनी कारण” है किन्तु ब्राह्मण या राजा अपनी ही जाति या वक्षा पर रटरर 


भी यदि कृति का नीच दुष्ट हो जावे, समाज भे उसकी दुईं सि कुपाजता की निन्‍्दा लक 


|; न्‍्दा हो त्तो वह “प्रपारी 
करण' है। इस प्रकार आत्मा के किसी न किसी प्रकार का पतन जिनसे होता हो वे सत्र पातव या 
पाप हैं । 


इन सब पापों के अ्रधीन मन, वचन और काय है। मन से फिये हुए पाप का 'काम' ही पर 
विश्वाम होता है इसलिये उसका भोग मन की श्राघि के द्वारा भ्रयत्‌ काम, क्रोध आादि के दास हो 
उत्पन्न होकर श्रात्म को भोगना पडता है। इसी प्रकार वचन का सस्कार बचन में ही रसकर गाली 
झादि बचनो द्वारा ही आत्मा भोगता है श्लौर काय का सस्कार शरीर मे नाना प्रकार के रोग, ब्रण, पात 


श्रादि के द्वारा प्रात्मा भोगती है। तात्पयं यह है कि जिनके द्वारा झ्ात्मा किसी प्रकार की प्रवनति पावे 
वह सब विकम हैं । 


(अकर्म ) 


अकर्म यह है कि जिससे श्रात्मा के उन्नति करने का समय या साधन ग्रात्मा मे न था मरते 
हो ऐसे साधनो का आत्मा के साथ सयोग होने मे जो कर्म विध्च डाले वह सव अकर्म है। इनके हारा 
आत्मा की अवनति है, इसलिये ऐमे कर्मो को अकर्म कहते हैं। काम जन्य कर्म से आत्मा भे जो सस्पार 
उत्पन्न होता है उसे शुक्र कहते है। यह शुक्र दो प्रकार का है एक सृष्टि की इच्छा में उत्पन भ्रौर 
दूसरा भोग की इच्छा से उत्पन्न होने वाला । पहले शुक्र को माया कहते है, जो ईश्वर में पाया जाता 
है। किन्तु भोग की इच्छा से उत्पन्न शुक्र को अ्रविद्या कहते हैं, यह ईश्वर में नहों है। :सीजिये 
ईश्वर का भोगने के लिये परवश जन्म मृत्यु नही होते, किन्तु जीव मे माया भर प्रविद्या दोनों ही पाये 
जाते है। माया के कारण स्वतन्त्र जीव प्रात्मा, शोणित, मास, अस्थि श्रादि को उत्पन्न करता है, विश्तु 
अविया के कारण परतस्त्र होकर नाना योनि धारण करके या नाता लोको में जाकर के मुख दु स भोगत्ता 
है । इस प्रकार जीव मे सृष्टि काम के शुक्र, भोग काम के शुक्त ( शुक्र काम से जो कर्म उत्पन्न हो ) दी 
प्रकार के जुक्र सिद्ध होते हैं, किन्तु इनमे दूसरा शुक्र फिर दो प्रकार का है। एक वन्धनटप, दूसरा भोग- 
नाश्य । इनमे पहला क्लेश बीज कहलाता है भौर वह भोग पतञ्चपर्वा प्रविद्या है। उसके अविया, झम्मिता 
राग, द्वेष, श्रभिनिवेश ये पाच पर्व है। इसके कारण ही यह जीव प्रात्मा जीवात्मा है प्रधात्‌ यह बन्यन- 
रूप बलेश अनेक जन्म तक ज्यों वा त्यो वना रहता है और इसी के कारण जीवग्न'त्मा को सहसों बार 
जन्म मृत्यु के सिलसिले मे परिभ्रमण करना पता है। इस बन्चन या हृदुग्रन्धि के छूट्ते ही जीवक्ान्मा 
जीवपने से मुक्त होकर तत्काल परमात्मा हो जाता है। किन्तु दूसरा घुक्त भोगनाश्य है। एक एक जन्म 
जीवन में अथवा सम्पराय भें भोगने के कारण वे संस्कार नष्ट होते हैं। इस प्रकार श्स ६05 प्रात्मा ने 
तीन प्रकार के शुक्र सिद्ध हुए । एक मायाशुक्र, दूसरा पत्चपर्वा अविद्या, पलेश, तीसरा पिंक 84 
इनमे भ्रस्त के दोनो शुक्रो को भी कर्म कहते हैं। तात्पयं यह है कि कर्म दो 4 है। एवं बज 
कि शुक्र के पहले हो गया है वह प्रारव्ध कर्म है किन्तु ये दोनो शुक्र ( पत्पर्वा हक जी 9 
कर्म है यह तत्काल भोग देने के लिए प्रारव्ध नही है अर्थात्‌ प्रारम्भ नही किया है एसलिये सब्चित ४ए 
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गारण यही तौन शरीर थे। इन तीनो मर्त्य शरीरो के न रहने पर झात्मा पृथ्वी, चन्द्र, सूर्य इन तोनो 
लोक में यातायात नही कर सकता यही मुक्ति का कारण है। 


४-प्रेत्यस्थिति 
(प्रेत्य - मरने के उत्तर यात्रे पीछे। अनुशय के नाश का श्रभाव ) 


यहा पर यह प्रश्न हो सकता है कि हमारी आत्मा चार आत्माओ की वनी हुईं है । सबसे वाहर 
भूतप्रात्मा उसके भीतर क्षेत्रज्ञमात्मा और उसके भीतर चिदात्मा है। इस चिदात्मा को छोडकर पीछे की 
तीन आत्माग्रो के अमृत भौर मृत्यु ये दो दो भाग हैं। भूतात्मा के भौतिकशरीर टूटने पर उसका भमृत- 
भाग कहा गया यह स्पप्ट ज्ञात नही होता क्योकि चन्द्रमा में गए हुए आत्मा को महानुआत्मा कहा है जो 
कि भूतआत्मा के दोनो भागो से पृथक्‌ है। इसी प्रकार महात्‌ का भी सौमिकशरीर झूटने पर क्षेत्रज्आत्मा 
सूर्य में गया, किन्तु महान्‌ का श्रमृतआत्मा कहा गया यह स्पप्ट ज्ञात नही होता तो इस प्रश्न का उत्तर 
इस भ्रकार हैं कि इन पहले की तीनो आ्रात्माप्रो में मत्यंभाग दो प्रकार के हैं। एक शरीररूप ओर दूसरा 
झ्रनुगयरूप । इनमे केवल शरीर का ही त्याग होता है, किन्तु अ्नुशय का त्याग नही होता । कारण यह है 
है कि इन तीनो आत्माओ में भूतात्मा ही कर्म भ्रात्मा है श्र्थात्‌ करमंजन्य सस्कार इस भूतात्मा मे ही होते 
हैं भौर यही ग्रात्मा सुख दुःख भोगता है । इसलिए जब तक मोक्ष की अवस्था न हो श्र्थात्‌ कर्म सस्कार 
के बने हुए सब मृत्यभागो से मुक्त होकर भुद्ध विद्या्प न हो तव तक उस भूतात्मा में कम्मे सर्वेथा निदृत्त 
नहीं होते इस से वह कर्म भोग उत्पन्न करने के लिये वीजरूप से अवश्य ही भूतात्मा में रहता है, उसी 
बीज को श्रनुशय कहते है , तो ऐसी दशा मे पृथ्वी में स्थुलशरीर छूटने पर भी उस शरीर का अनुशय रूप 
मत्यं भाग झात्मा से नही छुटता । इसलिए अमृत, मृत्यु दोनो भागों का वना हुआ भूतात्मा ही रहता है 
इसी प्रकार चन्द्रमा का बना हुआ सौम्यशरीर चन्द्रमा से छूटने पर भी उसका अनुशय आत्मा से नही 
छूटता । इसी प्रकार क्षेत्र) का शरीर दूटने पर भी उसका अनुशय भ्रात्मा से नही छूटता । तात्पय यह है 
कि जैसे यहा पृथ्वी में भूतआत्मा में महान्‌ और उसमे क्षेत्रज्ञ, इस प्रकार तीनो मिले हुए रूप मे हैं उस 
प्रफार चन्द्रमा में भ्रौर सूर्य मे भी उन तीनो श्रात्माओों का मिलाव है। यही कारण है कि जो आत्मा 
पृथ्वी पर था वही चन्द्रमा या सूर्य पर गया ऐसा कहा जा सकता है । यही भूतात्मा चन्द्रमा मे नही जाता 
भौर महान्‌ भी सूर्य में नही जाता तो एक ही भ्रात्मा का तीनों लोको में परिभ्रमण कहना पनुचित होगा। 
अलबत्ता एक ही आत्मा रहने पर भी उसका इन तीनो स्थानो मे तीनो श्रात्मा की बनी हुई शरीर की 
विशेषता अवश्य रहती है । तात्पय यह है कि मृत्यु के पश्चात्‌ भी तीनो श्रात्माओ के भ्रमृत भौर मृत्युभाग 
भप्वी में जीवन के अनुत्तार ही बने रहते हैं भौर उसी मर्त्यंभाग के स्त्री के उदर मे शुक्र, शोणितरूपी मर्त्य- 
भाग के साथ बह शूतमात्मा चन्द्रमा से झ्ाकर मिल जाता है। हि 


क्न्नि यह उपर की अनुणय की कथा उसी दशा मे जाननी चाहिए जब तक कर्मो की बासना 
नह न होने से आत्मा भाग चक्र या जन्म मृत्यु के चक्र में परिभ्रमण करता हो । कर्मो के सस्कार नष्ट 
हा ही कर भ्रार्मा णुद्ध विद्याहप हो जावे तो, उस समय की यात्रा मे भूतात्मा का स्थुलशरीर छूटने पर 
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उसका अ्रनुशय भी जाता रहता है । तो उसका अमृत भाग उपाधि निर्मुक्त होकर 
लीन द्वो जाता है और बिना भृतात्मा के महानुश्नात्मा चन्द्रमा में जाता है। इसी प्रकार बहा भी रौमित- 
शरीर छूटने पर उसका अनुशय भी छूट जाता है, भौर महान्‌ का श्रमृतभाग क्षेत्रज्ष के श्रमृत भाग में लौन 
हो जाता है। महान्‌ के बिना ही एक क्षेत्र रह जाता है, इसका भी शरीर और अनुजपर दोनो ना रोने 
पर उसका श्रमृतझात्मा शुद्ध चिदात्मा रूप रह जाता है, यही मुक्ति है । ह 


(भिन्न लोको में भिन्न शरीर) 


जब तक अनुशय निद्धत्त नही होता तव तक पृथ्वी मे श्राने पर भौतिक शनुयय ही पृथ्वी मे पश्ष- 
भूतो को ग्रह) करके नया शरीर वनाता है भौर इस प्रकार शरौर चयुक्त होने को ही पृष्दी भें उन्‍्म 
कहते हैं । किन्तु पृथ्वी से दूसरे लोको मे जाने के समय पृथ्वी का भौतिक शरीर पृथ्वी पर ही रह जाता 
है। केवल अनुशय लेकर चन्द्रमा मे जाता है वहा भी सोम के झनुशय भाग से चन्द्रमा का रस समित्ित 
होकर एक सोौमिक शरीर वनाता है। उसी शरीर से चन्द्रमा मे कुछ समय तक जीवन निर्वाह बरता है, 
वह शरीर भी चन्द्रमा से अन्यत्र नहीं जा सकता । इसी कारण चन्द्रमा दूसरे लोक जाते समय उस घरीर 
को छोड़कर केवल अनुशय को लेकर सरुर्य या पृथ्वी मे च्ाता है। सूर्य मे भी बढ़ा के श्नुशय के पारण 
सूर्य का मिश्चित होकर सौर शरीर बनाता है श्नौर उसी शरीर से कुछ समय तक सूर्य में ल्थिति रसता है 
किन्तु सूर्य से दूसरे लोक मे जाते समय उस झौर शरीर फो वही छोडकर केवल वहा के भ्रनु्तय को लेफर 
जाता है । यही कर्म वन्‍्धन चक्र मे परिभ्रमण का क्रम है, और ये ही भिन्न-भिन तीन घरीर एन तीनो 
लोको मे जीवन के लिये स्थिति के कारण है । 


(लोकों मे बीच की स्थिति) 


प्ब यहा प्रश्न यह होता है कि पृथ्वी से शरीर छूटने पर भौर चन्द्रमा मे नया चरीर धारण 
करने के पहले इस बीच की दशा मे इस आत्मा का कोई शरीर रहता है या नही । इस प्रध्म था उत्तर 
इस प्रकार होगा कि प्रथम भृतआत्मा मे ३ भाग है वैश्वानर, तेजस, प्राश् इनमे वेखानर प्राण पौर प्रात 
ये दोनो ही साथ ही शरीर में प्रवेश करते है, साथ ही रहते हैं भौर साथ ही शरीर से बाहर हा ः 
ऐसा ही कौषितक ऋषि ने सिद्धान्त किया है। उसमे भ्ञा से चेतना बनी रहती है, भौर बैश्वानर-अग्नि 
के सम्बन्ध से पाचों भूतों का अनुशय साथ रहता है। इसी अनुशय के कारण से प्रावाश में जाते समय 
वायु के द्वारा पाचो भूतो के कुछ-कुछ अश अपने आप उस झनुशय मे झा लगने है! जिस प्रकार बाय 
द्वारा वस्त्र पर या घर मे गर्द जम जाता है उसी प्रकार पश्च भूता का एक ल्तर जम ज्नने मे वही उ्म 
वेश्वानर या भ्रज्ञात्मा का शरीर वन जाता है। इस शरीर को यातना (तकलीफ) शरीर या भोग हक 
कहते है । जब तक दूसरे लोक में वहा के वत्त्वों को जेकर आत्मा नया जरीर गहण सा सात प्‌ 
भोग शरीर नहीं मिटता किन्तु नरक लोक मे जाने पर यह है नया शरीर नही छर्द्ता इसी भोग अक 
नरक का भोग पाता है, इसलिये इस शरीर को विशेष रूप से बातना शरीर बहते है । सूर्य शा 2 
से प्रत्यावतंन के समय चन्द्रमा मे होकर जब यह आत्मा पृथ्वी की ओर प्राता ढ पी एिर पाई राग 


र महानु के संगत भाग में 


[ ३८३ ] 
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््टटः 


>> ललनततततततततततत लत कटा 
पूर्ववत्‌ नया भोग शरीर उत्पन्न हो जाता है। कितनो ही का मत है कि यह वायु पृथ्वी से ऊपर बहुत ह्दी 
थोड़ी दूर है, चन्द्रमा में वायु सर्वया नही है, परन्तु यह मत विशेष आदरणीय नही है प्रत्युत भ्रमपूर्ण है। 
गह विश्वास रसना चाहिये कि झ्ाकाश का तिलमात्र प्रदेश भी कही वायु से शून्य नही है अलवत्ता पृथ्वी 
घन्द्र सूर्य भादि धन पिण्डो के चारो ओर यह वायुस्तर कुछ स्थूल हो जाता है। किन्तु शेष स्थानों में अति 
सूक्ष्स रूप से रतब्ध (डटा हुआ) रहता है यही सुक्ष्म वायु होने का कारण है, कि आधुनिक यन्त्रो मे वायु 
का सार स्पष्ट रूप से न मालूम होता हो पवंतो के उच्च शिखर पर जाने से श्वास मे बाधा प्रढती है 
वह झ्रावसीजत की कमी के कारण है न कि सर्वधा वायु के अभाव से चन्द्रमा में भी वायु है और यहा 
भी जीव हैं, विष्णु पुराण मे लिखा है-- 


अद्भ लस्याष्ट भागोषि, न सो$स्ति सुनि सत्तम । 
न सन्ति प्राणिनो यत्र, कर्मबन्ध मिबन्धना ॥१॥) 
स्थलेः सुक्ष्मेस्तथा सुक्ष्मः सुक्ष्मः सुक्ष्मतररपि । 

स्थूले: स्थूलतरेश्चेतत्‌ सर्व प्राणिभिरावृतम्‌ ॥२॥। 








इस सिद्धान्त के अनुसार पृथ्वी से चन्द्रमा तक जाने मे अथवा चन्द्रमा से पृथ्वी तक भ्ाने में पच्च- 
भूत के सयोग से एक कल्पित शरीर हो जाता है। किन्तु उस शरीर में विशेपता यह है कि पृथ्वी पर 
जन्म लेने के पश्चात्‌ यह भौतिक शरीर जिस प्रकार जीवन काल से वढता घटता रहता है, उस प्रकार 
वह भौतिक शरीर नही बढता है। पापाण खण्ड के श्रनुसार १३ नक्षत्र मास तक समान भाव से रहता 
है, भ्र्थात्‌ वाल्य, युवा भ्रादि भ्रवस्था का परिवर्तत नहीं होता । जिस अवस्था की आत्तमा प्रेत होती है 
उगी श्रवस्था में रहती है इसका कारण यह है कि इस भूत्ात्मा मे जिस प्रकार वैश्वानर और प्राज्ञ ग्रात्मा 
बने रहते हैं, उस प्रकार तेजस आत्मा नही रहता । तैजस आत्मा सूर्य, चन्द्र और विद्युत्‌ से बनी हुई है । 
तेजस आत्मा में सुर्य चन्द्र का भाग अलग होकर केवल विद्युत्‌ का भाग ही साथ रहता है | किन्तु बढने 
घटने की शक्ति दक्ष या प्राणियो का ऊपर की श्लोर उठाना या शरीर का फैलाव इस विद्युत्‌ मे सूर्य चन्धर 
के रस के याज्ञिक सयोग से होती है । प्रेतात्मा मे सुयय, चन्द्र के रस नष्ट होने से वह ऊपर जाने की शक्ति 
जातो रहती है | इस वास्ते यह यातना शरीर ज्यो का त्यो समान भाव से बना रहता है । इस सम्बन्ध 
में यातना शरीर की उत्पत्ति या परिवर्तेन का क्रम भनुस्मृति के १२ भ्रध्याय मे १६ से २२ श्लोक तक 
विशदृत्प से निरूपण किया है। इस प्रकार भृतात्मा की प्रेत अवस्था मे उसके साथ महान्‌ भ्रात्मा शौर 
सेगजशप्मात्मा भी भ्रवध्य ही रहती है। किन्तु यदि वह आत्मा चन्द्रमा या पितृ स्वर्ग मे भोग को भोगकर 
पदि सूर्य भे जाती है, तो उसके साथ महानुझात्मा रहती है या नही यह विपय विचाराघीन है । किन्तु 
श्रधिक सम्भव यही है कि जब तक ग्रह्मपय भ्र्थात्‌ मुक्तिमार्ग मे यह भूततात्मा न जावे, तब तक इस भूता- 
त्मा का महान्‌ और क्षेत्रज् इन दोनो प्रात्माओ से सम्पर्क (मेल) नही छूटता ऐसा ही मनु ने कहा है--- 


तो धर्म पश्यतस्तस्थ, या पञ्चातन्द्रितो सह ह 
याध्यां भाष्नोति संपृक्तः प्रेत्पेह च सुखाइसुखम्‌ ॥॥ 
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हि 








स्म्म्म्प्श्स्स्स्स्या तर 


तात्पर्य यह है कि महान्‌ और ज्षेत्रज्ञ ये दोनों श्रात्मा इस भूतात्मा के पाप कौर पुष्य »ो <द्री 
सावघाती से साथ रहकर देखते रहते हैं। जिन दोनो के साथ मिलकर यह भूतात्मा मृत्यु छ् परयाए्‌ या 
पहले इस मनुष्य जीवन में भी मुख दुःख भोगता है यह मनुका सिद्धान्त उचित भी प्रतीत होता है उ्योगि 
क्षेत्र आत्मा सम्बन्धी विज्ञान के विचार से ही समझ बुक कर यह भूत आत्मा पाप पृष्य बरता है, इस 
लिये पाप पुण्य का सस्‍्कार उत्पन्न होते मे भी उस विज्ञान का सहयोग श्राचश्यफ है। :सके क्‍्रतिरिक 
यह पाप पृण्य सस्कार विषोपकर महान्‌ प्रात्मा मे उत्पन्न होता है, क्योकि महान्‌ झात्म में ही शहद्धार 
हद इन सस्कारों को उत्पन्न करता है। "मैंने किया' ऐसा भ्रहड्भधार यदि विनाव भात्मा मे न हों तो 
संस्कार उत्पन्न ही नही हो पकता । तात्पयं यह है कि विज्ञान, महान्‌ और भृतात्मा इन तीनो के परम्पर 
सम्बन्ध से जो एक सात्मा का स्वरूप बनता है उसी में परस्पर के कार्य कारण भाव से कर्मों के मग्तार 
उत्पन्न हीते है यदि ये तीनो आत्मा पृथक्‌-पृथक्‌ हो जायें तो किसी कर्म का सत्कार उत्पन नहीं हो समता 
इसलिये मानना होगा कि मनुष्य जीवन के प्रनुसार मृत्यु के पश्चात्‌ भी चच्धलोक या सूर्य लोक में भी 
ये तीनो भारमा साथ रहते हैं, इसलिये उसे अपनी योनि का ज्ञान भौर प्रपने किये हुए पाप पुष्प का 
झभिमान भी वना रहता है । 

५-गतिमार्गे 


(१-शरीर के भीतर श्रात्मा का गतिमार्ग) 


इस भूतात्मा में प्रधान भज्ञात्मा विज्ञान आत्मा से सयुक्त होकर ही इस शरीर में जाग्रतू, ररप्त, 
सुषुप्ति ये तीन अवस्था धारण करके विहार करता है किन्तु जिस प्रकार कोई रथी किसी रुथ पर सवार 
होकर विहार करता हुआ अन्त मे कभी उस रथ को छोड देता है। उसी प्रक/र यद्द विज्ञान महित प्रणान 
इस शरीर रूपी रथ को छोडकर दूसरे रथ का अन्वेपण ( तलाश ) करता है। एस रब के छोजने गा 
कारण यह है कि इस शरीर मे प्रचुमान रे ॥ करोड रोमकूप हैं इनके भ्रतिरिक्त और भी घरीर में बे 
बडे छिंद्र है । इन्द्रियादि इन सुक्ष्म, स्थूल छिंतो के द्वारा शरीर की अग्नि या घरीर के मेल पमीते शत न 
प्रधिक्षण वाहर निकतत्ते रहते है । जिसके घ॒पेण से ये छिद्र धीरे-धीरे चौडें होते जाते हैं जिसमे परारश 
पूर्व भ्रपेक्षा पश्चात्‌ अधिक भ्ररिन का क्षय होता रहता है। वात्पयं यह है कि २५ वर्ष तक अप्ादि ने 
भोजन से जो भगिनि उत्पन्न होती है चह इन छिद्रो के द्वारा भगिने क्षेय की अपेक्षा अधिक रोने के पारशा 
बच रहती है, वह शरीर के अद्भी की इंड्धि मे या पुप्दि में काम गाती है। २५ से ४६८ तन यूदि बेर 
होकर पुष्टि होती रहती है । ४० से ७० तक शभ्रागम निगम ( आमद खर्च ) वरादर होने मे शगैर रे 
चढ्धि और पुष्टि बन्द हो जाती है। ७० के पश्चात्‌ आगम की अपेक्षा निर्मम प्रधिक होता है हिममे घाण 
में सास की कमी के साथ-साथ धग्नि भी कम होती जाती है। प्रस्ति के वन होने से सक्न के पटरा परे 
की शक्ति भी कम होती जाती है। इस भार अन्न की कमी और फिर उसी क्षी पायप बी रशे £ 


फट ब्य. आफ न्याडर 
न ञ 


प्रगति में भ्रम की झाहुति की न्यूनता के कारण श्राध्यात्मिक यज्ञ धीरे-धीरे रप्ट रोने लगता २। पर 


श्र डि्द्वय पृ 


ही प्रज्ञान की स्थिति का सुरुष कारण है। यज्ञ का वास्तव स्वरूप नप्ट पीते पर इस परीर बे ह#ह 


घइलान 5" 


झशु सड़कर जनात्मिक हो जाते है। जिनके दवाव से व्याकुल होकर उन से घृणा पर्दे प्रदान पा । 


[ २८५ ] 


&8 ब्रह्मविज्ञान की 
निकल जब पुपपकरमााय पु अल आमजन 

>म शरीर रूपी रथ को छोड देता है और दुसरे नवीन दृढ़ रथ का अन्वेपण करता है। उस समय यह 
प्रदान झ्रात्मा शरीर के प्रत्येक भ्रद्भ को इस प्रकार छोड़ता है जेसे कोई फल पकने पर भ्पनी टहनर को 
छोड़कर नीचे पृथ्वी की शोर गिरता है। उसी श्रकार यह प्रज्ञान झात्मा शरीर को छोड़कर ऊपर 
प्राकाश दी शोर उच्ता है। किन्तु प्रथम यह पाव की भ्ोर हटता हुआ सर्वाज्ज शरीर से धीरे-धीरे हृदय 
के अग्रभाग में एक तिल मात्र ज्योति को लेकर प्रकाशित होता है, उस समय सर्वाज्ध शरीर को स्पर्श 
करने पर वही भी ज्ञान उद्वोध न होते हुए भी केवल हृदय मे कुछ होश रहता है और नाड़ी की 
फ्टकन बन्द होने पर भी हृदय की घडकन बनी रहती है । अनन्त मे हृदय को छोडकर जाते समय ये सब 
इन्द्रिया और मुख्य प्राण और पत्चभूतो का अ्रनुशय, वेश्वानर भौर विद्यूत्‌ इन सब को साथ लिये हुए 
प्रजान श्रात्मा हृदय को लात मार कर ऊपर जाता है। नित्य उसके साथ रहने वाला महान्‌ और विज्ञान- 
प्रात्मा भी प्रभान के साथ चला जाता है। प्रज्ञान आत्मा यदि पापी है तो पाप के वोभसे दवकर हृदय के 
नीचे किसी न किसी अद्भ से निकलता है। पाप पुण्य समान होने पर हस्त भ्रादि के द्वारा निकलता है, 
और उत्तम जीवों की झात्मा मुख, चक्षु, श्रोत्र या मस्तक के मार्ग से निकल जाता है। उसके निकलने के 
लिये हृदय से चारो ओर नीचे ऊपर फंले हुए जो हितानाम की नाडिया जो पहले कही जा चुकी हैं, 
उन्ही नाडियो के नीचे या ऊपर किसी श्रोर प्रज्ञात्मा निकलता है। यही हितानाडी शरीर से बाहर 
निकलने के लिये इस भूतात्मा का शरीर के भीतर सबसे प्रथम गति का मार्ग है । 


(२-स्थूल शरीर छोड़ते समय आत्मा के सुकष्म शरीर का परमाणु) 


इस भूतात्मा की सब मिलकर ७ भवस्थायें होती है--जाग्रत, स्वप्न, सुपुष्ति, मोह, भूर्छा, मृत्यु 
प्रौर मुक्ति इनमे मूर्चा, सुपुप्ति भर मुक्ति इन तीनो दशा में श्रात्मा-घूम, ज्योति, जल, वायु, मेघ श्रादि 
के अनुमार अ्रशरीर होता है । क्योकि भ्रात्मा के निजरूप मे कोई शरीर नही द्वै। किन्तु जाग्रतु या मोह 
अवस्था में वाह्य स्थूलणरीर का अभिमान रखता हुभ्ना भ्रात्मा स्थुलशरीर परिच्छिन्न होता है, केवल 
नसाग्र भौर केशाग्र को छोडकर सर्वाज्भ शरीर मे व्याप्त रहता है। इसलिये शरीर का परिमाण ही उस 
आत्मा झा परिमाण है | अवशिष्ट दो भ्रवस्था स्वप्म और मृत्यु-इन दोनो मे यह श्रात्मा अद्भू ष्ठ परि- 
मित्र शरीर रखता है। यह आत्मा यद्यपि अज्भूप्ठ परिमित ही इस शरीर मे सवंदा रहता है, किन्तु 
वही इस विशाल शरीर मे सूक्ष्रूप से पसर ( फैल ) कर भ्रधिक देश व्यापी हो जाता है। किन्तु इस 
स्थूलशरीर का सम्बन्ध छूठने पर फिर वह अपने परिमाण में भ्राकर श्रद्भ ष्ठ परिमित हो जाता है। 
स्वप्न अवस्था में भी यह आत्मा इसी अ्रज्भूप्टमात्र शरीर से विचरता है भौर मृत्युकल मे भी झज्ू प्ठ- 


834 से ही इस स्थूलशरीर से बाहर होता है इसीलिये सावित्री सत्यवान्‌ के उपाख्यान भे पुराणो 





अथ सत्यवतः कायातू, पाशबद्धं वशद्भततम्‌ । 
श्रद्धा प्ठमात्र पुरुष, निश्चकर्म यमोचलात्‌ ॥१॥। 


यदपि ध्राज्ञात्मा अपने स्वरूप से अशरीर 


होने के कारण कुछ भी श्रायतन नही रखता तथापि 
भूतो वा अनुशय, पत्देवता, छन्द, हा हे 


स्ताम आदि दश झवयव का विराट महानुआत्मा, क्षेत्रज्ञभात्मा आदि 


[ ३५६ ] 


छ ब्रद्चविज्ञान की 


इन्ही शरीर के अवयवों के कारण इस भूतात्मा में गुरता, लघुता नी देसी गई है। लाएना 
झोर गुरुता से नीचे की झोर गति होती है | इसी शरीर का प्रायतन अश्राद्नू प्ड मात वा थे 


प्रत्ययज्ञान 


( मृत्यु के पश्चात्‌ इच्क्रियजन्य ज्ञान ) 


भूत झात्मा शरीर से वाहर निकलते समय पाचों इन्द्रिय प्राणों को साथ ले जाता ९। उस 
समय इन इन्द्रियो का भ्रस्नि, वायु, सूर्य, दिक्‌ चन्द्र-इन पाचो देवताओं के साथ जो बत़या :द्थियों मे 
देवताओं तक भर देवताझो से इन्द्रियो तकधठप्रतिसन्धान सम्बन्ध जीवनकाल में चना हुप्रा दा बह देद 
जाता है इसी कारण जिस प्रकार भाख वन्द करने से सूर्य रश्मि का प्रतिसन्‍्धान सम्बन्ध नप्ट होने रे 
कारण दृष्टि नही होती, उसी प्रकार भृत्यु के पश्चात्‌ पाचों देवताओं का मम्बन्ध टूटने के बारण रिसी 
भी इन्द्रिय से ज्ञान उत्पन्न नही होना चाहिये था, तथापि पाचों इन्द्रिय प्राणों के साप छा मुन्य प्रा 
जिसे इन्द्र कहते है, जिससे पाचो इन्द्रियो का सम्बन्ध है वही उस समय पूर्दोक्त पत्दभूतानुएय बी साता+ 
थरो को लेकर शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्धों का उद्वुद्ध करता है। जिससे स्मरणशकातीन जान के प्रनु- 
सार उस समय भ्र्थात्‌ पृथ्वी को छोडने के पम्चात्‌ चन्द्रमा मे पहुचने तक किखितू-किड्चिद :स्ट्रिय जन्प- 
ज्ञान उत्पन्न द्ोता रहता है। वेश्वानर के बने रहने से प्राज्ञात्मा का मुस्य प्राण के साथ सतयोग दना 
रहता है। किन्तु तैजस प्राण का सूर्य रस चर रस नष्ट होने के कारण केवल विद्युत्‌ ही मन गा सच्धा- 
लन किया करता है। तात्पय यह है कि जिस समय इन्द्रियजन्य ज्ञान होते है, मन का भी व्यापार कोटा 
है जिससे मन पर उत्त पाचो विषयो का संस्कार उत्तन्न हो जाता है । मृत्यु के पश्चात्‌ वाह्यजगत्‌ मे भन्‍र, 
स्पर्श आदि विपयो का सयोग यथार्थ स्पष्ट न होने से केवल मन के उन सस्कारों को ही तेवर स्मरण 
मात्र ज्ञान होता है, पूर्ण ज्ञान नही होता इसलिये यथार्य ज्ञान न होकर मलिन ज्ञान होता है । 


शुक्ल, कुष्णमार्गे 


झात्मा मन, प्राण, वाक्‌ इन तीनो से त्रिधातु है। इनमें मन ज्योति रवस्प है विन्‍्तु ऐप धन 
ज्योति हैं। यह सम्पूर्ण जगत शान, किया अर्थात्‌ इन तीन स्वरपो में बटा हुमा है, और ये तोनो #ो 
मन, प्राण, वाक्‌ से उत्पन्न होते हैं इनमे ज्ञान का भाग प्रकाश स्वष्प होने से घुफ्ल पहा शता ८ बोर 
झर्थ श्रज्योति होने से कृष्ण कहलाता है। किन्तु प्राए् दो प्रकार का है जो मन के भावों को पृष् श्ग्गा 
है वह अच्छा है वाक्‌ की पुष्टि करते वाला अनच्छ है इसो कारण प्राणजन्य कर्म भा दो प्रणार रू 
हुये । ज्ञान को उत्पन्न करने वाला अथवा ज्ञान की सहकारी हो ऐसे कर्मो दो पृष्य बहने हं, प्रौर घात्म 
विरोधी धर्मो को उत्पन्न करने वाले अथवा ज्ञान का नाश करने वाले हो ऐसे कर्मो फी पाप भरते ५ १ 
पुष्य शुक्ल भौर पाप कृष्ण है। काम झौर सुक्र शौर भूतो के पाच गुण ये तीनो ही बाण ये दिरार 


के सबकर इन्द्रियों से देवताओं तक झौर देवताओं से इन्द्रियो तक । 


[ ३८७ ) 


६8 ब्रह्माविज्ञान धड 
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हमलिये पाप होने पर भी ज्ञान के सम्बन्ध होने न होने से इसमे भी तारतम्य है। श्रर्थात्‌ काम अच्छ' 
हैं, भूतगण “अनच्छ' है, किन्तु पुण्य कर्मो का शुक्र अच्छ' झौर पाप कर्मो का शुक्र 'अनच्छ है भोर इसी 
प्रकार बर्य भी जो वाक्‌ के विकार हैं वे तीन प्रकार के है। स्वत-प्रकाश, परप्रकाश, रूपप्रकाश या बर- 
प्रकाथ | इनमे भादि के दो जो भ्रच्छ हैं वे शुक्ल कहे जाते हैं भौर तीसरा भ्रनच्छ होने से कृष्ण कहा 
जाता है| तात्पय यह है कि भात्मा से लेकर जगत्‌ का प्रत्येक पदार्थ दो भागो मे बटा हुआ है । जो स्वय 
प्रकाशवान्‌ है, या प्रकाशवान्‌ से सम्बन्ध रखता है वे सव शुक्ल हैं भौर शेष जो प्रकाश विरोधी है वे सब 
कृष्ण हैं। 
इस व्यवस्था के भ्रतुसार गति के मार्ग भी दो प्रकार के होते हैं । देवयान, पितृथान-शुक्लमार्ग को 
देवयान, भौर कृष्णमार्ग को पितृयान कहते है। इन दोनो मार्गों का शरीर मे ही आत्मा के उत्कमणकान्त 
से प्रारम्भ होता है । 


इस श्रात्मा को उत्कमणकाल में इन दोनो मार्गों मे से किसी एक मार्ग पर सवार होने के लिये 

कई कारण होते हैं, जिनमे दो मुख्य है, एक श्रवस्था, दूसरा कर्म । अवस्था जैसे स्वप्न की दशा मे अथवा 
सुपुष्ति की दशा में जब कि प्रज्ञान आत्मा को साथ लेकर विज्ञानग्रात्मा पुरीतत नाडी मे चला जाता है तो 
पदि उसी समय प्राण का उत्कमण हो जाय ती छुृष्णमार्ग होता है। क्योकि सोते से जायते समय जिस 
प्रकार भ्रज्ञान, विज्ञान दोनो आत्मा एक वारगी भ्रूतो मे दौड आते हैं उसी प्रकार उत्क्रमण या मृत्यु मे भी 
उन्ही भूतो मे भ्रड् २ मे पृथक्‌ २ समा जाते हैं और भूतो मे ही ज्ञान या चेतना से भ्रष्ट होकर लीन हो 
जाते है। भूत के तम में प्रवेश होने के कारण वह आत्मा कृष्ण मार्ग पर सवार हो जाता है, किन्तु उसकी 
गति नही होती । कृप्ण मार्ग पर आरूढ होकर भी इस भूतमय पृथ्वी के इर्द गिर्द भुवायु मे परिभ्रमण 
फरता रहता है। यदि उस आत्मा में जीवनकाल के पुण्य कर्मो का वल हो तो वे पुण्यकर्म धीरे २ उस 

आत्मा को भन्धकार से प्रकाश मे लाने की चेष्टा करते हैं, और श्रन्त मे किसी समय प्रकाश में आकर 

गति वाली वह ग्रात्मा हो जाती है। कर्मानुसार लोक लोकातरो मे कर्म भोग करके कदाचित्‌ जन्म लेती 

है यह एक कृप्णमार्ग का उदाहरण है। इसी प्रकार कितनी भ्रौर भी भ्रवस्थायें हैं जिनमे भी ऊपर लिखे 

ग्रनुमार भ्रात्मा विछ्ल होकर कृष्ण सा्ग पर सवार होता है, और उसकी भी गति नही होती । वे श्रव- 

स्थायें ये है-विपप्रयोग, भृगुपतन, अर्थात्‌ ऊपर से गिर पडें, तरुनिपातन, जलमज्जन ( डूबना) अग्निदहन 
भयविज्ततता, पृष्ठेहत ( श्र्थात्‌ लडाई मे खेत छोडकर भागता हुआ मारा जाय ) इस प्रकार की भौर २ 
हालतो में भी आत्मा की गति नही होती किन्तु इनमे श्रात्मघात की इच्छा न रहने से प्रगति कही गई है । 


कि यदि प्रात्महत्या की इच्छा से मरे त्तों उसकी घोर नरक में गति होती है, जैसा कि वेद में 
लसा है-- 





भ्रसूर्या नाम ये लोकाः, भ्रन्धेन तमसा बृताः । 
तांस्ते प्रेत्याभिगच्छन्ति, येके चात्महतों जनाः ॥॥ 


आकाश क्के प्रनुसार व्यापक चिदात्मा प्राणो के सम्बन्ध से इस योग्य हो जाता है, कि जिससे 
परिच्धिप्त होकर शरीर के साथ वद्ध रहता है। यह प्राण प्रधानरूप से २ प्रकार के हैं-देव भौर अ्रसुर । 


[ डेप ] 


के ब्रह्मविज्ञान ध४ 
च्नव्त््क्क्क्क्क््चचिितिकत कान आननन तय <<+०------०-- 


इनमे देव दो प्रकार के हैं-अग्नि भौर सोम । इन दोनो को पृथक २ समभने के *ैि ने प्रागा हे 
पितर कहते हैं श्रौर भ्रग्निवाले को देवता । तात्पय॑ यह है कि प्राण ३ प्रकार के ह-देव, हि । है 
प्राण सूर्य से निकलता है जो अ्रनन्तरूपो भे श्राकर प्रकाशवान्‌ हो जाता है उसे ही देवता कहने हे । बिरयू 
जो प्राण देवता न होने पर भी अग्नि के साथ मिलकर भ्र्नि वन जाता है, ओर पहने जो प्रप्रकाधवान्‌ 
था कृष्ण था पश्चात्‌ जलकर शुक्ल अर्थात्‌ प्रकाशवानु हो जाता है, जो प्राय, चन्द्रमा से धाया करता 
उसे पितृप्राण कहते है इन दोनो के अतिरिक्त तीसरा असुरप्राण है जो कृष्ण रहता है भौर जलने पर भी 
कभी भ्रकाशवान्‌ नही होता, जैसा कि प्रृथ्वी का रात्रि के समय कृष्ण भ्न्धकार पृथ्वी का अपना रस है जो 
पृथ्वी के पृष्ठ से निकल कर रथन्तर साम तक चारो झ्रोर व्याप्त है, वही भ्रसुर है। इसी प्रकार चन्द्रमा 
की भी कृष्ण छाया जो चन्द्रमा से निकल कर चारो ओर व्याप्त है, और जो अमावस्या की रापि जो हि 
हमारे सामने है वह भी असुरभ्राण है। चन्द्रमा या पृथ्वी दोनो कृष्ण हैं और इनका प्राण असुर है । यद्यपि 
ये दोनो सूर्य के सन्मुख होकर प्रकाशमान्‌ हो जाते हैं किन्तु विश्वास रखना चाहिये कि पृथ्वी या घन्परमा 
के काले किरण जलकर भी भ्रकाशवान्‌ नही होते । किन्तु वे दोनो किरणों निज के रुप भे प्यो के त्यो मदा 
बने रहते हैं | किन्तु सूर्य के किरण उनके ऊपर फैलकर उनको ढकेलते है। इसीलिए वेद में सोम को 
प्रशसा मे लिखा है कि--- 


“स्व ज्योतिषा वितमों ववर्थ” श्र्थात्‌ तुम प्रकाश से अन्घकार को ढकेलते हो। यह सोम फेः 
वास्ते है । 

तात्पयं यह है कि सुयय का प्रकाश हट जाने पर वहा पहले से विद्यमान ही, भन्धकार दीसने लगता 
है। बह भन्धकार प्रकाश से कदापि नही मिलता, इसलिये उस कृष्ण अन्धकार मय प्राणो को प्रमुर गहने 
है। किन्तु उसके विरुद्ध सूर्य का प्रकाशमय प्राण दिव्यमान होने के कारण देवता कहा जाता है। यहू देव 
प्राण भन्धकार मे कदापि नही रहता । इन दोनो प्राणो के अतिरिक्त तीसरा वह प्राण है जो कि प्रगुर 
प्राण वाले पिण्डो के ऊपर प्रतिमृछित होकर देवता का प्राण उन भ्रसुर प्राणों को टके रहता है जमे 
चन्द्रमा की चाँदनी । खुलासा यह है कि गरम ताववाला प्रकाशवान्‌ प्राण सब अरिनि है भौर देवता प्राप 
है, शीतल प्रकाशवान्‌ सब सोम है, भौर पितर है और विना प्रकाश के कृष्ण किरण जहा कही जगव्‌ मे 
दीखे सब असुर प्राण है। इन तीनो मे पितृप्राण, देवता और असुर इन दोनो के मिलाव से बना हुप्ता ऐ । 
इसलिये उसका सम्बन्ध देवता भौर प्सुर इन दोनो के साथ है, इसीलिये मनु भगवान्‌ मे कहा है छि-- 
'|पित्तक्यों वेव दानवाः 

भर्थात्‌ पितरो से देवता और असुर उत्पन्न होते है क्योकि पित्तरी में ये दोनो प्राप शामिल है । 
इसलिए पितृप्राण को पृथक्‌ न मानकर प्रधानरूप से दो ही आग माने जा सकते हैं देवता भोर पमुर- 
इसमे देवता सदा शुक्ल है भौर प्सुर सदा कृष्ण है। जीवस्मात्मा मे देवी सम्पत्ति और आमुरी मम्बसि 
दोनो नियम से रहती है, किन्तु इनमे कर्मो के अनुसार मात्रायें घटती बढती है। यदि प्रात्मा मे दंदी प्राय 
मात्रा बढ जावे तो वह भात्मा शुक्ल है भौर मृत्यु के पश्चात्‌ वह झात्मा शुबलमार्ग से ही गमन करता # । 
किन्तु यदि उस आत्मा में आसुरी प्राण मात्रा अधिक हो गई है तो उसके प्रभाव से वह यात्मा इप्ण हू 
इसीलिये मृत्यु के पप्नात्‌ वह प्रात्मा कृष्णमा्गं से ही गसन करता है। 


[ ३८६ | 
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शुक्ल या कृष्ण मार्ग के ५ पर्व 


शुबनमार्ग या कृष्णमार्ग इन दोनो मे कई मजिल या पवे हैं। १-कर्मं, २-नाड़ी, ३-दिक्‌ ४- 
झाकाश भ्रौर ४(-काल । 





१-कर्म 


प्रत्येक जीव आत्मा अपने इन्द्रिय और शरीर के कारण कुछ न कुछ कर्म सदा करता ही रहता 
ही रहता है। प्रत्येक कर्म करने के पश्चात्‌ उस कर्म से उस झात्मा पर कुछ-कुछ असर पहुचता है झौर 
उसी प्रसर को सस्कार कहते हैं। यह ससस्‍्कार यदि दैव प्राणों का सग्रह करने वाला है तो उस कर्म को 
पुण्य कर्म कहेंगे | किन्तु यदि वह सस्कार आसुर प्राण से वना हुआ है तो उसे झात्मा कृष्ण हो जाता 
है जसलिये उस कर्म को पाप कर्म कहते हैँ । पुण्य के वल से आत्मा हलका होता है और वह देवता की 
शोर ऊपर को जाना चाहता है । किन्तु पाप कर्म से भात्मा भारी होता है और वह उपर न जाकर 
पृथ्वी की ओर नीचे ही गिरना चाहता है, इसलिये पाप को पातक श्र्थात्‌ गिराने वाला कहते है । यदि 
आत्मा में पुण्य कर्मों का सस्कार है तो वह शुल्क मार्ग से जायगा, और पाप कर्मों के सस्कार वाला 
कृष्ण मार्ग से जायगा । 


इन कर्मो में यज्ञ, तप, दान-यही तीन कर्म ऐसे हैं जिनसे आत्मा शुक्र मार्गे से चलकर देवलोक मे 
जाता हैं। किन्तु इष्ट, भापूते, दत्त-ये तीनो कर्म भी उत्तम कर्म माने जाते हैं, किन्तु इनके कृष्ण मार्ग 
में जाकर भी आत्मा नरक न जाकर पितृलोक मे जाता है। इन दोनो प्रकार के कर्मो के अतिरिक्त जो 
फर्म हैं जिनको पाप कहते हैं वे पातक, श्रनुपातक, उपपातक, महापातक, अ्रतिपातकू, मलिनीकरण, 
संकरीफरण, अ्रपात्नीकरण, जातिश्र शकर इस प्रकार पाप नौ जाति के हैं । इनके श्रपात्रीकरण करने से 
श्रात्मा में श्रातुर प्राण का सस्कार होकर भारीपन आ जाता है, वह ऊपर सूर्य की ओर न जाकर पृथ्वी 
से नीचे गिरता है भौर ये ही अधोगति कहलाती है, यह मुख्य कृष्णमार्गे है । इस प्रकार कर्म से शुबल- 
भार्ग, कृष्ण मार्ग का भेद जानना चाहिये । 


२-नाड़ी 


ऊपर कहा जा चुका है कि श्रात्मा का निवास स्थान हृदय से चारो ओर हिंतानाडी नाम की 
शरीर मे व्याप्त है। उन नाडियो मे हृदय से ऊपर मस्तक तक ताडी की सव शाखायें शुक्ल भार्य हैं और 
हृदय मे नीचे मुलाघार तक सब शाखायें क्रष्ण मार्ग है। हृदय से उत्कमण करती हुई आत्मा यदि ऊपर 
फी ताडियो से गमन करे तो वह शुप्त मार्ग से जाता है, भौर नीचे की नाड़ी से उत्क्मण करती हुई 
भात्मा कृष्ण मार्ग से जाती है । 


३-दिक्‌ 


हा जो जीव परात्मा पृथ्वी पर वसते हैं-पृथ्वी से उत्कमण होने पर किसी ओर गति करते हैं। इस 
प्रश्त का विचार कश्ने परदो ही मार्ग स्थिर होते है, उत्तर भौर दक्षिण । तात्पर्य यह है कि पृथ्वी के 


[ ३&० १] 
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के इत्त के द्वारा पाच भाग किये जाते हैं। १-विपुवतु इत्त के दोनों ओर चौप्रीम-चौदीम प्ररपर 
जे पी ((थ०९) और मकर(09977007) वृत्त (77090) हैं उन दोनो के बीच मे. उशदरृटिव्स्ध 
(7००४४2०००) है उसमे ग्रहों के सञ्चार होने के कारण सूर्य की किरणों का दवाव प्रधि- रहता 
इसलिये उसमार्ग मे होकर आत्मा को जाने मे वाघा होती है इसी प्रकार दोनों धर वो (?ण८७) ने भी गन 
२ झश तक शीतकटिवन्ध (070802076) है, वहा तक वक्रमार्ग होने के कारण श्राह्मा नहीं पहुँच सदता 
भ्रगत्या (लाचार) ऊष्णकटिवन्ध भौर शीत कटिवन्धके बीच मे प्र्थात्‌ मध्यकटिवन्ध ( प्र्णएथण८7०-०) 
में होकर ही भात्मा जा सकता है वे मध्य कटिवन्ध दो हैं-उत्तर और दक्षिण जिनमे उत्तर को देवयान 
भौर दक्षिण को पितृयान कहते हैं शुबल मार्ग का आत्मा उत्तर मार्ग से अर्थात्‌ देवयान से जाता है, और 
कृष्णमार्ग का आत्मा दक्षिणमागें श्र्थात्‌ पितृयान से जाता है यही दिकू का नियम है। एन दोनों मार्गों 
का निर्देश (बताना) पुराणों मे इस प्रकार है-- ्म के 





नाग दीश्युत्तरं यच्च, सप्तर्षिभ्यडच दक्षिखम्‌ । 
उत्तर: सवितुः पन्‍्था देवयान इति स्मृतः ॥१॥। 


उत्तर बदगस्त्यस्थ. अ्रजवीध्याश्च दक्षिणम्‌ । 
पितृवानः सर्वेपन्‍न्यथा, वेदबानर पथादु वहिः ॥२१। 


भर्थाद्‌ नागवीथी से उत्तर ग्रौर सप्तपि से दक्षिण सूर्य का जो उत्तर की तरफ मार्ग है उमर देवयान 
कहते हैं ॥१॥ भ्रगस्त्म के तारे से जो उत्तर और 'अजवीथी' दक्षिण है वो वैश्वानर मार्ग से बाहरपिएृ्‌- 
यान का मांगे है ॥२॥ 


(नागवीथी और अ्रजवीथी) 


विषुवत्‌वृत्त (8पुण०थ्षा) के दोनों तरफ चौवीस-चौवीस भ्रशतक जितना प्रकाश मण्उन है उन्ही 
में सब नक्षत्र मण्डल या ग्रहमण्डल विद्यमान है। चक्षत २७ हैं-उनमे नौ-नौ नक्षत के हिसाद से ४८ घग 
का पूर्वोक्त भ्राकाश मण्डल तीन भाग में वट जाता है। उत्तर वाले तृतीयाभ को “ररावतमार्य” और 
मध्यवाले तृतीयाश को “जरदुगवमागगें” झौर दक्षिण तृतीयाशको “वेश्वानरमार्ग” बद्ते हैं। ने तीनो 
मार्गों में से हरएक तीन-तीन भाग में बटा हुआ है, उन भागों को “दीथी” (गली) कहते हैं। एस प्रवार 
तीन मार्ग और नौ वीथीया हैं, जिनमे ऐरावत मार्ग मे उत्तर से दक्षिण झ्लोर ऊमर से “नागयीगी'', 


“गजवीथी” "ऐराबतवीथी हैं । और मध्य के अरद्गव मार्ग में "क्रपशवीयी” “गोवीवी” दरर॒गवीपी'” 
हैं, और वैश्वानर मार्ग मे--अजवीथी है| 


इस प्रकार सव से उत्तर नागवीथी है, जिससे उत्तर देवयान है, भौर मध्यायाय में सद में दर्शिरा 
ब्रैशानरमार्ग अजवीथी है, उससे भी दक्षिण पितृयान है । 


[ ३६१ ॥- 
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ऐरावत जरदगव वेश्वानर 


3 न्ना | दशुव 
देवयान पितृयान 


४-अआकाश 


आकाश में सूर्य जहां स्थिर है वहां से वह चारो भोर किरणो को फैकता हुआ प्रकाश का एक 
महाविधाल मण्डल बनता है, पुराणों मे उसी को ब्रह्माण्ड कहते है । इस ब्रह्माण्ड का सिर सूर्य है, किन्तु 
यह प्रकाशमण्डल चारो ओर जहा समाप्त होता है उस सीमा को लोकालोक (प्रकाश अ्रप्रकाश) कहते 
हैं--यही लोकालोक ब्रह्माण्ड का 'पाँव' है । सूर्य से लेकर लोकालोक तक जो भ्ाकाश है उसी के भीतर 
फही यह हमारी प्रृथ्वी है। इस पृथ्वी के कारण उस आकाश के दो भाग होते हैं। एक पृथ्वी से सुर्ये तक 
जो कि सिर की शोर होने के कारण ऊँचा कहलाता है, झौर दूसरा पृथ्वी से लोकालोक तक जिसे पाँव 
की झोर होने के कारण नीचा कहते हैं । ऊँचा आकाश उत्तर मार्ग है वही देवयान है भौर नीचा आकाश 
दक्षिण मार्ग है वही पितृयान हैं। इस पृथ्वी से जब कोई श्रात्मा उत्क्रमण करेगा तो उसके लिये झ्राकाश 
के दो ही भाग हो सकते हैं--उत्तर भ्र्थात्‌ सूर्य की भोर भ्रथवा दक्षिण अर्थात्‌ लोकालोक की ओर । सूर्य 
की शोर जाने को उत्तम मार्ग भौर ऊर्वंगति कहते हैं, किन्तु उस के विरुद्ध जाने को अधम मार्ग या 
भ्रधोगति कहते हैं इसीलिए वेद मे लिखा है--- 


हे सती भ्रशुणवं, पितृणामहंदेवानासुत भर्त्यानाम्‌ ॥। 
ताभ्यासिदं विश्वमेजत्समेति, यदुन्तरा पितरं मातरं च ॥१॥। 


श्र्थात्‌ जो सूर्य पिता भौर पृथ्वी माता के वीच मे जहा जो कुछ है वह सारा विश्व पृथ्वी को 
छोडकर यदि जाबे तो उसके लिये मैंने दो ही मार्ग सुने हैं। एक पितरों का और दूसरा देवो का अर्थात्‌ 
पितृयान भौर देवयान ये दो ही मार्ग मरणधर्मा जीवो के लिये निश्चित है । 


४-काल 


काल के सम्बन्ध से शुबलमा्ग भौर क्ृष्णमार्ग पाच-पाच पर्व के नियत हैं। इन पर्वो में जितने 
काल-वाचक शब्द हैं वे वास्तव मे कालवाचक न होकर उन-उन कालो मे रहते हुए अग्नि श्लौर सोम की 
न्यिति को करते हैं। शुबलमागें के पाच पर्व ये है--अर्ची, अह, मासका शुक्लपक्ष, घर्ष का उत्तरायणा, 
झौर देवतोऊ सत्र ये सब पर्व काल के अ्वयव हैं। काल के देवता सूर्य और चन्द्रमा हैं। काल के 
स्वरूप का निर्णय इन्ही दोनों की चालों से होता है। इनमे सूर्य की गति मुख्य है । तात्पयं यह है कि सुर्य 


*[ ३६९२ ] 
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का जो प्रकाशभण्डल चारो झोर व्याप्त है उसके चारो ओर फिर श्राने को देवतोक सवत्मर पहने ैै) 37 
सवत्सर में ६ मास तक सूर्य से पृथ्वी ऊँची जातो है भौर ६ मास नौची, इसलिये विपुवतरु इत्त से “हमे के 
कारण सबत्सर के दो भाग हां जाते हैं। उन दोनों मे सोम की अधिकता भौर च्यूमता के कारण प्रग्नि 
की भ्रवस्था भिन्न-भिन्न प्रकार की हो जाती है ! पृथ्वी के नीचे जाने पर जो सूर्य का प्रकाध ५ मास 
तक पृथ्वी पर झाता है, उसमे अ्रग्नि की मात्रा भ्रधिक रहती है भौर सोम की कम । >सी धर ऊप 
पृथ्वी सूर्य से ऊची चढती है, तो उस पर जो सूर्य का प्रकाश प्राता है उसमें भ्रग्नि वी माध्य कम भौर 
अपर से सोम की मात्रा श्रधिक श्रा जाती है इसलिए मे छ मास की दो अग्नि भिन्न प्रकार की होती है-- 
प्रव इनमे भी ६ मास की प्रतिमास मे भी भ्रधिमास मे चन्द्रमा का प्रकाश वढकर चन्धमा के द्वारा सर्प 
का प्रकाश पृथ्वी पर बढता रहता है, किन्तु दूसरे पक्ष में चन्द्रमा की कला क्षीण होने के कारण पिन दिन 
सूर्य का प्रकाश चन्द्रमा के द्वारा कम श्राता है। इसके कारण एक मास में चन्द्रमा के गारा मय प्रभश 
की बढती घटती दो भ्रवस्था होती है, इस मास मे भी ३० अहोरात्र के प्रत्येक अहोराप् भें दो दो भाग 
होते हैं--दिन और रात्रि दिन मे, सुये का प्रकाश पृथ्वी पर समुख आता है, किन्तु रानि में मह्ठी घाता । 
इस अहोरात्र के दोनो भागों मे भ्र्थातु दिन और रात्रि में भी दो दो ग्रवस्थायें है। पर्ची भौर धूम । सूर्य 
का या अग्नि का या चन्द्रमा का या तारोी का या बिजली का जो जहाँ कुछ प्रकाम का भाग प्र॒थ्वी मे 
ऊपर जाता हुआ द्वो वह सब अर्ची है किन्तु श्रकाश का सम्बन्ध छोडकर जो निराकार यायु का रम 
(धिना रोशनी का) घूम है, (88४ ) कहलाता है। तात्पर्य यह है कि एक वर्ष से लेकर एक क्षण तक घदि 
काल को वाटा जाय त्ो बड़े भाग मे छोटा भाग प्रविष्ट होते होते काल के पाच पर्व हो जाते हैं--- 


शुक्ल--१-भर्ची, २-दिन, ३-शुब्लपक्ष, ४-उत्तरायण, ५-सुर्य सम्वत्सतर । 
कृष्ण-- १-धूम, २-रात्रि, ३-कष्णपक्ष, ४-दक्षिणायन, ५-चन्द्र सम्वत्तर । 


तात्पयं यह है कि यह जीव आत्मा त्तीनो ही लोको में सदा भ्रमण करता रहता है मनृष्पपोत 
पितृलोक, देवलोक । परृथ्वीलोक को मनुष्यलोक कहते हैं। किन्तु प्रृथ्वीलोक से निकलकर पिउुलोफ मै 
प्रथवा देवलोक मे आत्मा जाया करता है, वयोकि इस आत्मा मे गति, निभित दो ही है जो पटजे पढ़े 
जा चुके हैं कर्म और विद्या । जब कि आात्त्मा कर्म प्रधान होता है तो उसको पिहुलोक थे ह्टी याना पत्ता 
है, किन्तु यदि भ्रात्मा विद्याप्रधान हो तो बह देवलोक मे जाता है। परन्तु देसने मं भाना है छल प्राप 
श्रात्मा में कर्म श्ौर विद्या ये दोनो ही प्ोतप्रोत रहते है इसलिए झात्मा को प्राय देवनोत नौर बिदतोर 
दोनो में ही परिभ्रमण करना पडता है। किन्तु पिठृलोक या देवलोक ये दोनो दी लोको में जाने बारी 
झात्मा पृथ्दी छोडने के पश्चात्‌ सबसे प्रथम चन्द्रमा में ही जाती है। यदि कर्मप्रधान प्रात्मा ्‌ 385 
द्विता नाडी द्वारा शरीर से निकलकर दक्षिणमार्ग से धूम, रात, इप्णपक्ष, दक्षियायन टोती हे | 
के काले भाग में पहुचती है । किन्तु यदि आत्मा विद्याप्रघान है तो उष्यंहिता नाटी दारा यरी द्मे ढ हा 
कर उत्तरमार्ग से अर्ची, दिन जुक्लपक्ष, उत्तराणण होती हुई चन्द्रमा के उस भाग में पर सता ह के. 
सूर्य के प्रकाश से प्रकाशित है। चन्द्रमा के प्रकाश भाग में हुई प्रात्मा की झ् 93) घोर 2 ५ 
इसलिए वहा से देवलोक मे जाती है किन्तु चन्द्रमा के तमोमय भाग में गई हुई धात्मा वी रर उोरार 
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> प्रोर रहती है, इसलिए चन्द्रमा से वह आत्मा भी नीचे दक्षिण की ओर जाती हुई नीचे दक्षिण में 
सोजानोक तक जा सकती है । तात्पय यह है कि दोनो आत्माओं को चन्द्रमा तक अवश्य जाना पड़ता है, 
किन्‍्त चन्द्रमा से भ्रागे पितृलोक या देवलोक के लिए आत्मा के मार्ग भिन्न-भिन्न हो जाते हैं। यद्यपि 
शास्प में चन्द्रमा को स्वर्गद्वार कहा है, तथापि यह प्रशंसामात्र है। चन्द्रमा से जिस प्रकार स्वर्ग में जाते 
हैं, उमी प्रकार चन्द्रमा से नरक में भी जाते हैं। 


गति का स्वरूप अच्छी तरह जानने के लिये ब्रह्माण्ड की स्वरूप संस्था जानना आवश्यक है और 
बह इस प्रकार है। ब्रह्माण्ड के मध्य में सूर्य है उसका प्रकाश मण्डल जहां त्क जाता है उसे ही लोका- 
लोक कहते है । लोकालोक उस श्रचल सीमा का नाम है, जिसके भीतर की झोर लोक अर्थात्‌ आलोक 
प्रकाश है और वाहर ही भोर अलोक भ्र्थात्‌ श्रन्धकार है। इस सुर्य प्रकाश के भीतर सूर्य से लेकर 
लोकानोक तक करीब २ समानान्तर धरातल में कितने ही ग्रहो की सस्था उत्तरोत्तर इृहृत्‌मण्डल बनाती 
हुई सूर्य की परिक्रमा करती है। उनमे यह हमारी पृथ्वी भी एक है, पृथ्वी और सूर्य के बीच में बुध, 
शुक्र झादि शतशः ग्रह हैं, उन सवको पुण्य लोक कहते है | ये सव लोक पृथ्वी की अपेक्षा सूर्य का प्रकाश 
प्रधिक रसते है भ्रौर हमारी श्रात्मा भी सूर्य के प्रकाश से दी वनी हुई है। इसलिये उन लोको मे सूर्य का 
प्रकाश भ्रधिर्र पाकर आनन्दित होता है, यही उनके पुण्यलोक होने का कारण है । उन सबसे भ्रधिक 
प्रानन्‍्द सुर्य में है इसलिये सूर्य ही प्रधान स्वर्ग है । 


ऐसी दशा मे पृथ्वी से लेकर सुर्य तक प्रकाशमय समघरातल को सुपुम्णा नाड़ी कहते है, इसी 
सुपुम्णा नाडी से बद्ध होकर हमारा जीव श्रात्मा पृथ्वी से सुयं तक जा सकता है और इसको “देवपथ” 
कहते हैँ । प्रथवंणवेदसहिता मे “स्कम्भ” के नाम से एक देवता का वर्णन है। वह ठीक इस सुपुम्णा 
भाटी से तिर्यंक्‌ मार्ग में जाता है। यह हमारो पृथ्वी प्रतिदिन ६० घड़ी मे परिक्रमण करती हुईं अपने 
परिप्रमण का पृष्ठीय केन्द्र आकाश में जिस बिन्दु को बनाती है उसे 'ध्रुवविन्दु” कहते हैं। इस ध्रुव से 
२४ भ्रंश के भ्रन्तर पर एक दूसरा विन्दु है जिसे 'कदम्ब” कहते हैं वह्‌ इस पृथ्वी की वाधिक गति के मार्ग 
भर्याद्‌ का$न्तिदत्त (2थ।906) का पृष्ठीय केन्द्र है। इस कदम्व विन्दु से श्रुवविन्दु तक रखा को निज्या 
(:९४0॥05) मानकर यदि बृत्त वनाया जाय तो वह ४८ अ्रश के विष्कम्भ या व्यास (0872४) की 
व्याप्ति का रहेगा । इसी प्रकार दक्षिण ल्रुव भौर दक्षिण कदम्व मे भी ४८ भ्रश का विष्कम्मदृत होगा । 


मह विष्कम्भ दक्षिण कदम्व से उत्तर कदम्व तक सर्वधा खडा माना जाता है इसको ही भ्रथवंश संहिता 
में छाम्म कहा है। 


पृथ्वी से सूर्य तक जिस प्रकार सुपुम्णा मार्ग है और जिसे देवपण कहा है वैसे ही सूर्य से ऊपर 
फ्री धोर कदम्ब का ऊपर वाला आधा भाग है वह देवयान मार्ग की दूसरी शाखा है और इसे ही ब्रह्म“ 
पेय कहने है। जिस प्रकार देवपथ में जाने वाली आात्मा सूर्य मे पहुचकर स्वर्ग के मार्ग को पूरा करती 
है, उसी प्रदार सूर्य से चलकर ब्रह्मपथ में जाती हुई जीवश्ात्मा कार्य ब्रह्म तक पहुंच कर सग्रुण मुक्ति 
पाती है विन्तु उससे भी भागे चलकर कारणान्नह्म तक पहुचे तो मिगुर्ण मुक्ति पाता है। तात्ययं यह है 
जि सूर्य से ब्रह्म तक मुक्ति का मार्ग है उसलिये त्रह्ममपथ कहलाता है। देवपय में गया हुआ फिर उलदा 
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पृथ्वी में आता है किन्तु श्रह्मपथ में गया हुआ आत्मा प्रवल प्रकाश के झाकपंण के छारर :स छोटी सगे 
पृथ्वी की भोर का अवसर नही पाता, इसीलिये इस मार्गे को “प्रपुनरावंतन” भी बहने है प्रद्स प्वार 
देवयान भाग की दो शाखायें सिद्ध होती हैं। इसी प्रकार पितृयान मार्ग की भी दो शासायें है । एव फू - 
वर्गंपध दूसरा नारकीपथ। धन्द्रमा के प्रकाश भाग से शारम्भ करके यम (नि) के प्रदाश श्यग न 
पितृ स्वगें पथ है और यम (शत्रि) अग्रकाश भाग से झारम्भ करके लोकालोक तक नारबीय पप है का 
सूर्य का प्रकाश अत्यन्त मन्द होने से सूर्य प्राण से बनी हुई प्ात्मा को अत्यन्त बलेण होता है बरीरि 
उसको अपनी जीवनसत्ता के लिये पर्याप्त प्रकाश नही मिलता यही उत्तके दु ख का कारप है । इस प्रशार 


। ईश्वर या प्रजापति ४ सा्ग सिद्ध होते हैं-जिनमे तरकमार्ग सबसे अधिक निएष्ट 





हे । उससे उत्कृष्ट पितृस्वर्ग है, उससे भी उत्कृष्ट देवस्वर्ग ८, घोर एन 
| सबसे उत्कृष्ट मुक्तिमार्गं है । 
विद्युत जिस प्रकार पृथ्दी के चारो प्रोर चन्द्रमा धूमता है, उसी प्रवार 


यह पृथ्वी भी चन्द्रमा को साथ लिये सूर्य के चारो ओर घूमनी ९ । 
। झमभिजित्‌ इसी प्रकार सूर्य भी चन्द्रमा पृथ्वी सवको साथ लिये वरथ शप्री मृप 
के चारो ओर घूमता है। सूर्य और वग्ण के बीच में एक और ४ है 
वरुण के चारो झोर फिरता है जिसको श्रह्मसाम्पति' कहने हैं मोर 

ब्रह्मणस्पति ( बाग शत 
यह ब्रह्मणस्पति 'पवमान सोम का बना हुगा है उसके ग्रागे ८नि- 
। जित्‌ वरुण है। जिस प्रकार सूर्य की किरण अग्नि प्रधान है, उसी 
हर प्रकार चरुण की किरण जल प्रधान है यह वर्ण भी एक सख्िदा- 
। मन्द नाम का 'कार्यत्रहएं जिसको प्रजापति ईश्वर कहते है भौर चिसपे 
पृष्वी --[चन्द्र) किरण सत्ता, चेतना भ्रानन्दमय है उसके चारो शोर फिरता है । 
| उस ईश्वर और वरुण के वीच में एक विद्युतू भौर ग्रह २ वरण के 
पश्चात्‌ विद्युत्‌ भौर उसके पश्चात्‌ इंश्वर रपी कार्येद्या मिलता ऐ, 
(शनि) इस ईश्वर को वेद मे प्रजापति कहते हैं । इस प्रकार पुथ्यी से सलेरर 
ब्रह्म तक यदि मार्ग का लक्षण देखें तो इस प्रकार उसके पर्द मजित 
होगे । १-अग्नि, वाग्रु, प्रादित्य, २-सोम (ग्रह्मणस्पति) २-बारए 
पा ४-विद्यत्‌ (इन्द्र) भौर *-प्रह्म | इन पानों पववों में (४) मार्ग 
के पर्व इस प्रकार है पृथ्वी से चन्द्रमा तक गन्धर्य मार्ग है प्ौर 
कछोका जोक चन्द्रमा से भागे सूर्य सम्बत्तर मे जीवात्मा का प्रवेश हो दाता है 

मनन नमन नमन नन++ ममनंम मनन पनामनननम नमन हि ब 

सम्बत्सर जो फि लोकालीक से सूर्य तक सन्निविष्ट (बने हुए) हैं उसके चार पर्व हैं। लोकालोक मे यम 


तक नारकीय लोगो के यातायात के लिये याम्यमार्ग, भौर यम से चन्द्र तक उत्तम पर्म थावे जीयो री 
यातायात के लिये सौम्यमा्ग है। चन्द्रमा से सूर्य तक विद्या प्रधान कर्म वालो के यातायात के लिये आाग्य- 


मार्ग है भौर सूर्य से लेकर ब्रह्मरास्पति, वरुण, विद्य,त्‌ होता हुमा कार्य ब्रह्म तक मुक्त प्ात्ता हे घाहायाउ 
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के विद्युत मार्ग है। इन चारो पर्वो से श्रतिरिक्त वह पाचवा पर्व है जो कि पृथ्वी से चन्द्रमा तक पहले 
कहा गया है| इन पाचो मार्गो के द्वारा जीव भात्मा जिन-जिन स्थानों मे जाकर अपने कर्म भोगों के 
लिये कुछ दिन विश्वाम करता है, उनको लोक कहते है। ये लोक मुख्यतया यद्यपि तीन ही है। मनुष्य- 
लोक, पिनृलोक, देवलोक-अर्थात्‌ कई आ्रात्माश्रो को साथ लेकर प्राज्ञात्मारपी जीव इस पृथ्वी पर जन्म 
लेकर ३६००० प्राण मात्राओ को धारण करता हुआ पृथ्वी से बद्ध रहता है। प्रतिक्षण इसका विज्ञान 
आत्मा धरुर्य की ओर जाने की चेष्टा करता हुआ भी पाथिव शरीर से मनुष्यलोक मे रहने वाला कहा 
जाता है, किन्तु जब यह जीवशआत्मा पृथ्वी से वन्चन के कारण इस पार्थिव शरीर से अपना सम्बन्ध तोड- 


कर चन्द्रमा में पहुच् जाता है तव पितृलोक में रहने वाला कहा जाता है । 





जिस प्रकार मनुष्य लोक में रहने का कारण पाथिव शरीर है, उसी प्रकार पितृलोक मे रहने का 
कारण प्राणी का भ्रद्धामय सूक्ष्म शरीर है और मन प्रधान सोमरस से वना हुआ है | जब कि यह जीव 
प्रात्मा उस सूक्ष्म शरीर से भी अपना सम्बन्ध तोडकर अलग हो जाता है तब सुक्ष्म शरीर को चन्द्रमा मे 
ही छोडकर विज्ञानप्रात्मा के साथ लिये हुये सूये की ओर अग्रसर होता है। जब तक विज्ञानहूपी कारण 
शरीर इस प्राज्आात्मा मे बना रहता है, तव तक देवलोक भे निवास करता है | इससे सिद्ध हुआ कि 
स्वूल, सूध्म और कारण ये ही तीन शरीर प्रथवा वैश्वानर, महान्‌ और विज्ञान ये तीनो आ्ात्मा जो उन 
तीनो शरीरो के भ्रभिमानी है, उनका प्राज्ञात्मा के साथ सम्बन्ध होना ही मनुष्यलोक, पितृलोक और देव- 
लोक मे जीवात्मा की स्थिति का मुख्य निमित्त है| 


चन्द्रमा से यदि जीवआत्मा अपने श्रद्धामय शरीर को चन्द्रमा मे छोडकर वैज्ञानिक श्रर्थात्‌ देवमय 
(आग्लेय) शरीर को लेकर सूर्य की ओर अभ्रगसर होता है तो वह सूर्य के सम्ब॒त्सर मे पहुचता है। उस 
सम्व॒त्मर में भिन्न-भिन्न देवताओं के रस रहने के कारण उस सम्ब॒त्सर के ७ विभाग किये जाते है जिनके 
नाम ये है-- हे 


-अपोदक -- . अग्निलोक 

२-ऋतथाम --  वायुलोक 

३-अपराजितु -- _ इचब्द्रलोक 

४-अ्रधि द्यौो: -- वरुणलोक 

भ-प्रयौः नल मृत्युलोक 

६-रोचन न ब्रह्मलोक 

७-नाक - नाकलोक--्र्थात्‌ स्वर्ग 


मा जिस भ्रकार देव स्वर्ग के ये ७ भेद है-उसी प्रकार यह प्राज्ञात्मा यदि चन्द्रमा से पितृलोक की 
_ग्रमर होता है, तो चन्द्रमा की रश्मि मण्डल रूपी सम्वत्सर मे जाता है । उस सम्वत्सर रूपी पितृ- 
स्वर्ग के तीन भाग है और उनके ये ताम है--- 


न्‍+ा 
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१-उदन्वती ल- जलीय प्रदेश --. आदिका 
२-पीलुमति --  श्राण्ण्य प्रशे -- ._ अन्त का 
३-प्रच्चौ. -- सुन्दर भूमि “- बीच का 


पहले कहा जा चुका है कि गति मे विद्या श्लौर कर्म ये दो निमित हैं। परन्तु इनमे बिएा घारमा 
का स्वरूप है भौर कर्म भ्रनात्मिक होकर पआत्मा मे उत्पन्न विनष्ट होता रहता है! एसतिये करे के 
सम्बन्ध से विद्या की ८ प्रवस्थाएँ होती हैं--१-व्यापन्ना, २-प्रस्ता या निगृहीता, रे-मबलिता ४-हूमम 
पूर्वान्तरिता, ४-विद्या पूर्वान्तरिता, ६-पनुकुल कर्मा, ७-मलिना, ८-विशुद्धा । 


१-व्यापन्ना--वह अवस्था है जिसमे विद्या विरोधी कर्मो के प्रवल भ्राघात से विद्या सपा प्र*- 


छ्न या विलीन (गायव) हो जाती है। जिससे विद्या के स्वरुप ज्ञान की कुछ मी मात्रा नहीं दीरौती 
जैसा भप्रस्थरादि मे | 


२-भ्रस्ता या निगृहीता--वह अवस्था है जिसमे कर्म की मात्रा भ्रधिक होने से विद्या दची हुए | 
झौर उसका बहुत ही स्वप्न के प्रनुतार भन्तगेत होता है। जैसा कि स्थावर दुक्षादिकों की जीदिए दाग 
में झात्मा के सोते हुए रहने पर भी हर्ष विस्मय, निद्रा, क्षुधा, पिपासा, रोक, गोक, रोदन, गूत्-ु प्रादि 
बहुत से भारियो के घर्मं उनमे पाये जाते है । जिनसे चृक्षो में विद्या या ज्ञान का कुछ झ्ाभास स्वप्नय]्‌ 
माना जाता है । 


३-सवलित--वह भ्रवस्था है जिसमे विद्या भर कमें दोनो समान भाव से मिश्रित होकर पररपर 
के वलो के दवने पर भी दोनो के बल समान भाव से वने रहते है । जैसे कि न बीलने बाले हृ॒मि रीह़ 
भादि क्षुद्रजीवो मे रहने पर भी वह ज्ञान इतना मलिन है कि जिससे प्रज्ञान के अतिरिक्त गितान पा 
उनमे न होना ही माना जाता है| 


४-कर्म भौर ५-विद्या पूर्वान्तरिता-वे भ्रवस्थाये है जिनमे कर्म और विद्या के परग्पर विस गे 
के कारण दोनो के प्रवलवेग के कारण परस्पर एक से एक दवते नही, भिन्न-भिन्न मरथा में पृपानयुप्र 
घने रहते है मिलते नही उत्त दोनो मे अन्तर रहता है इसलिये उनको भ्रन्तरिता बहने है। पिसु उनमे 
यदि कर्म का वल पहले भोर विद्या का बल पीछे भोग मे झावे तो उसे कर्म पू्व्तिरिता इटगे, डिसय 
इसके विपरीत यदि विद्या का वल पहले भोौर कर्मकाल वल पीछे भावे तो विद्या पूर्वान्तरिता पहूग । ड्मे 
कोई मनुष्य की योनि पाकर पश्चात्‌ पशु, पक्षी, कृमि, कीट झादि क्षुद्र योनि में जन्म सेबे सषया मनुष्य 
में भी जीवन की पूर्व अवस्था मे सुखी रहकर पश्चाद्‌ झाजीवन दुध्ख भोग करे तो उन सथ मे दिधा 
पूर्वान्तरिता कहेगे और इसके विपरीत जो प्रथम कृमि, कीट आदि क्षुद्र जीवो मत सेकर परचा३ सवुष्य 
गोलि में आवे अथवा मनुष्यों मे भी पहले दु ख पाकर पश्चात्‌ सुख पावे तो उस फम पून्विरिता शटेय । 


६-अनुकूल कर्म्मा--वह अवस्था है जिसमे विद्याके साथ कर्म रहने पर भी विद्याश प्रशार गस 
नही होता, क्योकि वह कर्म विद्या के अगुकुल होने से मलिन कर्मो को ही नाश करता पैन वि प्यारा 
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प्रावरण करता है। वह अनुकूल कर्म दो प्रकार का है--९-स्वच्छ। २-कर्मनाशक । इनमे स्वच्छ कर्म 
काच के अनुसार आवरण होने पर भी विद्या के ज्ञान प्रकाश का निरोध नही करता जैसे कि प्राणी के 
विपय ज्ञान में विषय रूपी कर्म का प्रवेश रूपी कर्म होते हुए भी ज्ञान का प्रकाश ज्यो का त्यो बना रहता 
है, विपय से ज्ञान का आवरण नही होता । किन्तु दूसरा कर्म अन्यान्य कर्मों की निद्धत्ति करके उसके 
उसके साथ ही कतक रज' (निर्मली) के भ्ननुसार स्वय भी निद्ृत्त हो जाता है। जैसा कि दानप्रस्थ हो 
जाते हैं जिससे मुक्ति प्राप्त होती है । 





७-मलिना--वह विद्या है जिसमे कर्मो का प्रभाव अत्यन्त स्वल्प होने के कारण उससे विद्या का 
सामर्य्य नप्ट नही हो पाता । जैंसे कि विदेहमुक्तो के सचित भौर भागामी इन दोनो प्रकार के कर्मों के 
सर्वया नाश होने पर भी प्रारव्व कर्मों का नाश नही होता । श्रात्मा के मुक्त हो जाने पर भी प्रारन्ध कर्म 
के भ्रनुसार जीवन पग्येन्त सुख दुःख भोग होते रहते है । परन्तु उन भोगो से शभ्रात्मा व्याकुल नही होता 
इसलिये उस झात्मा की विद्या को मलिना कहते है। 


८--विशुद्ध--वह विद्या है जो कि मुक्त श्रात्माओं की अवस्था है। इस प्रकार विद्या की ७ 
झवस्थामरों मे £ भ्रवस्था तक कम इस विद्या का विरोध करते हैं, किन्तु आगे उनका प्रभाव विद्यापर 
प्रधिक नही होता । इसलिये उन पाचो अवस्थाओ मे श्रात्मा का जाति भ्रंश होता है अर्थात्‌ मनुष्य योनि 
से गिरकर पशु, पक्षी, कृमि, कीट आदि झधम योनियो मे के के प्रभाव से परवश झात्मा को जाता 
पठता है। किन्तु ६ ठी, ७ वी, ८ वी भ्रवस्था मे जाति भ्रश न होकर एक ही योनि भें भ्रपात्नीकरण 
या पात्रीकरण प्रादि प्रकृति का वैपम्य ही कम के प्रभाव से होता रहता है। इसी प्रकार इन ८ 
अवस्थाप्रो मे ७ अवस्था कर्म वाली हैं, किन्तु आठवी अवस्था नैष्कम्यंवाली है । 


इन श्राठो अवस्थाओ में से आरम्भ की पाच अवस्थाओं मे कर्म दो प्रकार के होते है । शुभ और 
प्रशुभ श्र्थात्‌ पुण्य या पाप या अशुभ उन कर्मो को कहते हैं, जो किसी न किसीआत्मा से द्रोह रखता 
हो । उसमे दु स पहुचाने की चेष्टा करता हो या पम्चक्लेश, अविद्या, भ्रस्मिता, राग, दे प, अभिनिवेश 
की बृत्तियों को बढाता हो भ्रथवा उसका बध करके उसे घोर अन्धकार में डालता हो वस इतना ही पाप 
का लक्षण टै। इसके अतिरिक्त सव कर्म शुभ या पुण्य हैं । इन दोनो के के भेद ये पाच भ्रवस्था दस अव- 
स्‍्था में परिणत होती हैं शेप जो दो अवस्था है उनमे विद्या का योग होने के कारण कोई कमें झ्शुभ 
नही होता । किन्तु श्रात्मा की वाल्तविक स्वरूप सिद्धि जिस प्रकार अशुभ कर्मो से नही होती, उसी प्रकार 
शुभ कर्मों मे भी नहीं हो सकती । इसलिये मुक्तावस्था श्रर्थात्‌ केवल्य के लिये पारमार्थिक दशा में पुण्य 
झोर पाप दोनो ही कर्म श्रशुम माने जाते हूँ । किन्तु व्यावहारिक दशा के अनुसार कर्म के सम्बन्ध से विद्या 
फी २३ भ्रवस्थायें सिद्ध होती हैं। इस प्रकार गति के निममित्त विद्या और कर्म इन दोनो के सयोग से 
गा की तरह अवस्था होती है। जिनमें कर्म के कारण भरात्मा में भ्विद्या अर्थात्‌ कर्म, काम और शुक्र 
थे तीनो तास्तम्य से रहकर आत्मा की गति मे वैत्रित्य (भिन्न-भिन्नपना) उत्पन्न करते रहते है। जिनके 
पार स्यूल रीति से गति का भेद इस प्रकार होता है । 
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यहा प्रश्व होता है कि कम, काम और शुक्र ये तीनो ही भात्मा स्वत्प विद्या से भिनर होने हे शारगा 
अविदया कहे जा पकते हैं। भ्रथवा यो कहिये कि काम और शुक्र ये दोनों ही शविद्या गुप कर्म मे वि 
नहीं हो सकते । यदि भिन्न माने जावें तो विद्या भौर कम ये दो ही तत्व मानने का सिद्धान्त विस रोदा 
अथवा विचार करने से यह सिद्ध भी होता है कि शुक्र शौर काम ये दोनो ही कम्मे है। पयोति हैवे 
कागज के दवाने से उसमें मोड़ उत्पन्न हो जाता है, मृतिका में मुट्ठी दवाने से चिन्ह ही जाता है, :मी 
प्रकार सर्वेत्र ही क्रिया द्वारा कुछ न कुछ विशेषता अवश्य हो जाती है, उसी कर्म जन्य प्रतिशय वो घुरर 
कहते हैं। काम भी एक प्रकार का शुक्र है। कर्म के हवरा न होने के कारण काम शोर पुक्र ये रोनो भी 
कर्म ही कहे जा सकते हैं। इसलिये ध्रविद्या से या फर्म से पृथक्‌ रुप में काम शुक्र को गति का निमि+ 


कहना भरनुचित है 


इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि अवश्य हो श्रविद्यास्प कम से अ्रतिरिक्त गम प्रौर घुक्र 
नही है, तथापि किसी विशेष वैचित््य के कारण पृथक प्रृथक्‌ तीनो फो गति फा निभित्त गहना पनुनित 
नही है। तात्पय यह है कि मन, प्राण, वाक्‌ ये तीन हमारी झात्मा के स्वरूप हैं) इनसे मन पझगऊ भौर 
निविकार है, भौर प्राण भी लगभग उसी के सर है इसलिये सृष्टि के सारे विकार केवव वाझू मे ही 
होते हैं। यह वाक्‌ दो प्रकार का है-भन प्रघान भौर भ्राण प्रधान । जबकि मनोमय वाक्‌ में फर्म फे प्रा 
कुछ अतिशय उत्पन्न होता है तो उसे काम कहते हैं, झौर वह काम किसी विपय के रुप में जमी हुई 
इच्छा है, वही इच्छा आत्मा को उसी विषय की ओर ले जाती है। इसके भ्रतिरिक्त जबकि प्राशमंय 
वाक्‌ में कर्म के द्वारा कोई अतिशय उत्पन्न होता है तो उसे शुक्र कहते हैं। जिस प्रकार परम मे प्रका 
है वैसा शुक्र मे प्रकाश नही है । भ्र्थात्‌ जैसे काम को हम देखते पहचानते हैं, बसे प्राण के विफार घुठ 
को हम स्पष्ट नही समभते, इसलिये उन दोनो का भेद कहता अनुचित नही है । किन्तु ये दोनों :सछा- 
पुर्वेक क्रिया करने से उत्पन्न होते हैं, भर्थात्‌ इन्द्रियरूप मन के योग से भौर बुद्धि के विचार से जो दमे 
किया जाय उससे ही काम या शुक्र उत्पन्न होते हैं) किन्तु विना चुद्धि के बिना मत के जो जहां झितनी 
किया चेतन प्राणी मे या जड पदार्थों भे होती रहती है उनसे उत्पन्न सब शतिणयो को दाम भौर ४० 
ले कहकर केवल कमे शब्द से ही निर्देश किया जाता है ( वठाया जाता है ) इसलिये पलेश्नो मे भर्षाई 
प्रविद्या, भस्मिता, राग, हेंप, अभिनिवेश इन पायो मे राग, हेप, श्रादि से पृपरू प्रविधा कही गे जी] 
यहापि सभी ब्लेश भ्रविद्या ही है तथापि इनके अवान्तर भेदो का प्रयक दिाने के तारपर्य ने धिर-भिरर 
पाँच बलेश कहना भ्रथवा केमे, काम, शुक्र इन तीनो को पृथक प्रृथक गति का निमित बहना एनुचित 
नही । श्रव इन तीनो निमित्तों से गति मे जैसे जैसे भेद उत्पन्न होते हैं, वे सव शिर मिन्त करे या 
दिखाये जाते हैं । 

यहा इसना भौर भी जानना भावश्यक है. कि कमें, शुक्र, काम इन तीनो को कर्म पहले एृए भी 
जो काम, शुक्र से पृथक्‌ कर्म कहा गया है, वह बिता इच्छा भौर दिना गत $ न्रभृति निममादुरार 
अपने भाप होने वाले कर्मो से तात्पने है। इसलिये ऐसे कर्म जड या चेदन दोनो में सापन्यप्य 
पाये जाते है। किन्तु हुसरा शुक्र भाण में होने के कारण दूसरे णी एचछा ने सादर द्क्क्षाम री ३ 
हैं; और अ्रव तीसरा काम मनोषमं होने के कारय बेतन प्राणी मे ही पाये जाते हैं। तारा मत हि 
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बनम, प्रन्तःसज्ञ और ससज्ञ इन तीनो मे कर्म है, किन्तु अन्त सज्ञ और ससज्ञ इन दोनो मे शुक्र है, भौर 
क्ेवन सज्ञ में काम है। भ्रथवा यो कहिये कि ससज्ञ जीवों मे कर्म, शुक्र, काम तीनो है, भौर अन्तःसन्नो 
में कर्म मुक्र दो है, भौर काम नही है ऐसे ही भ्रसज्ञ पदार्थों मे केवल कर्म है शुक्र या काम दोनो ही नही 
बद्यपि अ्रसज, अ्न्त.सम और संज्ञ ये तीनो ही जीव के भेद है, इसलिये तीनो ही का गति से सम्बन्ध है, 
तथावि यहा पर केवल चेतन के ही विपय मे गति का विचार होने के कारण जड़ या दृक्षादि अर्जड़ो 
को छोडफर केवल चेतन के सम्वन्ध में कर्म, शुक्र, और काम इन तीनों से गति के भेद दिखाये जाते हैं। 


प्रत्येक प्राणी के शरीर मे ७ झरात्मा है तथापि उनमे प्रधान तीन हैं। १-क्षेत्रज्ञ जिसका सम्बन्ध 
सूर्य से है, २-महान्‌ जिसका सम्बन्ध चन्द्रमा से है, ३-भूतात्मा जिसका सम्बन्ध पृथ्वी से है । ये तीनो 
ही भ्रापम मे श्रत्यन्त घनिष्ठ सम्बन्ध से मिले रहने के कारण सहसा ही पृथक्‌ नही होते-जिस प्रकार 
पृथ्वी पर जीवन दशा मिले जुले रूप से रहते है, उसी प्रकार प्राणोत्कमण काल मे भी साथ ही मिले 
हुये रूपो मे तीनो जाते हैं । पृथ्वी छोडने के उपरान्त पीछे महानुआत्मा और क्षेत्रशआत्मा का प्रभाव 
भूतात्मा पर अधिक पडता है। उन दोनो में भी महान्‌ की श्रपेक्षा विज्ञान प्रात्मा का प्रभाव प्रधिक 
रहता है । इसीलिये यह भूतात्मा सबसे समीप चन्द्रमा मे जाकर भी सुर्य की झोर जाने का प्रवल वेग 
से उत्क्रान्त होता है । यदि विज्ञान का विरोधी कोई पातक विशेष भूतात्मा पर आ जाने से सुर्य रस रूपी 
विज्ञान का प्रभाव कम हो जाने से वह भ्रात्मा सूर्य के विरुद्ध मार्ग मे नरक की श्रोर चला जावे तब तो 
परवण भरृतात्मा की गति सूर्य के विरुद्ध दिशा मे हो जाती है। परन्तु जब कोई ऐसा पातक भूतात्मा मे 
न हो तो वह भूतात्मा प्वश्य ही विज्ञानआत्मा का सहयोग के कारण चन्द्र के परे सूय के शोर जाने को 
प्रग्नसर होता है भौर सूर्य के सम्वत्सर मे अपने विज्ञान का सम्बत्सर मिलाकर एक हो जाता है, इसी को 
देव स्वर्ग प्राप्ति कहते है। इस देव स्वगे प्राप्ति मे अपने किये हुये कर्मो के द्वारा जो उस सम्बत्सर में 
भिन्न-भिन्न सात स्थानों की प्राप्ति होती है, वही सात देवलोक कहे जाते है। जिनका वर्णन पृथक्‌ हो 
चुका है। किन्तु इस भूतात्मा का पृथ्वी पर १०० वर्ष का जो जीवन काल है उस १०० वर्ष में च्यूना- 
घिकता से उस सम्वत्सर के सम्बन्ध में जो विशेपता झा जाती है वह काम, शुक्र से सम्बन्ध रखता हुआ 
केवल प्राकृतिक कर्मो से ही सम्बन्ध रखता है। इसलिये प्रयम गति भेद यहाँ पर दिखाया जाता है । 


कर्म 


गति भेद दिखाने से प्रथम कुछ सूर्य सम्बत्सर के भेदों का दिखाना यहा पर श्रावश्यक है और 
वह इस प्रकार है जो सूर्य के प्रकाश का विशाल मण्डल है उसी चक्र को सम्बत्सर कहते हैं । उस सम्व- 
त्मर में किसी नियतस्थान पर हमारी यह पृथ्वी चन्द्र सहित चूमती है। ये दोनो ही स्वय अ्र्रकाश रहते 
ह्ये भी सूर्य के प्रकाश से प्रकाशित होते हैं । किन्तु इन दोनो के स्वतः अप्रकाश होने के कारण इनका 
वह तम। भाग उस सम्वत्सर में नियतरूप से भ्रमण करता है जिसके कारण सम्वत्सर के ५ भेद होते हैं । 
(-प्रति भौर धूम, २-अह. भौर रात्रि, ३-शुक्लपक्ष और कृप्णपक्ष, ४-उत्तराबण और दक्षिणायन, 
५-पूर्णो सम्बन्सर । तात्पयं यह है कि इस पृथ्वी पर कितने ही भौतिक पदार्थ या कितने ही प्रकार के 
बाप दिन मे या रात्रि में चमऊते हुए प्रकाश से प्रकाशित होने का स्वभाव रखते हैं जैसे अग्नि, विद्युत 
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सूर्यकान्त, चन्द्रकान्त आदि । इन सबके प्रकाश को ही अ्रि कहते हैं श्रौर थे मत अन्यन्त झुप्र 7 


हा 


पृथ्वी के अत्यन्त स्वल्प प्रदेश मे कही कही प्रकाशित होते है किन्तु उनकी सीमा से दाहर बडा ८7 
दरध हो जाने पर भ्रन्धकार व्याप्त हो जाता है। उस समय पृथ्वी से उठकर जो रम दाक हे रूप 
ऊपर जाता है उसे भ्रकाशमय न होने के कारण घुम कहते है। प्रथवा यो समभिये कि प्रस्येफ़ दस्त 
रपवान्‌ दीखती है उस पर सूर्य के किरण पढते ही प्रत्याघात से उल्टे प्रतिफलित होफर नृप्र » प्रो 
कुछ दूर तक प्रकाश मण्डल बनाते हैं । किन्तु उसके विपरीत दशा मे अर्थात्‌ सूर्य के बिरए दिया में उप 
वस्तु की छाया मण्डल कुछ दूर तक रहता है । इस प्रकार प्रत्येक वस्तु में सूर्थ की झोर प्रकाश झौर 7“ रो 
झोर पन्धकार देखने मे आता है, इसी प्रकाश को भ्रचि श्रौर अन्धकार को घूम कहते हैं । प्रत्येक दर 
लगाव से सूर्य प्रकाश रूपी सम्वत्सर मे इस प्रकार श्रच्िि भौर घूम ये दोनों शुवल झौर कृष्ण भाग वि 
भान रहते हैं। सम्भवतः मेरे शरीर के भी दोनो ओर ये दोनो भाग दिन भे था दौपक के प्रयाध 
अवश्य होगे। श्रव यदि भ्रात्मा शरीर से उत्कमण करे तो वह किस भोर जावगा। एस प्राद गा रे 
उत्तर है कि यदि आझात्मा विज्ञान प्रधान है तो शुक्ल भाग में से निकलेगा भर यदि कर्म प्रधान है तो मेरे 


शरीर के कृष्णभाग में से निकलेगा ! झात्मा का यही प्रथम उपक्रम है । 
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यह शुक्ल या कृष्ण भाग पृथ्वी पर के प्रत्येक वस्तु भे होने के कारण बहुत छोटे छोटे हैं, विन्‍्तु 
इनसे वडा भाग पृथ्वी का है क्योंकि जिस प्रकार प्रत्येक वस्तु मे एक ओर प्रकाश और दूमरी ओर प्रशय* 
कार रहता है । उसी प्रकार इस पृथ्वी के भी एक ओर प्रकाश भौर दूसरी भोर प्रन्धकार रहता ९, रन्टी 
दोनो को अ्रह या रात्रि कहते हैं । ये दोनो भाग भ्रर्ची, धूम की अपेक्षा बडे होते हैं। उत्तमण जगत 
हुआ प्रात्मा चलते चलते भ्रचि या घूम से सम्बन्ध तोड़कर अहः या रात्रि सम्बन्ध कर लेता है। भर्सा 
छोटे भाग से बडे भाग में भ्रा जाता है। भात्मा की यात्रा मे यह दूसरा प्रक़म है। 


अब इसके भ्रनन्तर आगे बढती हुईं आत्मा भ्रह वा रात्रि के भाग से भी बड़े भागो मे जा परुचती 
है वे भाग चन्द्रमा के सम्बन्ध से पृषवी पर उत्पन्न होते हैं। जिस प्रकार पृथ्वी एक दिन में है भू 
मण्डल भोगती है, उसी प्रकार चन्द्रमा एक मास मे भोगता है। इसलिए चन्द्रमा में एक मान णा दियेन 
रात होता है । उसमें शुक्लपक्ष को दिन भौर कृष्णपक्ष को राति कहते हैं। कृप्णपक्ष मे भग्द्रमा पा 
काला भाग पृथ्वी की झोर रहता है, भौर शुवलपक्ष में अकाश भाग पृथ्वी की घभोर जाता है । परम मार्ग 
से जाता हुआ आत्मा रात्रि भाग में प्राकर ऋृष्णपक्ष के अग्यकार भाग में घया जाता ई प्रौर प्रति है 
से जाता हुआ अह- प्रकाश में आकर शुबलपक्ष के भ्रकाश में चला जाता है। प्रात्मा थो बाजे में प८ 


तीसरा प्रक्रम है । 


इसी प्रकार भौर उसो क्रम से जाता हुम्ना झात्मा इंप्एमार्ग में कृप्णपत्न में शग्य्ध पोगण” 
दक्षिणायत से सम्बन्ध करता है, क्योकि कृष्णमार्ग सबसे सबसे बडा वही भाग हे धौर प्रति झा से पाल 
या पष्मा * 


हुआ भात्मा शुवलपक्ष से सम्बन्ध त्तोडकर उत्तरायस भाग के वड भाग में चला जाता (। या 
मात्रा में चतुर्थ प्रकेम है। 


ब््कर बे 
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इसके अनन्तर यात्रा के अन्तिमस्थान पृथ्वी के दोनो छोर पर दो होते है । अर्थात्‌ सु की ओर 
झवसमार्ग से जाती हुई आत्मा के लिए सूर्य ही अन्तिम स्थान है, अथवा सूर्य के सम्बत्तर का वह पूर्ण 
प्रकाशमाग है। जिसमे किसी पर भ्रकाशपिण्ड न होने से कुछ भी कृष्णभाग का संसर्ग नही । इसी प्रकार 
कृाणमार्ग से जाती हुई आत्मा के लिए अन्तिम स्थान घोर अन्धकारमय है, जहा पर सूर्य सुक्ष्मतारा के 
तत्य दीखने के कारण अपना प्रकाश भली प्रकार नहीं देता यही भात्मा के लिये पश्चम या अन्तिम 
प्रचम है। 
पृथ्वी को छोडने के अरनन्तर आत्मा के लिये भ्रन्त से अन्तिम विश्वाम स्थान यही पत्चम प्रक्रम है 
क्योंकि थ्रात्मा दो ही श्रोर जा सकती है। शुक्लमार्ग से या कृष्णमार्ग से-इन दो को छोड तीसरा कोई 
मार्ग ही नही हो सकता । इनमे शुक्लमार्ग से जाती हुईं यदि कर्मानुसार वीच के लोको में रुक न जावे तो 
प्रन्त की सूर्य में ही जाकर विश्राम करेगा और सूर्य के रस से वनी हुईं आत्मा अपने कारण ज्योति्षंन मे 
लवलीन हो जाती है, और इसी को ज्योति से ज्योति का मिलना अथवा मुक्तिपाना कहते है इसके विरुद्ध 
यदि झात्मा कृष्णमार्ग से जावे तो यह यदि कर्मानुसार बीच के किसी प्रक्रम मे न रुक जावे तो जाते-जाते 
भ्रन्त में किसी घोर अन्धकार में प्रवेग करती है और उसी अन्घकार को नरक कहते हैं । वह नरक इस 
आत्मा के लिए घोर भयद्ूर दुःखस्थान है, क्योकि यह श्रात्मा सूर्य के रस से बनी हुईं है, उसको उस 
धन्धकार नरक में ज्योति का रस नही मिलता, इसलिए उसकी विकलता होना सम्भव है उसी को दुःख 
करते हैं। इसलिए हृप्णमार्ग भ्रन्त मे दुःख और शुक्‍्लमार्ग से भ्रन्त में परमानन्द मोक्ष मिलता है, वह 
यही भात्मगति में दोनों मार्गों का रहस्य है । 








इस प्रक्रिया से जो सूर्य सम्बत्सर के ५ विभाग सिद्ध हुए हैं उनमें पूर्व भाग की श्रपेक्षा उत्तर भाग 
बडा है, और उनमें क्रम से जाती हुईं अन्त को सूरय में प्राप्त हो जाती है यही वात यहां कही गई है। 
भव इनमें हम वह विशेषता दिखाते है जो कि प्राणी के शरीर घारण करने पर जीवन की भ्रवस्था से 
सम्बन्ध रखती है और वह इस प्रकार है। 


चेतन प्राणी की भ्रात्मा, मन, प्राण, वाक्‌ से बनी हुई है ये तीनो ही किसी न किसी परिमित 
मात्रा में ही श्राकर शरीर धारण करते है। यह सम्भव नही है कि क्ृमि, कीट, पशु, पक्षी, मनुष्य भ्रादि 
सभी की आात्मा समान मात्रा की हो, ऐसी स्थिति में मनुष्य की प्रात्मां के लिये परीक्षा से सिद्ध हुआ है 
कि मन, प्राण, वाक्‌ ये तीनो ही उसमें छत्तीस-छत्तीस हजार मात्रा की होती है भौर वह ३६००० हजार 
दिन तक ही शरीर धारण कर सकता है । किसी नियम के श्रनुसार प्राह्मर बिहार में फरक पडने से उसी 
३६००० हजार मात्रा को कुछ कम या अधिक दिन में खर्च करने से कम आयु या भ्रधिक भायु भी हो 
मपनी है। परन्तु उनका प्रधान परिमाण ३६००० दिन का ही है। इसीलिए वेद में सिद्धान्त किया है 
कि--“इत्तायुर्वेपुद्यः” भ्र्याद्‌ मनुष्य की आयु १०० वर्ष की या ३६००० दिन की होती है ।“अ्रव इस 
१० ० वर के यदि ४५ भाग किये जायें तो प्रत्येक भाग २० वर्ष का होगा । इस प्रकार एक एक वीसी ही 
में प्रात्मा में सूर्य संवत्सर के उन पाच भागो में जाने के लिए वल उत्पन्न होता है | हम प्रत्यक्ष देखते हैं 
डि वात्यावस्था के बल की श्रपेक्षा उत्तरोत्तर बल की वृद्धि होती है। यद्यपि दृद्धावस्था में शरीर का 
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बल फिर घट जाता है, परन्तु इसका कारण आत्मा के शरीर से बन्चन की स्थिर दान्य 
वस्था मे आत्मा दुरवंत होने के कारण शरीर के भौतिक भाग को न यम 
इसीलिए आत्मा की मधुरता से (प्रिय होने से) बालक का शरीर सुन्दर प्रतीत होता है। दिन्तु यों ः 
ज्यों आ्रात्मा वल पाकर स्वतन्त्र होती जाती है त्यो-त्यो शरीर का सहारा लेने से विमुत्र [ थे परवाट || 
होती जाती है, यहा तक कि जब आत्मा में पूर्ण बल आ जाता है तो वह इस भौतिक शरीर को तॉय्पर 
ज्योतिमय जगत्‌ में जाने के लिए उत्सुक हो जाती है भौर इसी को मृत्यु कहते हैं। इसी बल से निश्चिए- 
रूप से चानना चाहिए कि प्रत्येक वीसी से आत्मा का वल बढता हुआ भिन-भिन्न प्रकार का हो जाता 
है भौर उन्ही बलो के अनुसार आत्मा का ऊचा बढ़ना सभव होता है । 








प्राचीन महपियो ने परीक्षा करके निश्चय किया है कि २० वर्ष के पहले मरने में दुर्यल प्रास्मा 
प्रचि घूम मे ही पहुचकर रह सकती है । किस्तु उससे ऊपर भ्रहोरात्र भाग में उत्कमण नहीं ऋर नबपरी, 
बीस से ऊपर चालीस के भीतर अहोरात्र तक चढ सकती है उससे ऊपर नहीं। किन्तु चालीम प्रौर 
साठ के भीतर शुक्ल,, क्ृष्णपक्ष तक ही जा सकती है भौर साठ-अस्ती के भौतर उत्तरायग था दक्षिया- 
यन तक ही जा सकती है। अस्सी से १०० वर्ष तक पूर्ण सम्व॒त्सर में जाने का वल पाती है। विस्तु सौ 
(१००) वर्ष से भ्रधिक जीने पर सम्बत्सर के सप्तम “नाकलोक” से भी ऊपर “काम प्रतोक” में थाने 
की शक्ति पाती है । यह विषय भगवान्‌ याजवल्य महूपि ने भरिन रहस्य काण्ड में निर्णय किया है, 
किन्तु यह प्रकृति नियम के भ्रनुसार साधारण परिस्थिति मात्र है। जब कि विद्या का या कर्म फा पूर्ण 
बल उपर्युक्त नियम के विरुद्ध श्रा जाता है, तो उसके अनुसार व्यभिचार होता है। प्रर्धाव्‌ घुफ्रदेव जैसे 
ज्ञानी पुरुष की आत्मा भ्रबल द्वोने के कारण वाल्यावस्था मे ही पूर्ण सवत्मर मे की जा सकगी है, भौर 
१०० वर्ष से अधिक जीने पर भी घोर पारी देवस्वर्गंलोक में नही जा सकता । फिन्तु ये दीनो बम दल 
काम और शुक्र इन दोनो से सम्बन्ध रखते है। इन दोनो के भ्रतावा केवल स्वभाविक कर्म के प्रनुगर 
झात्मा की गति का नियम उपरोक्त ५ भ्रवस्थाओं के नियमानुसार ही निश्चित है । 


काम 


स्वाभाविक कर्म के भतिरिक्त भ्रव हम उन प्रधान कर्मों की चर्चा करेंगे, जिन्हे काम या घुप बहने 
हैं। काम उन कर्मो को कहते है जिनका करना प्राणी की इच्छा पर निर्मर है, प्रौर जिन शर्मों वे लिये 
करने वाला ही उत्तरदायी समभा जाता है। प्राय. जगत्‌ भर के प्राणी ऐमे ही कर्मों को करने हुए नेश« 
नाम या बदनाम होते हैं, यश प्रतिष्ठा या राजदण्ड पाते हैं । 


ऐसे कर्म तीन प्रकार के होते हैं-सुकर्म, विकर्म भोर भकम । इसमे भ्रकर्म वह है जिमके बरने न 
करने मे हानि लाभ कुछ नही । किन्तु समय का व्यर्थ जाना और शरीर के बल का व्यय ध्यय होना 
भ्रवश्य सभव है। इसलिये ऐसे कर्मों से भी प्राणी का झनिष्ट ही होता है इसी मे यह भी पाप में दिन 
जाता है। इसके अतिरिक्त जिन कर्मो से अपनी या दूसरे की हानि होती है वही विकर्म प्पवा पाप झर्म 
है ऐसे कर्मो के लिए शास्त्र मे निषेध श्लौर समाज के विरुद्ध है। यह विकर्म भी दो प्रकार षा ९॥ एर 
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मनन लव आम 3 मकब बम बाग का अप, सु अब कप क बल ्4 जब ऋाएछएिएििाछऋछार 
वह है कि जितसे इसी जन्म से या इसी समाज मे अपना या दूसरे का अभ्रनिष्ट होता हुआ प्रत्यक्ष दिलाई 
देता हो जैसे कप मे पड़कर मरना या दूसरे की चोरी या हत्या करना इत्यादि २। दूसरा वह विकम है 
डिसका परिणाम इस जन्म या इस समाज मे भलि-भाति न दीखता हो किन्तु काल पाकर इसी णन्म में 
या दूसरे जन्म में अनिष्ट होता हो जैसे मिथ्या भाषण करना, दूसरे का अपमान करना, बहुत से वर्जित 
वदाथों को खाना इत्यादि २। इनके भ्तिरिक्त सुकम वे हैं जिनके करने से भ्रपती या समाज की सुल- 
घाति होती हो, अपनी श्ात्मा को या दूसरे की भ्रात्मा को सन्‍्तोष या श्रसन्नता होती हो । बस ये ही तीन 
कर्म हैं। इनमे देश, काल, पात्र के विचार से ये तीनो ही परिवर्तित हो जाते हैं, भर्थात्‌ जो अत्यन्त सुकर्म 
है वही कभी विकर्म झौर विकर्म भी कभी सुकर्म हो सकता है। जंसा कि सत्य बोलना, दान करना 
सुकरमम है, किन्तु यदि सत्य भाषण से किसी उत्तम या श्रेष्ठ प्राणी की प्राण हानि होती हो तो उस सत्य से 
पाप होता है। शूद्र को वेद प्रदान, चोर को भ्रभय दान, ब्रह्मचारी को पान [ ताम्बूल ] देना पाप है। 
इसी प्रकार किसी प्राणी का वध करना महापाप है| किन्तु वही किसी हत्यारे पापी की हत्या करना 
पुण्य है इत्यादि २। ऐसी स्थिति सुकर्म भौर विकर्म भादि का निश्चय करके सेवत करना या वर्जन करना 
प्राणी के भ्पने विचार पर निर्मर है । उसके विचार के लिये विद्या या विज्ञान की भ्रावश्यकता है। बिना 
विद्या के ज्ञान या भ्रन्यथा ज्ञान के सयोग से प्राणी पुण्य करता हुआ कभी पाप कर बैठता है। इसे ही 
शात्ष मे 'प्रज्ञापराध/ कहते है। वस इससे यह सिद्धात निकला कि सम्यकज्ञान, श्रन्यथा ज्ञान और भ्रज्ञान 
इसी प्रकार सत्‌ कर्म, विकरम और अकमं ये ६ ही व्यवहार के निमित्त ( कारण ) हैं। इनमे सम्यग्शान 
से सतुकर्म होकर उससे आत्मा को सुख शात्ि मिलती है किन्तु अज्ञान या श्रन्यथा ज्ञान से विकर्म स्‍भ्रौर 
प्रकर्म होते है भर उनमे प्रात्मा को दुःख मिलता है । सुख का कारण केवल एक ही है और दुःख के 
कारण दो है, इसी से आजन्म सुख की इच्छा या सुख के लिये प्रयत्न भरपुर करते रहने पर भी जगत के 
सभी प्राणी अधिकतर दु सी दीखते हैं, जिन कर्मो से दुःख मिलता है, वही पाप है । 














इस प्रकार सम्यकज्ञान से उत्पन्न हुए सतकर्म से जो अ्तिशय उत्पन्न होता है उससे शात्मा की 

गति उत्तम होती है । ऐसे सत्कर्म प्राणी की व्यक्तिगत कामना या देश, काल पात्र के अनुरोध से अनन्त 
प्रकार के होने पर भी उनकी जाति मुख्यतः तीन ही होती हैं। इष्ट, भ्रापूर्त और दत्त-इृष्ट एक प्रकार 
का लघ [ पाक ] यज्ञ है जैसे किसी अनाथ कन्या, बालक का विवाह भ्रौर यज्ञोपवीत आदि सस्कार 
परना । झापूर्त चह कर्म है जो सकल साधारण जनता के सुख के लिये कोई शाश्वतिक कम किया जाय 
जैसे कप, वापी [ बावडी ] सरोवर, उपवन, पन्या [राजमार्ग | हक्ष लगाना, देवालय वनवाना, सदावतें, 
धर्मशाला, चिकित्सालय [| भौपघालय ] पाठशाला, पुस्तकालय इत्यादि । दत्त वह दान है जिस मे अज्ध 
हीन, 'रोगी दुः्सी या कोई जाति को दिया जावे । इस प्रकार तीन जाति के कर्म प्रायः जगतु भर शास्त्र 
विग्द्ध सम्पूर्ण जगत्‌ के प्राणी अपनी प्रकृति के अ्रनुसार कुछ न कुछ पाप कर्म भी किया ही करते हैं । 
पाप उसी कर्म को कहते हैं जो पराई झात्मा को या पराये प्राण, शरीर, घन सम्पदा का हरण करके दु ख 
हचावा हो भौर प्रकर्म भी यद्यपि दूसरी आत्मा को दुःख न देकर होता है, तथापि समय नष्ट होने से 
प्रपनी झात्मा का बल व्यर्थ नष्ट होता है, इसीलिये पाप ही है। इसीलिये सत्कर्म, विकर्म, झकरम के भेद 
से तीन प्रहार के कर्म होने पर भी विचार से दो ही कर्म सिद्ध होते है। पुण्य और पाप और इन से आत्म 


[ ४०४ ] 
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गति भी दो ही प्रकार की होती है। भात्मा को सुख देने वाला पितृ ल्वगंलोक भौर घात्मा ण्ये २ + दे? 
बाला नरकलोक-ये दोनो ही लोक एक मार्ग में मिलते है, जिसको पितृयान कहते हैं। यह भागे पा डे 
लोकालोक तक फैला हुआ है। जिसमे चन्द्र से यम तक जितने लोक हैं वे सव पिनृस्वर्ग कटे जा ; और 
उनमे सर्वत्र श्रात्मा को सुख शाति मिलती है । यदि इस पिनृयान को मनुष्य देखना चाहे तो की लिए 
की आज्ञा बिना भी प्रत्येक प्राणी अपनी प्रकृति के अनुसार कुछ न कुछ किया ही करता है । न्त्न हक 
यही बनाई जा सकती है, कि झ्राकाश मे वेश्वानर मार्ग श्रथवा श्रजवीयी झयवा मकरदून में अलण हि रे 
झ्गरत्य के तारे से उत्तर ४२ श्रक्षाश से परिच्छिन्न प्रदेश की ओर है इसी में सत्कर्म करते से पिलृग्धा हर 
या कुकर्म, झकर्म करने से नरकलोक मे जाती है। इनमे पितृस्वर्ग तीन प्रकार का है--उदन्पती, पीउमती 
और प्रो । इनमे अ्द्यो सबसे उत्तम है भौर नरकलोक मुख्यत सात भाने जाते हैं उनमे प्रत्ये* चोर + 
प्रकार के होने से २८ कह्टे गये है उनमे भी प्रत्येक तीन २ शाखा होने से ८४ नरक पहे जाते ९। सात 
लोको के ( नरकों ) के नाम--१-रौरव, २-महारौरब, ३-ुम्भीपाक, ४-कालसून, ४-सप्रान, ६-तपः 
७-प्रवीचि और २८ नरक भागवत्‌ के प्चमस्कन्ध के २६ वें भ्रध्याय मे है । 


१ तामिस्र २ अ्रन्धतामिन्न ३ रौरव ४ मतारीरद 
५ कुम्भीपाक ६ कालसूभ ७ झासिपणवन ८ मूबर मद 
€ भ्रन्धकूप १० क्मिभोजन ११ सदश ३ ष्प्प्म 
१३ वज्ञकण्टक १४ बेतरणी १५ पूयोद १६ प्राशगेध 
१७ विशसन १८ लालाभक्ष १६ स्ारमेपादन २० प्रयोनि 
२१ अयश्पान २२ क्षारकर्दम २३ रक्षोगण भोजन २४ दूलप्रोष 
२५ दन्दशूक २६ वट निरोधन २७ पदर्योवतेन २६८ मृवीशुस 


इस प्रकार पितृयान मार्ग के दो प्रधान विभाग है--१-तीन पितृ स्वर्गंतोक घौर टूनरा ८८ बम 
यातना ( कष्ट ) के नरक लोक । इन की अनेक शाखा प्रशासा होने पर भी उनमे सुपर दु से भोगो हे 
तारतम्प अवश्य है । उस तारतम्य का कारण मुस्यकर कर्मो का वोलवाला है। दिन्तु उन कर्मी झे ददा- 
बल का कारण कामना ही है। कामना विशेष से वह एक ही कर्म प्रवलह्ल पाप या कम पाप प्रथया वियाद, 
इसी प्रकार प्रवल पुण्य या कम पुण्य या भ्रपुण्य हो सकता है । चात्तयें यह एं कि कोई नी पर्ग रपप्प्शप/ 
से पाप या पुण्य नही हो सकता, केवल उनके पाप पुण्य होने का कारण उस करने वाले के ररा, दियार 
और कामता पर निर्भर है। इसलिये कामना ही गति का मुख्य नि्ित्त है इसीलिये वेद मे कहा रै-- 

फासान्‌ यः कासयते सत्यसानः स कामर्जायते यत्न तत्र । 

' पर्याप्त कामस्य कृतात्‌ सनस्तु इहैद सर्वे प्रविलीयन्ति कामाः ॥। 

अर्थात्‌ जो समझ वुककर नाना प्रकार की कामनाओं की इच्छा रसता ६, वह इन्ही पामनाशा ४ 
बल से जहा तहा जन्म लिया करता है और जिसको कामनाये सात्म धक्ति पहचानने 5 शारश ड़ | 
गईं हैं, उसकी सब कामनाये अपनी झात्मा भें ही पूरी हो जाने के कारण झ्ात्मा मे ही दिदीप्मान हों 
जाती है | इसीलिए उसकी कही भी पक्‍न्यत्र गति न होकर यहा ही समवलय शुक्ति हो राती एै 


नाक के “क्‍क || 
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यहा पर बह प्रश्न उठता है कि यदि कामना को गति मे निमित्त माना जांता है तो पितृयान 
मार्ग से जाने वाले को सर्वदा स्वर्ग ही मिलना चाहिए, तरकलोक में गति होना असभव है। क्योकि 
प्राबाल दृद्ध, श्रापामर विद्वान्‌ कोई भी प्राणी नरक में दुःख भोगने के लिये कामना नही रखता भौर कहा 
गया है कि कामना ही से खिचा हुआ प्राणी नीचे ऊँचे लोको मे जहां तहा भटकता है | तो जब कि नरक 
के लिये कामना नही तो वह प्राणी नरक मे किस निमित्त से जा सकेगा इसका उत्तर यह है कि कामना 
किसी लोक में जाने की नही हुआ करती, क्योकि यह कामना प्रायः सम्पूर्ण जगत्‌ के प्राणियों मे उनके 
व्यवहारों मे देखी जाती है । बिना काम के कोई भी व्यवहार जगत्‌ का नही चलता, परन्तु इन प्राणियों 
में बहुत ही कम ऐसे हैं जो स्वयं, नरक जानते हो, या जावकर भी उनमे विश्वास रखते हो, तो ऐसी 
स्थिति में स्वयं, चरक की कामना के विचार का यहां प्रस्ताव नही है। कामना से तात्पयें यह है कि जो 
फुछ कोई कर्म करता है वह कुछ न कुछ भ्रवश्य ही उस कर्म का उद्देश्य या प्रपोजन रखता है। निष्काम 
कोई भी प्रदृत्ति नही होती, तो ऐसी स्थिति मे जिस काम से या जिस विचार से वह किसी कर्म को करता 
है, वह काम या विचार यदि समाज का या दूसरी आत्मा का विद्रोह या हानि को उद्देश्य रखकर किया 
जाता है तो पाप है और उस पाप के अनुसार जैसा दुःख प्राप्त होना प्रकृति मे नियत है वह दुःख उस 
आत्मा को न्यून था अधिक परवश अवश्य ही मिलेगा यही नरक का तात्पर्य है । इसीलिये काम के द्वारा 
सु या दु स पाने योग्य स्थान मे आत्मा का जाना अवश्यमेव है । 


शुक्र 


शुक्र उस भ्रतिशय का नाम है जो कर्म के द्वारा आत्मा में उत्पन्न हुआ करता हे । परन्तु कर्म यदि 
किसी कामना से इच्छानुसार किया जाय तो उस कर्म से जो शुक्र उत्पन्न होता है उसे काम कहते हैं ओर 
उसका वर्णन पहले हो चुका है। परन्तु शव शुक्र उस कर्मजन्य अभतिशय के लिये विवक्षित (कथनीय) है 
कि जो कर्म श्रपनी इच्छा पर निर्भेर न करके पुराने ऋषि आचाये प्रादि महानुभावों की आज्ञा के अनु« 
सार प्रपना करतंव्य समझकर किया जाता हो, जैसे सन्ध्यावन्दन या सारिनि द्विजातियों के लिये यज्ञ विधि 
फही गई हैँ इसी प्रकार तप झौर दान की भी आज्ञा है जिनकी कतेंव्यता भ्रपना इच्छानुसार न होकर 
प्राचारयों की आज्ञानुसार ही किसी विशेष नियम के रूप मे किये जाते है। भ्रपती इच्छानुसार मनमानी 
कार्यवाही न होने के कारण इनको काम तो कदापि नहीं कह सकते, इसलिये इसको शुक्र कहते हैं । 


यज्ञ 


न्‍ ऐमे कर्म तीन जाति के है। यज्ञ, तप, दान-इनमे अ्रग्तिचयन यज्ञ के भ्रतिरिक्त भौर किसी भी 
यज्ञ से मुक्ति नही होती, किन्तु केवल स्वर्ग होता है जैसा कि वेद का सिद्धान्त है-- 


“यज्नेषु नामृतत्वस्याशास्ति, ऋते चयनयज्ञात्‌” 


प्र्भाद्‌ यज्ञो में मोक्ष को आशा नहीं है सिवाय भ्रग्निचयन यज्ञ के । 


[ ४०६ है 
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यज्ञ ४ प्रकार के हैं । + पाकयज्ञ, हृवियेज्, मद्ायज्ञ, अतियज्ञ (वंढा) इनमे पान्यक्न दिना श्रशि रे 
था एक भ्रस्ति से भी होता है। शेप सब यज्ञ तीन-तीन अब्नि से होते हैं भौर वे ध्ति ये हैं-प्रखनीय 
गाहुंपत्य, दक्षिणाग्ति (एक प्रकार की चन्द्रमा की अग्नि ) इन तीनो से हित होता २१ 
किन्तु महायज्ञ भ्ौर अतियज्ञ मे भ्राहवनीय, गाहंपत्य श्रौर घिप्ण्याग्नि, इन तीनो भ्रग्नियों से यह दवा है 
इन यज्ञों से एक नवीन आरांत्मा देवलोक या सूर्य सम्वत्सर मे उत्पन्न की जाती है। अर्वाद्‌ जो बिद्ावमय 
आत्मा सूर्य रस से झपने आप प्राकृतिक नियमानुचार सभी प्राणियों में उत्पन होती रहती ४ । गए इस 
और क्ृमि भादि क्षुद्र जीवो से लेकर मनुष्य पयेन्त कम २ से बठती हुई मात्रा में उत्पन्न होती है विस] 
भनुष्य में भी साघारण भनुष्य की झपेक्षा विद्वान, तपस्वी, सम्राट झ्रादि में विशेषमारा से रहती ?ै 
तथापि वह विज्ञानमय भात्मा #प्रज्ञानमय प्रात्मा के प्रबल पातक कर्मो से दव जाता है। िमिके गाग्ण 
अपने स्वभावानुसार सूर्य रूपी स्वर्ग मे जाने की इच्छा रखती हुई भी उधर न जाकर दक्षिणामार्ग मे 
चली जाती है इसी दुर्वेलता को मिटाने के लिये यज्ञ का विधा है, इन यज्ञों ते उस मानुपी विनानमय 
झात्मा मे प्रत्येक देवता का सस्कार करके उसी विज्ञानमय मानुपी भात्मा पर देवी प्रात्मा उत्पन्न बररी 
जाती है, जिसके कारण वह आत्मा देवताशों का घनरूप सूर्य सम्वत्सर मे जाने के लिये मधिक बनशव्‌ 
हो जाती है, और झवश्य ही चन्द्रमा से उसकी गति सूर्य की भोर जाने की स्वभाविक हो जाती हे मही 
यज्ञों का रहस्य है । यज्ञ करने से विज्ञानमय मानुपौभात्मा में जो भिन्न-भिन्न देवताओं के रमो वा सर- 
कार उत्पन्न होता है उसे ही शुक्र कहते हैं और वही शुक्र उस भात्मा को प्रवल वेग से सूये रो शोर 
झाक्ृष्ट करके ले जाता है । 


इन यज्ञों मे हवियंज्ञ ही मुख्य है। यद्यपि महायशञ प्र्थात्‌ सोमयज्ञ ही मुर्य यज्ञ है, प्रपवा यो 
कहिंये कि भ्रस्नि मे सोम की आहुति देना इसी का नाम ये है। यह झाहृति महायज्ञ और प्रतियन मे ही 
दी जाती है, इसलिये उन्ही को यज्ञ कहना चाहिये । ह॒वियंज्ञ मे 2६ पुरोदास के साथ धत्त की प्राहुति दी 


'सिराकनाकक नम ३७ काना #०-क०ममम ३ अलनलनन+, 


-- पाकयज्ञ स्मार्तयज्ञ है और शेष श्रौतयज्ञ है । (पाकर्छोटा) ऐटहिलोकिक पामनाप्तो गो मिद् 
करने के लिये है । 


४४ प्राज्ात्मा जिन-जिन विषयो से समोग करता है उनमे उसका योग ४ प्रतार का होता #। 
सुयोग, द्वीनयोग, अतियोग, मिथ्यायोग । इनमे विज्ञान के सम्बन्ध से प्रज्ञान मुयोग फरता ६५ व्न्ति विरान 
के सहयोग की भ्रपेक्षा न रखकर स्वतत्त्र रूप से यदि प्रज्ञान योग करें तो हीनयोग, बतियोग, मिप्याणेद 
होगे । यही तीन कुयोग तिविध दु खो का मूल कारण है । इसीलिये प्रश्ञापराध से हो सब दु गी का हवा 
माना गया है प्रज्ञापराध से द्वोते हुए तीनो कुयोग ही पाप के मुस्य लक्षण है! यदि विज्ञानबक्ता तय 
ससस्‍्कार करके धत्यन्त प्रवल बनाई जाय तो वह प्रज्ञापराघ से उत्पन्न प्रभान के सब दोषी को झर्पाप दापों 
को नाश करके उस प्रज्ञान को अपनी योनि पर्थाद्‌ सूर्य की भोर बलात्कार थे से दाती है की घण मे 
ऋआधभ्है। हा 

५८ जौ के भादे का लुगद (पुरोन्‍्झागे झौर डासन्देना)-मांगे याने शत के पह। । 


[ ४०७ ] 


है ब्रह्मविज्ञान 


#......_->्:क ५: वफशियओिओआलिससनननस सच सच्चा भमम्म्सससससस्म्न्न््न्न््न्म्न्स्म्म्म्ल्न्््प््स्ल्ल्प्म्म्प्ल्न् 


3 मल .............>प 


जाती है न कि सोम की, इसलिये इसको यज्ञ नही कहना चाहिये तथापि विना हवियंज्ञ के सोमयज्ञ नही 
जया जा सकता क्योकि देव चक्र रूपी सूर्य सम्वत्सर के ५ विभाग किये जाते है-- 


-प्रहोरात्र, २-शुक्लपक्ष शोर कृष्णपक्ष, ३ऋतु (ग्रीष्म, वर्षा, शीत) ४-दोनो भ्रयन भौर ५- 
मम्बत्यर | इनमें प्रहोरात्र आदि सम्बत्सर के अव्यवो का संस्कार किये विना पूर्ण सम्वत्सर का सस्कार 
नही हो सकता भौर सम्वत्सर सस्कार बिना सम्बत्सर मे व्याप्त हुए देवताझ्ो का मानुपी विज्ञानपआात्मा 
में मस्‍्कार नही हो सकता इसलिये अग्निहोन्र से आरम्भ करके पाच प्रकार के हवियेज्ञो से सम्वत्सर के 
प्रवववों का प्रथम सस्कार करके पूर्ण सम्बत्सर का संस्कार करना सोम यज्ञ रूपी महायज्ञ कहलाता है । 


इसलिये महायज्ञ की सिद्धि का कारण होने से हवियंज्ञ भी यज्ञ कहा जाता है ! 





य््ख्ल्््ल््््च्च्चच्चयनच्न्य्चचयच्च्चच्चच्च्च्चचच्च्च्च्च्नच्च्म्न्स्न््न्न्स्््य्भ्य्स्न्््न्म्न्ल्च्च्् 














यह ह॒वियंज्ञ ५ प्रकार के हैं--१-अ्रम्याधान, २-अरग्निहोत्र, ३-दर्शपुरोंमास, ४-चातुर्मास, ५- 
पमुवन्ध ! इनमे भ्रम्याथधान से केवल अग्नि का सस्कार होता है भ्र्थात्‌ लौकिक भ्रग्नि के श्रतिरिक्त एक 
नया वैध अग्नि उत्पन्न की जाती है जिसमे देवता के ग्रहण करने की शक्ति है। इसी अग्नि पर शेष पाच 
हवियंन किये जाते हैं, जिनसे सम्बत्सर के पाच अवयवो का क्रम से सस्कार होता है। जैसे साय प्रातः 
भग्निहोत्र करने से भ्रहोरात्र का सस्‍्कार होता है, भौर दर्शपुरंमास से शुक्ल कृष्णपक्ष का संस्कार होता 
है भौर तीन चातुर्मास यज्ञ से ऋतु के तीन चातुर्मास का सस्कार होता है और पशुबन्ध से दोनो प्रयनों 
फा सस्कार होता है। इसके पश्चात्‌ यह विज्ञानप्रात्मा महाविशाल होकर पूर्ण सम्वत्सर मे पहुंचता है, 
तब सोमयज्ञ से उस सम्बत्सर को सस्कार करने से मानुपी विज्ञानभात्मा मे वव देवताओ का समावेश हो 
जाता है। जिसमे विज्ञानमय मानुपी आ्रात्मा मे ३३ देवताझो से ६ वपटकारो के द्वारा यज्ञमय देवी 
भ्रात्मा उत्पन्न हो जाती है। वही देवग्ात्मा भ्रपने साथ श्लिष्ट (सयुक्त) प्रज्ञानआात्मा को सुर्य सम्वत्सर 


में ले जाती है और वह सूर्य सम्वत्सर भ्रानन्द घन है, इसलिये उसे देवस्वर्ग कहते हैं। उसमे जाना ही 
यन का फल है। 


इन यज्ञों से हमारी विज्ञानआत्मा में एक प्रकार का वल उत्पन्न होता है, जिसको यज्ञ का करके 
पहने हैं। यह ऊर्क आहुति के अनुसार उत्पन्न होता है । अर्थात्‌ सबसे प्रथम श्रभ्यादान सस्कार से ब्राह्मण 
साग्निक बनता है भर्थाद्‌ ब्राह्मण के शरीर मे प्राकृत नियमानुसार जो वैश्वानर भग्नि है, उसमे एक नये 
प्रसार का अग्नि संस्कार किया जाता है जिसके द्वारा ब्राह्मण की भूतात्मा विज्ञान मे आये हुंगे देवताओं 
को घारण करने में समर्थ होता है । एक देवता को दूसरे देवता के साथ एक प्रकार का याज्ञिक सम्बन्ध 
होता है, जिस सम्बन्ध को ग्राजकल पाम्र.त्यविद्या ( $0९70०७ ) के विद्यानुलोग रासायनिक संयोग के 
नाम मे व्यवहार फरते हैं। इस सम्बन्ध या सयोग से मिलने वाले दोनो पदार्थों के निज का स्वरूप 
मर्वेथा नप्ट होकर एक नई वस्तु उत्पन्न होती है जिसमे कर्म, रूप, नाम तीनो बदल जाते हैं । इसी 
को सल्वन्ध उत्पन्न करने के लिये प्रत्येक सस्कार मे अग्नि की आवश्यकता होती है। परन्तु यह सामर्थ्य 
प्रत्येक प्रग्नि में नही होती, इसके लिये कोई विशेष झग्नि उत्पन्न करनी पडती है उसी को वेध अ्रग्नि 
कहने है। वेश्वानर भ्रगिनि प्रत्येक प्राणी के शरीर मे स्वभाव से उत्पन्न होता है, किन्तु उत्तम याज्िक 
सस्कार करने का बल किसी किसी समय अपने भाप उत्पन्न हो जाने पर भी प्रतिक्षण वह बल नही 


[ ४०८ ] 


वक ब्रह्मविज्ञान ध 
एच ण॑े सपा तय > नल हम पलक शक च 


रहता, परीक्षा से स्थिर हुआ है कि भोजन, जलपान, भाषण, शयन, मून, पुरीपोत्सग, मैघुन, मृर्द च-:- 
ग्रहरा, तीर्थ विशेष ससगें, किसी तपस्वी थोगी का इृष्टि प्रभाव, किसी मन्टशास्त्र के मनन या प्रभाद 

भूतावेश इत्यादि निमित्त के समय श्रत्येक प्राणी के शारीरक दैश्वानर भ्रग्नि मे एड प्रदार शा छोर 
प्रवश्य उत्पन्न होता है। जिससे शारीरक विद्युत्‌ प्रवाह एक दूसरे को मिलाकर याशिक यथा सम्बन्ध 
उत्पन्न कर देता है, परन्तु यह शक्ति नैमित्तिक होने से सवंदा बनी रहती । इमलिये बग्न्याघान सस्वार 
से इस वेश्वानर भग्नि में सदा के लिये दूसरा भ्रग्नि उत्पन्न कर दिया जाता है जिसके जारण हमारे 
विज्ञानमय श्रात्मा के देवताझो मे सु सम्बत्सर के देवताओं का सयोग यानिक सम्बन्ध से होकर विजश्ञन- 
मय आत्मा मे विशेष बल्ाघान किया जाता है यही वलाघान अग्त्याधान झ्रादि हवियंञों का फद है 





वेश्वानर अग्नि में इस प्रकार याज्ञिक भ्रग्नि उत्पन्न होने पर उस प्रग्नि की रक्षा के लिये प्रप्त यो 
झाहुति की श्रावश्यकता होती है। जिस प्रकार प्राकृत शरीर की वैश्वानर अग्नि की रक्षा के लिये साप 
प्रातः भोजन किया जाता है, भौर उसमे भ्रर्नि नष्ट नही होने पाती उसो प्रकार इस नये याशिक प्रग्नि 
की रक्षा के लिये भोजन दिया जाता है उसी को आहुति कहते हैं जिस प्रकार प्राणी के भोजन में दिन- 
भर भ्रग्नि को स्थिर रखने का ही सामथ्यं है। इसलिये रात्रि मे फिर भोजन करना पयता है। प्र्पा- 
भोजन की शक्ति के अनुसार अरित की तृप्ति होकर पश्चात्‌ फिर भूख लगती है। इस प्रकार साथ प्रातः 
झाहुति का भी ऊर्क ( बल ) भहोरात्र के आधे काल तक ही बना रहता है भ्र्यात्‌ प्रग्निहोत्र की प्रात 
झाहुति का बल सायकाल तक, झौर साय भ्राहुति का वल प्रात.काल तक वना रहता है। यही प्रग्नि- 
होत्र भे सायं प्रातः झ्राहुति का फल है। प्राणोत्कमर के पश्चात्‌ भी जन्म भर भगिनिहोंत्र करने फो 
याज्ञिक ऊर्क सूर्य सम्व॒त्सर के भ्रहोरात्र भाग मे ही पर्याप्त होकर कार्यकारी हो सकता है। धर्याद्‌ वह 
झात्मा सम्बत्सर के अहोरात्र के भ्रहोभाग मे ही रहकर उसका प्रानन्द भोग करता है| किन्तु धग्निटोतर 
के बल से भ्होरात्र की भ्रपेक्षा वडा भाग शुक्ल कृष्ण पक्ष का सुख नहीं ले सकता, इसलिये प्रस्निहोष 
करने वाले को दृष्टि भ्र्थात्‌ दश पुर्णंमास की आवश्यकता है। इस इणप्टि से हमारे विन्ानमय प्ात्मा मे 
जो याज्षिक भ्ग्नि है उसकी रक्षा होकर प्राणोत्क्मण के पश्चात्‌ उस याज्ञिक कर्क के प्रभाव में शुवच, 
क्ृष्णपक्ष रूपी विभाग मे जा सकती है। किन्तु उससे विस्तृत विभाग भ्रर्पाद्‌ ऋतु विभाग में नहीं जा 
सकती, परन्तु दर्श पूर्ंमास करता हुआ यदि चातुर्मास याज्षिक यज्ञ करे तो उम्र प्रात्मा में घार मान 
तक भ्रग्निस्थिति का ऊर्क उत्पन्न होकर सूर्य सन्वत्सर के ऋतु भाग में छाने के योग्य हो जाता ष्गी 
प्रकार पशु वन्‍्ध करने से आत्मा की याज्ञिक भ्रग्ति मे पाण्मासिक ऊरके उत्पन्न होकर मग्बन्भर के छापे 
भाग मे अर्थात्‌ उत्तरायण मे व्याप्त होकर उसका झ्ानन्द पाने के योग्य हो जाता है। उसके पन तर 
ज्योतिष्ठोम भ्रादि सोम यज्ञ करने से शरीर की याज्ञिक भ्ग्नि मे पूर्ण सम्वत्सर का बन उत्पर रोहर 
सूर्य के बिना भन्धकार वाले नित्य प्रकाश भाग में भात्मा भ्रविष्ट होफर परमानन्दरपी रवर्ग सत्र भोग्या 


है, यही यज्ञ का फल है । 


[ ४०६ ] 





यदि सोमयज्ञ न भी किया जाय तो भी यदि ३० वर्ष तक लगातार दर्शपूर्ण मास करे तो ३६० 


दर्श ( मर मावस्या ) या पूर्णमास का सस्कार होने से सम्पूर्ण सम्वत्सर का चारो ओर ससस्‍्कार हो जाता है 
जिसे केवल ३० वर्ष की पूर्णंमासेष्टि से ही सोमयज्ञ का काम पूर्ण हो जाता है । 


इसके अतिरिक्त यदि कोई निरग्निक ब्राह्मण हो तो वह ८० वर्ष से ऊपर जीवन पाने से पूर्ण 
सम्बस्सर में जा सकता है। यही तीन उपाय भ्रर्थात्‌ सोम यज्ञ भर ३० वर्ष की भ्रनवच्छिन्न इप्टि और 
८० वर्ष मे अधिक जीवन प्राणी को समानरूप से सम्वत्सर में पहुचा सकते है। किन्तु भ्रर्ति चयन में 
सप्तविद्या प्रग्ति की विधा को जानकर उसके चयन करने से अथवा बिना विद्या के भी एक शतविद्य- 


[ ४१७० ] 


हैं ब्रह्मविज्ञान ४ 








ऑन्‍न्‍न्‍लनअन्‍अअअं>-.०_्ग गज पिन ज स० ० «».. न्‍न्‍.. ७«न्‍्श्ॉगध्टीशलिटतक, 
अग्नि के चयन से अथवा १०० वर्ष से अधिक झायु पाने से आत्मा सम्बत्मर के सातो देववोह छो पार 


करके नाकलोक से भी परे काम प्रलोक में जाकर अ्वर मुक्ति पाती है। प्स शबर मुन्कि 
उपाय बरावर हैं। 


के प सीनो 


यहा यह प्रश्न होता है कि सोमयज्ञ से मुक्ति न होकर भ्रर्नि चयन से ही मुक्ति ग्यो रोनी है। 

इसका उत्तर इस प्रकार है कि सोमयशञ महावेदी पर किया जाता है इसके पश्चिम भाग में ऐर्हिट देये 

होती है, जिसके पश्चिम भाग मे गाहंपत्यायतन होता है । जिसका तात्पयें पृथ्वी व छरिन से /, प्रोर 
उस बेदी के पूर्व भाग मे आ्राहवनीय यतन होता है जिसका तात्पये सूर्य वी पर्नि मे है। दा पूर्रामास 
झादि इष्टियो मे इसी श्राहवनीय प्नग्नि मे भाहुतियाँ दी जाती है । दि्तु सोमयजञ्ञ में यही आार्वनीप्राग्नि 
सूर्य से नही होने पर भी पृथ्वी मे होने के कारण गाहेंपत्यअग्नि माना जाता है भर महायेदी के पूर्व भाग 
मे यूप के सच्चिहित पश्चिम मे उत्तर वेदी बनाई जाती है, उस पर असली झ्राहवनीय यतन होता है दिरा+ 

सोम की भाहुृति दी जाती है। यह विधान मनुष्य की भात्मा से सवन्ध रसता हे । अर्थात मनृष्य था 
शरीर ऐप्टिक बेदी है, उसके पश्चिम भाग मे प्र्थात्‌ नाभिकुण्ड में गाहपत्या यतन है उप्दी पृष्ती रा 
रसरूपी भ्रग्नि प्रज्वलित रहता है, और उस बेदी के पूर्वभाग श्र्थात्‌ शिर मे देवाग्नि वा आाहुबबीया पते 
है। इसी में हमारे विज्ञानमय आत्मा सूर्य रस से उत्पन्न होकर प्रज्वलित रहती है, 2स्टिय रपी सृरी- 
स्तूवा से घी की उसमे नित्य श्रति झाहुतियाँ होती रहती है। अब इस मनुष्य शरीर ने प्रारग्भ रस्के 
सूर्य तक तैलोक्यरूपी महावेदी समभनी चाहिए। जिसके पूर्व के छोर में सूर्य मण्डल ही यू है. उससे 
सन्निद्दित पश्चिम मे उत्तरवेदी निर्धारित करके उसमे पूर्ण सम्बत्थर रुपी सूर्याग्निमिय आाहदनीया बनने 
स्थिर किया जाता है। जो कोई यजमान सोमयज्ञ करता हुआ उत्तर बेदी में सोम को घाटति देवा है 
उससे इस यजमान की आत्मा से भारम्भ करके सूर्य तक जो महावेदी है उसके आहवनीया यदहन में सोम 
की भाहुति होकर उससे भ्रग्नि उत्पन्न होता है जिस भ्ररित से यजमांन का ज्योतिमंय नवीन धरीर भूये के 
समीप उत्पन्न होता है जिसको यजमात की दैवशझ्ाात्मा सदा उस आ्राहवनीया यतन में ही न्घिर रहती 
उस झाहवनीया यतन को वेद मे बार चार स्वर्ग नाम दिया है। उस दैवझ्ात्मा से यजमान की सानुप- 
आत्मा याज्ञिक सम्बन्ध से सबद्ध रहती है | भ्र्थात्‌ चिदृत्त, पच्चदश, सप्तदर्श, एकविण, +िधव, प्रपसिष, 
इस प्रकार वपद्कार ही याज्ञिक सबन्ध है । किन्तु इसमें एकविशस्तोम पर ही सूर्य पा मप्टव मित्र 
उसके भागे दो स्तोम के हैं, उसको छोडकर एकविंशस्तोम ही स्वर्ग माना याता है। मनुप्य णोप्राझा 
से उस एक विशस्तोसम पर विद्यमान देवआात्मा तक वेद के मन्‍्जो में उतपन्न हुईं बाबू व्याप्त गती ३। 
उसमे यज्ञ की क्रिया से श्राण का सचार होता है भौर यजमान या ऋत्विडों का विज्ञान, क्र, विश्7 
झ्रादि मनोयोग के द्वारा मन का भवेश होता है इस प्रकार मनुष्य प्रात्मा से देवी प्रात्मा तव मन, प्रागा, 
वाक्‌ से सुदढ मार्ग उत्पन्न हो जाता है। जिस मार्ग में मानुपश्रात्मा से दैवआात्मा तव और दया मत ने 
मनुष्यआत्मा तक विद्युतरूपी इन्द्र के प्रबल वेग से सार होता रहता है मोर प्राणोह्टमरा कं पर्ाद 
उसी विज्ञानमय प्रात्मा मे मिली हुई प्रशानमथ भात्मा उस ही मार्ग से जाती हु देवप्रात्म से पुत्र 
जाती है भोर वह मार्ग भी दवूट जाता है भौर यह मानुक्बात्मा देवसात्मा से एक होरर उप हग पा था 
बल रहता है तब तक वहा पर स्वर्ग सुख भोगती रहती है । यज्ञ बल नप्द छोने पर बह शारल ग्दि 
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पृथ्वी की झोर भृतानुशय के द्वारा भ्रवतीणें होकर जमा आन सपाा+ इरउआारआ धा राइफल लक नई 

पुनर्वार जन्म लेती है, यही मोमयत् प्रा रहम्य है 
इससे सिद्ध हुआ कि सोमयज्ञ के द्वारा सूर्य के समीप यज्ञ तक ही जा सकता है, उससे उप्र से जाने ० 
यज्ञ मे बल नही है। इसी आत्मा के लिए वेद भें लिखा है कि-- 


“एघ देवे यजमानस्यामुष्सिन्‌ लोके श्रात्मा भवति, यद्‌ यज्ञ: 
झौर भी लिखा है कि-- 


“तं नयन्त्येताः सुर्यस्य रश्मयों यत्र देवानां पतिरेको४धिवासः 
पहली श्रुति का परिच्छेद--एप-द वै-यजमानस्य-प्रमुप्मिन्‌ लोके-प्ात्मा-मवति-पत्‌ मतः । 
दूसरी का---स॑ नयस्ति-एताः सूर्येस्थ-रश्मण:-यत्र देवानाम्‌ पति -एक -प्रधिवासः । 
पहली श्रुति का प्र्थ यह है--यही यजमान की परलोक मे श्रात्मा बनती है जोकि यज्ञ किया जानता है । 


दुसरी श्रुति का अथे है कि--उसको ले जाते हैं ये सूर्य की किरणें जहा पर कि देवताप्ो का स्वामी ऐ 
भौर जहां देवताओो का एक प्रधान निवास स्थान है । 


चयनयज्ञ 


इस प्रकार सोमयज्ञ के करने से प्राण के शरीर मे वैश्वानर नाम के मनुप्याग्ति का तो सस्‍्गर 
नही होता है, उसके सम्बन्धी विज्ञान प्रात्मा के द्वारा सुर्य के पास जहा पृथ्वी का प्रति मप्दल ममाप्प 
होता है और सूर्य का भ्रग्नि उससे मिलता है उस स्थान पर दिव्यार्ति या सूर्योग्ति का ही एस सोम यः 
से सस्कार होता है । उस स्वर्गीय दिव्यारिन को भ्राहवनीय वनकर उसमे हमारे भूतात्मा से मिले गए 
हमारे विज्ञानमय क्षेत्रज्ञात्मा को साम के द्वारा वाघ देना ही उसका संस्कार हैं। डिससे मेरो जात्मा 
उत्क्रमण के पश्चात्‌ उसी दिव्याग्ति मे जाकर जिरकाल तक ठहर सके । यज्ञ के ऊर्फ के प्रनुमार थी पहे 
देव आत्मा कुछ समय तक विद्यमान रहे सकती है झौर उसके ससरगें से हमारे विज्ञान प्रात्मा ने प्रात 
भूतात्मा भी उसी स्थान में (१७ स्तोम से २१ स्तोम तक जो स्व है) रहकर नूस पा मपत्ती है । गिग्यु 
यज्ञ का ऊर्क समाप्त होनेपर देव भात्मा नष्ट हो जाती है। पालम्वन के नष्ट हो जाने पर ध्रगत्मा पो 
फिर पृथ्वी पर आाना पड़ता है, इसी न्यूनता की पूर्ति के लिये प्रस्ति चयन का विधान है। अग्नि चयन 
में दो प्रकार का यज्ञ होता है। १-अष्वर ( जिससे डावाडोल नही ) २-चित्य--एनमे मप्यर मोम दा 
है भौर चित्य भ्रग्नियज्ञ है। सोमयज्ञ के कारण देव पझ्ात्मा रुपी विज्ञान प्रात्मा का सरदार हवा है 
किस्तु हमारी मानुप आत्मा की विज्ञान आत्मा और उसके साथी वैश्वानर भात्मा का सस्झार ने होने हे 
कारण भृतात्मा को पृथ्वी पर लौटना पड़ता है। इसलिये इस चयनयज्ञ से हमारी धूतात्मा रा पेखाना 
झात्मा की साथ लेकर हमारी झात्मा का ससस्‍्कार यहा तक किया जाता है कि उसका धरूतात्मापना रप्प 
नष्ट कर दिया जाता है जिससे भृतात्मा का भौतिक भाग परिपक्व होकर घुद्ध विशावमय इतकर दूं मे 
भी झागे "काम प्रलोक” से जाने की शक्ति उत्त्पन्न कर लेती है । 
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मनुष्य के शरीर में मनुष्य के जन्मने पर पृथ्वी के केन्द्र से अज्िरा अग्नि प्रपद के द्वारा प्रवेश 
कग्ता है धौर था लोक से आदित्य भ्रग्नि ब्रह्मरन्त्र के द्वारा प्रवेश करता है | ये दोनो भ्रग्नि विरुद्ध दिशा 
मे आवर परम्पर में घर्पण करते हैं जिससे शरीर मे उत्ताप (गर्मी) उत्पन्न होती है भौर इसी उत्ताप 
को वैश्वानर अग्नि कहते है। वैश्वानर कहने का तात्पयय यह है कि लोक को विश्व कहते हैं श्लौर उसके 
मायक झर्थात्‌ श्रधिप्ठाता शासक को नर कहते है, श्र्थात्‌ चलाने वाला । तीन लोक होने से उन तीनो 
मा लोकपति विश्वानर कहा जाता है । विश्व तीन होने से विश्वानर भी तीन हैं--पृथ्वी मे अज़िराप्नग्नि, 
प्रन्तरिक्ष मे यम या वायु श्रग्नि, और थौ लोक मे आदित्याग्ति इन तीनो के मेल से जो नया शारीरक 
अग्नि उत्पन होता है, वह विरवानरो से उत्पन्न होने के कारण वेश्वानर कहा जाता है इस वेश्वानर मे 
तीन भ्रग्नि के मेल होने के कारण इस शरीर के वेर्वानर से तीन प्रकार का प्राण शरीर मे सब्चार 
करता है। आादित्याग्नि के भाग को प्राण और पाथिव, अग्नि के भांग को अपात भौर भ्रन्तरिक्षारिति को 
को व्यान कहते हैं । भ्राता हुमा प्राण व्यान के प्रत्याघात से प्रतिफलित होकर जब उलटा ऊपर को 
जाता हैं तव उसको उदान कहते है इसलिये प्राण और उदान एक ही अग्नि है। इसी प्रकार पाथिव 
प्राण वायु भी व्यान से प्रत्याधात पाकर जब नाडियो में विश्राम पाता है तो उसे समान कहते हे श्रौर 
जब कभी शरीर से बाहर पृथ्वी की झोर निकलता है तो उसे अ्रपात कहते हैं। इसलिये समान और 
भ्रपना एक अग्नि है। श्रभिप्राय यह कि तीनो ही श्रग्नियो के मेल से ६३3 पाच प्राणो का भाव शरीर ये 
दीसता है किन्तु उन तीनो अग्नियो के मेल से उत्पन्न हुआ वेश्वानर भ्रग्नि एक ही प्रकार का है यह वेश्वा- 
नर अग्नि तव तक ही जीवित रह सकता है, जब तक प्राकृत नियमानुसार तीनो अग्तियों का मिश्रण 
समान मात्रा में हो, किन्तु यदि किसी की मात्रा भी श्रधिक हो जायगी तो वेश्वानर का उत्पन्न होना 
स्वभावतः बन्द हो जाता है। देखा गया है भस्मान्तक रीग मे पाथिव अग्नि इस प्रकार प्रवल वेग से क्षुव्ध 
हो जाता है कि कितना ही अधिक भोजन करने से भी तृप्ति नही होती किन्तु वह मनुष्य थोडे ही काल 
में मर जाता है। इसी प्रकार इस चयन क्रक्रिया से पारथिव अग्नि पर प्राकृत नियमानुसार जितना दिव्या- 
ज्नि प्रात्ता था उससे अधिक मात्रा मे अग्नि लाकर उस पाथिव श्रग्नि पर केवल श्राद्यात प्रत्याद्यात न 
करके याज्ञिक प्रक्रिया से चिति की जाती है | जिससे प्रत्याधात नष्ट होकर दोनो एक जीव हो जाते हैं 
प्रोर दिव्य अग्नि की मात्रा बढ्जाती है। श्रर्थात्‌ इसका क्रम इस प्रकार है कि इस शरीर मे वैश्वानर 
प्रस्तिका झ्रावारभूत जो पाथिव भ्रग्नि है उसके ऊपर पाच चिति पाच प्रकार के अग्नियो का होता है । 
यद्यपि यह्‌ भ्रस्नि एक ही जाति की है, तथापि लोक तीन होने के कारण इसका स्वभाव, इसकी भ्रवस्था, 
घ्सके कर्म ये सब बदल जाते है। इसलिये यह एक ही भ्रग्नि तीन रूप मे परिणत होकर भ्रग्नि के तीन 
भेद पहे जाते हैं। श्रग्न जो ऊपर जाने का स्वभाव रखता है उसे पाथिव अग्नि कहते हैं और जो ऊपर 
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से नीचे भ्राता है वह आदित्य भ्रग्नि कहता है, किन्तु जो भ्रर्नि तिरदा चलता है उसे बन्तरिक्ष कग्नि 
कहते हैं । इस प्रकार तीन अग्नि मुख्य हैं किन्तु पृथ्वी झौर अन्तरिक्ष की सन्धि और अन्तरिक्ष और छी- 
लोक की सन्धि मे दो-दो प्रग्नि के मिलाव से स्वभाव में परिवर्तन होकर एक भिन्न प्रकार का प्रग्ति दा 
जाता है जिससे कुल पाच प्रकार की प्रग्नि सिद्ध होती है। इन पाचो भ्रग्नियो की दो-दो धवस्पायें हूँ 
विरलावस्था भर संहतावस्था । इन दोनो मे विरल अवस्था से ये पाचो भ्रग्ति झ्राकाश मे भिनर-भिन्त 
पाचो स्थानों मे व्याप्त रहते है भ्र्थात्‌ तीनो लोक और दो सन्धि इनमे वायु रप से फंले हुए हैं, उनता 
सग्रह करना कठिन है । इसलिये इस पृथ्वी पर उन पाघों श्रग्नियो के सम्बन्ध से जो भिन्न पदार्थ उत्तर 
हुए हैं उनको अग्नि मे डालकर विशकलन (भिन्न करना-*8॥898) करके उन प्रर्नियों का ग्रहण करना 

ही सम्भव है । 


परीक्षा करके देखने से सिद्ध हुआ है कि पार्थिव भ्रग्नि के सम्बन्ध से &८ प्रकार के पदार्थ सिद्ध 
होते है । भ्र्थात्‌ इन £८ जैसे--डाम, ढेला, पुष्करपणं, रुक्म, मोरिडा, दुब, काछना इत्यादि द्रब्यों फे 
विशकलन से पाथिव अग्नि के भिन्न-भिन्न सव विकार नष्ट होकर उन सब विकारों की शक्तियों पा 
सकलन (इकदूठा) करना है पृथ्वी मे यद्यपि पाथिव भ्रग्नि के बने हुए प्नन्त द्रव्य है किन्तु उनमें से 
एक-एक जाति लेने पर कुल €८ द्वव्यो के द्वारा पाथिव अग्नि की सब वेकारिक शक्तिया सकलित (जमा) 
हो जाती हैं। उन्त सव द्रव्यों का चयन करना कुल पाथिव अ्रग्ति का झाधान करना यही प्रथम चयम 
कहलाता है । 


पृथ्वी और श्नन्तरिक्ष की सघिगत भ्रग्ति के कुल विकार पृथ्वी मे ४१ हैं, इसलिये ४१ ज्वठि के 
द्रव्यो के धान (रखने) करने मे सन्धिगत भ्रग्नि का चयन सिद्ध होता है, यह दूसरा चयन है। 


इसी प्रकार अन्तरिक्ष की भ्रग्ति के कुल ७१ विकार हैं जिनके भ्राधार से तीसरा चयन दोता ६ । 
प्न्तरिक्ष द्यौलोक के सधिगत अग्नि के विकार ४७ है जिनके भाघान से चतुर्थ चयन मिद्ध होता है 
सूर्याग्नि के कुल विकार १३८ है जिनके आधार से पच्चमचिति सिद्ध होती है । 


इस प्रकार इन पाच चितियो मे कुल ३६५ यजुष्मति 'इप्ट का' उपघन (स्वापन) होता ऐ। 
तात्पयं यह है कि चिति भर्थात्‌ चयन इष्टकाओं से ही होता है। ये इप्टकार्ये दो प्रकार वी होती ६-१ 
लोकपृरा अर्थात्‌ मिट्टी पानी का इंट २-कल्पित ईंट जिसे यजुष्मती कहते हैं। इनमे सडक अल ४ 
नाम की ईटो को श्र्थात्‌ जो भिन्न-भिन्न द्रव्यरूप है उनका उपघान करके उनके ऊपर ला तक 
उपधान किया जाता है जिससे पृथ्वी से लेकर सूर्य तक की पाच श्रकार की झग्नियो अल 
इन पाचो का रूप नष्ट होकर एक ही प्रकार का विलक्षण अग्नि सिद्ध हो जाता । जिममे पा पा 
या पाथिव भ्रग्ति भौर सुर्याग्नि झ्रादि भ्ग्तियो का भेद भाव नष्द हो जाता हैग्ौर ववग्ातला मं 
में एक विलक्षण अग्नि उत्पन्न होकर आत्मा वन जाता है। वह भबग्निखपी प्रात्मा शा कि 
पृथ्वी पर लौटकर नही भ्राती और सुर्याग्नि न होने से देवलोक सवत्सर मे भी नहीं रह सरती। इता 5 
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पृष्वी पर शरीर का सम्बन्ध छूटते ही झात्मा का उत्कमण होकर सूर्य के नाकलोक से भी परे स्कम्भ में 
जाता है। वहा पहले विद्युत फिर वरुण फिर इन्द्र फिर प्रजापति और भन्त मे ब्रह्म ये जो सब कामप्र- 


लोकों के भेद हैं, उनमे ययेच्छ विहार करता हुआ परमानन्द को प्राप्त होता है यही चयनयज्ञ से मुक्ति 
यो प्राप्सिह। 


सुत्मा-सारििक .. 
नौका 
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जो कि पृथ्वी पर देवयजन अर्थात्‌ यज्ञ करने के लिये कल्पिन भूमि में ऐप्टिर वेरी या झापदे री 
नियत की जाती है, उस पर इष्ट या सोमयज्ञ करने से जिस प्रकार यजमान के घरैर री साध्या्मि* 
वेदी में सस्कार का प्रभाव पडता है, अथवा जिस प्रकार त्रैलोक्य रपी आधिदेविक महावेदो में मोम धादि 
की भ्राहुति होकर सूर्य के समीप दंवप्नात्मा वनता है वह इस पृथ्वी पर यज्ञ करने से इननो इर व्यराप् 
में सूर्य के पास उसका कंसे और कंसा प्रभाव पडा यह सव सिद्धान्त जानने के योग्य होने पर भी भरदि7 
विस्तृत भ्ौर अधिक गम्भीर विपय होने के कारण यहा पर गति के प्रसज्भु मे उसका उन्देव उस्ना घ- 
प्रासद्धिक होगा भ्रतएव ये विषय यज्ञमघुसूदन ग्रन्थ के श्राध्यात्मिक और प्राधिदेविक प्राध्यायों मे द“वा 
चाहिये वहा विस्तार से वर्णन है । 


गति दो प्रकार की हैं--पितृयान, देववान । इनमे पितृमान दो प्रकार का है- नारदी गति पौर 
पितृस्वगें । देवयान दो प्रकार का है-देवपथ और ब्रह्मथ । देवपथ दो प्रकार का है-निरग्निणो #े 
लिये सुषुम्णा मार्ग है भौर साग्निक श्र्थात्‌ याज्ञिको के लिये यज्ञ मार्ग अर्थात्‌ सुतर्मा मार्ग है। ब्रद्मपय भी 
दो प्रकार का है--अग्नि चयन याज्ञिको के लिये भ्ररिन मार्ग है यह कर्म मार्ग है, फिन्तु प्रात्मतानियों के 
लिये “विद्या मार्ग है। दोनो देवपथो से स्वर्ग लोक श्रौर दोनो ब्रह्मपथों से मुक्तिलोक होता 7 । इम 
प्रकार दो देवपथ दो ब्रह्मपथ इन चारो को देवयान मार्ग कहते हैं। चार देवगान भौर दो पिनृयान एम 
प्रकार गति छ प्रकार की हुई । 


इन छम्मो के भ्रतिरिक्त दो श्रगति हैं--जिनमे कितने ही महापापो से उध्यंगति थौर सधोगति 
कुछ न होकर दुर्गंति होती है । भर्थात्‌ पृथ्वी के भू वायु मे हो विचरता है, यह प्रगति निहप्ट पप्त यो न्‍ 
,किन्तु जिसकी: भात्मा से क्लेश, कम, विपाक इन सबके भ्राशय और नि-शेप कश्मत्न दूर होने पर कक 
प्रात्मा सर्वथा विशुद्ध हो जाता है तो उसके पुनजेन्म के लिये कर्म शेप न रहने से बह आत्मा मुक्त शा 
जाता है । किन्तु झात्मज्ञान होने पर भी अन्य सब कर्मो के नाश होने पर भी ज्ञान मे प्ाग्ब 3 
नाश नही होता, किन्तु भोगने से ही नाश होता है। इसलिये मुक्ति होने पर भी भारब्प दर्म ३ ; 
लिये शरीर या जीवन वना रहता है। ऐसी ही भात्मा को जीवनमुक्त कहते हैँ उच्चरी यृत्युगेप ! र्‌ 
छूटते हीं वह प्रात्मा व्यापक परमन्रह्म मे लीन होकर एक हो जाती है। शत हट पूटने कक हे 
महाकाश हो जाता है। उसी प्रकार यह श्रात्मा उपाधि रहित होने के कारण पा 
जाता है, इसी वो समवलय मुक्ति कहते हैं। उसके श्राण ऊपर नीचे कही भी नहें। दाते, पा है 
होने पर भी इसको परमगति या भ्रतिगति कहते है । इस प्रकार इन दोनो भ्रगतियों के मिलने मे 
झुल ८ प्रकार की सिद्ध होती है-- 





दक्षिणमार्ग 
१-पितृयान-- 
१-स्वरं० (पिटृस्वर्ग ) १ 
२-नरक ५ 
] उत्तरमार्ग 
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२-देवयान- 
१-देवपंथ-- 
१-सुपुम्णामार्ग इल्‍्देव स्वगंमा्ग । 
२-ुतर्मामार्गं डेत. # 
रन्‍तजहापय-. 
१-चिततिमार्ग भ्न्मुक्तिमागें । 
२-विद्यामार्ग दम # 
३-अ्रगति-- 
१-दुगंति ७ 
२-परमगति घर 
(समवलय.) 


पितुयान में पृथ्वी से चन्द्रमा तक नारकीय गति के लिये घूममार्ग नियत है। भ्र्थात्‌ शरीर में 
हृदय से सीचे वाली हितानाड़ो के द्वारा प्राण निकलकर घूम, रात्रि, कृष्णपक्ष होता हुआा चन्द्रमा के 
काले भाग मे दक्षिण की श्र शनि तक जाकर उससे परे लोकालोक तक जा सकता है। इस प्रकार 
नारकीय गति मे गति की ४ भूमिका है । 


१-हृदय से नाभि तक । २-तसाभि से चन्द्रमा के कृष्ण भाग तक । ३-चन्द्रमा के कृष्णभाग से 
शत्रि तक । ४-शनि भें लोकालोक तक । यह चौथी भूमिका ही नरकलोक है-जिसके सात भेद पहले कहे 
जा चुके हैं, उन सातो का अधिष्ठाता यम है। यह यम घोर भ्रग्नि है जो सोम की भ्ररिन में आहुति का 
विच्चेद (प्रलग) करता है । प्रमृत सोम के न मिलने से हमारा वैश्वानर अग्नि बुभुक्षित (भूखा) होकर 
सोमरुपी भ्रन्न न पाने से दुःखी रहता है यह निकृष्ठ गति कहलाती है। 


किन्तु पितृस्वर्ग जो पितृया न की दूसरी शाखा है उसमे भी ऊपर की तीन भुमिका समान है । 
किन्तु चौथी भूमिका नही होती किन्तु समान होने पर भी सर्वथा समानता नही है । पितृस्वर्गं जाने बालों 
की नाड़ी प्तीधी नीचे न जाकर दक्षिण उत्तर पार्श्व मे तियंक्‌ जाती है। दूसरी भुमिका भी सूर्य के प्रकाश 
में न जाकर चन्द्रमा के मन्द प्रकाश में होकर चन्द्रमा मे जाती है भौर चन्द्रमा से शनि तक जो वास्तव 
में पितृतोक है वह भी चन्द्रमा का भ्रथवा भौर किसी पिण्ड का प्रकाश भाग है। यह पितृलोक तीन 
प्रकार का है। उदन्वती ( जलवाली ) २-पीलुमती ( श्रौषधि भ्र्थात्‌ शुष्क सोमवाली ) ३-पअ्रौ 
(अ्रकाशवाली) यद्यपि इन पितृस्वर्गों का भी श्रधिष्ठाता यम है तथापि सोम की अधिकता होने के कारण 
यहाँ गा यम (घर्मराज) दु.खदाई नही है। इस प्रकार यम की अध्यक्षता मे नरक झौर दक्ष पितृस्वरग ये 
दोनो पितृयान भर्यात्‌ दक्षिण मार्ग के लोक सिद्ध होते हैं । 

प्रव देवयान जो ४ प्रकार के हैं 


हि उनका रुख पितृयान से सर्वेथा विरुद्ध है अथ पितृयान दक्षिण- 
मार्ग है। जो प्रथ्वी से लोकालोक की है प्र्थात्‌ वित्त 


भोर जाता है। किन्तु देवयान के ४ मार्ग पृथ्वी से सूर्य की भोर 
[ अश्द ] 


के ब्रह्मविनान ढ# 
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जाते हैं। इस प्रकार रख एक होने पर भी देवयान के चारो मार्ग हृदय से ही भिन्न भिन्न अपना रुख 
रतते हैं। हृदय से सीधे ब्रह्मरन्प्॒ की ओर जो एक नाड़ी गई है वही ब्रह्मपथ के विद्यामार्ग का 5, 
है। ब्रह्मरन्ध् से श्रचि, अहः, शुकलपक्ष, उत्तरायण, पूर्ण सम्बत्सर इन सबका असज्भ रूप से स्पर्श करता 
हुआ चन्द्रमा में होकर एकदम एक निर्मिपकाल के भी अत्यन्त सुक्ष्मकाल मे सूर्य मे जाता है । किन्तु 
चिति मार्ग वाले ब्रह्मपय मे श्रचि आदि सब स्थानों मे कुछ विहार करता हुआा विलम्ब से सूर्य मे जाता 
है। शरीर में उसके ग्रह्मरन्प्र वाली मुख्य नाड़ी न होकर मस्तक की झोर जाने वाली झौर नाडिया हैं। 
इसलिये हृदय से मस्तक तक प्रथम पर्व, मस्तक से चन्द्रमा तक दुसरा पर्व, चन्द्रमा से सूर्य की श्राहव- 
नीया यतन भ्रर्यात्‌ २१ वें स्तोम तक तीसरा पर्व और एकविंश से ३३ वें स्तोम तक काम प्रलोक है, यह 
चौया पर्व है। यही चौथा पर्व इस चितिमागं का वास्तविक गन्तव्य लोक है। इस प्रकार ब्रह्मपथ दोनो 
दिसाये गये अ्रव इनसे नीचे दो देवपथ हैं। इनमे यज्ञमागं की भूमिका तीन है--दृदय से चक्षु तक, 
चघसु से चन्द्रमा तक, चन्द्रमा से एकविस्तोम तक । इस मांगे मे तीसरा पर्व ही गन्तव्य लोक है, यह 
मार्ग यहाँ ही पूर्ण होता है। एकविशस्तोम से झागे नही जाता झौर निरम्निको के पुण्यमार्ग की भी 
तीन ही भूमिका हो सकती है हृदय से ऊपर की नाडी और वहा से चन्द्रमा तक दूसरा पर्व शौर चन्द्रमा 
से पूर्ण सम्वत्सर तक तीसरा पर्व । इस प्रकार कुछ कुछ भेद रखते हुए चारो देवयानो की मार्ग प्रणाली 
सुर्य की भर ही जाती हुई सिद्ध होती है। प्रृथ्वी से सूर्य की झोर जाते हुए देवयानमार्ग का भ्रनुक्रम सुर्य 
के आगे बदल जाता है। भ्र्थात्‌ सूर्य से घ्र्‌व की ओर जाकर काम भ्रल्ोक मे जाता है। इस प्रकार चारो 
देवयान मार्गो के हृदय से गन्तव्य स्थान तक भिन्न-भिन्न चार शाखा जाननी चाहिये । 





प्रगति में नरक गति के श्रनुसार प्राणोत्कमण हृदय से नीचे वाली नाडियो से होकर प्रथम पर्व 
पूरा करता है भौर शरीर से भूवायु के १२ योजन ऊपर तक दूसरा पर्व पूरा करता है, यही दूसरा पर्व 
उसका गन्तव्यस्थान हैं । वह भात्मा भूवायु मे ही इतस्ततः चवकर लगाया करता है । भ्रव सबसे उत्तम 
परमगति भ्र्थात्‌ समवलय गति मे मार्ग के एक भी पर्व नही है भौर न कोई मार्ग है और न मार्ग मे गति 
है। जहा झात्मा इस समय विद्यमान है वहा पर ही जो प्रथम परिच्छिन्त होकर हृदय से रहने वाला कहा 
जाता था, वही अपने हृदय की सीमा या शरीर की सीमा या अविद्या कर्मो का श्रावरण इत्यादि सभी 
परिच्छेदो को निर्मूल तोडकर कही भी गति न करके श्रपने स्थान पर ही व्यापक चिदात्मारूप हो जाता 
है। जो पूर्व मे हृदय मात्र व्यापी था वही भव भ्रसीम होकर सर्व जगत्‌ व्यापी हो जाता है यही पश्राठो 
गतियो का सार हैं| 

तप 


मुक्तिया पाच प्रकार की हैं-१-प्राकाम्य, २-सम्पत्तिकंवल्य (कार्य का भ्रपने रूप मे धाना) ३े- 
अपवर्ग कंवल्य, ४-निर्वाण (ब्रह्मनिर्वाण ), ५-समवलय । के 


(१-प्राकाम्य ) 


प्रावाम्यमुक्ति मे कामनायें होकर पूरी होती रहती हैं भौर सूर्य से झारम्भ करके विद्युत, ब्रह्मणन 
स्पति, वरुण, इन्द्र और सच्चिदानन्द (प्रजापति) तक सव “कामप्रलोक” कहलाते हैं । इनमें जाकर वहा 
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के भोगो को प्राप्त करना ही प्राकाम्यमुक्ति है। इस मुक्ति में लोको की स्थिति पिष्डमय है । -प्दी चम्ट 
के भ्रनुसार सुययं, वरुण भादि लोक भी पिण्डरूप हैं। उन्तमे भी सुख दुख भोगने पटते हैं प्रौर भोगने 
वाली प्रात्मा मे जिस भ्रकार यहा पुदुगल (शरीर) का सम्बन्ध है, उसी प्रकार वहा भी है। दिशेधाय 
यह है कि पृथ्वी का रस नही रहता और पृथ्वी पर किये हुए कर्मो के बन्धन नप्ट हो जाने हैं पिन पे 
आत्मा का शरीर परिच्छिन्त वना रहता है, हृदय और इन्द्रिया चनी रहती है, मु दुप भी बारनाओें 
बनी रहती है झोर स्वाभाविक कर्मों की स्थिति बनी रहती हैं। इत्तना होने पर भी उमड़ मुक्ति टसविए 
कहते हैं कि सूर्य के स्कम्भ मे जाने पर पृथ्वी का रस पश्रात्मा में शेप नही रहता । इनलिये गामप्रदोश मे 
गयी हुई भ्रात्मा लोटकर पुनर्वार पृथ्वी मे नही भ्राती । 


यहा भ्रश्न होता है कि-आत्मा की दो प्रवस्थायें है भुक्ति भौर मुक्ति--चुक्ति में घात्मा प्पन 
बाहर से झाये हुए धर्मो के प्रभाव से जो कुछ परिवतंन होता है उसको प्पने मे झनुकूत या प्रनिदरद रूप 
से भ्रनुभव करती है । इसी भ्ननुभव करने को भोग या भुक्ति कहते है। किन्तु मुक्ति मे इसे दिपरोत 
होता है भर्थात्‌ वाहर से किसी धर्म को श्रपने मे न लेकर श्रपने धर्म को भी छोटता है। कर्म दा सगदार 
या भअन्तरज्ज या बहिरज्भ जितने धर्म प्रात्मा मे सलग्त ( झ्ासक्त ) हो गये हो उनके छोठने वो ही मोध 
या मुक्ति कहते हैं ऐसी स्थिति मे प्राकाम्य मुक्त को मुक्ति नही कहना चाहिये । 


उत्तर यह है कि प्राकाम्य मुक्ति मे यद्यपि सभी श्रन्तरज्ञ वहिरज्भ कर्म भौर उनकी वारनाप्ो शा 
निर्भुलत्याग नही है, न भ्रविद्या का त्याग है। तथापि पृथ्वीलोक में किए हुए कर्मो का ससरणार निमुत 
नष्ट हो जाता है, इसलिए मुक्ति कह सकते है। केवल इसमे विश्वेता यह है कि इस मुक्ति मे मुप्र वी भुर्ति 
भी सयुक्त है, और कामप्रलोक से नीचे के सब लोको मे जितनी भुक्तिया होती है वे देश प्ौर घाव से 
परिच्छित्न होने से सान्त है श्र्थात्‌ मात्रा परिच्छिन्त है औौर कभी न कभी समाप्त हो पाती है ! पररयु 
काम प्रलोक की मुक्ति नियमानुसार न होकर यथेच्छ होती हे प्लौर अनन्त काल तक रहती ( एसी स इस 
भुक्ति को मुक्ति कहते है । 

यज्ञ, त्तप, दान इन तीनो से ये दोनो अवस्थायें उत्पन्न हुआ करती है, प्र्धात्‌ उन तीनों रा पते 
भुक्ति भर मुक्ति दोनो हुआ करती हैं। किन्तु भुक्ति और मुक्ति के लिये वे तीनो मिन-मिए प्यार रे 
होते हैं अर्थात्‌ जिन यज्ञो से भुक्ति होती है उनसे मुक्ति नही झ्रौर मुक्ति देने वाले यश मे नुक्ति नी 
कामप्रलोक की मुक्ति जिसे प्राकाम्य मुक्ति कहते हैं, वह चयनयन से ही होती है भौर किसी पद से दरी। 
इस प्रकार यज्ञ से होने वाली भुक्ति या भुक्ति कही गई है । 


अव तप के द्वारा भुक्ति या मुक्ति जिस प्रकार होती है वह कही जाती है। तप रा छ शरोर- 
प्रग्नि से वैश्वानरअग्नि के मूल कारण गाहँपत्य और भ्ाहवनीय झग्नि से तात्पय है प्वत घरीर पग्न 
का क्षोभ है। पूर्व प्रकरण मे कहा जा चुका है कि झात्मा के तीन प्वयव है । मन, ग्राघ, बाद, रहे 
मन के क्षोभ को इच्छा, प्राण के क्षोभ को तप भौर वाक्‌ के क्षोभ को श्रम कहते हैं | स्लमे झा हे क 
से तात्पयं यह है कि शरीर मे जो स्थिर आत्मा है उसकी गति उत्पन्न होकर घरीर मे निजद जाया कं 
उसके स्थान पर किसी विशिष्ट प्राण का समावेश होना इसे ही तप कहते हैं। ठप मे प्रारा 7 ग्पय 


[ ४२१ ] 


& ब्रह्मविज्ञान हे 


3.-2----््क्‍_ॉथुथ्थिॉंइल्‍स्‍स्‍लइअससलससससससससलतलल लत ललल्ललल सन आ आसन र9>++ 5३२८५ परस्पर 


अवन्‍्य होता है । किन्तु यह प्राण का व्यय तीन भ्रकार से होता है, इसीलिए तप भी तीन ही प्रकार का 
है। कर्मयोग, भक्तियोग, ज्ञानयोग । इनमे कर्मयोग से अम्युदय श्र्थात्‌ स्वर्ग भुक्ति भोर भक्ति योग से 
प्रवरमुक्ति और शानयोग से परामुक्ति, इस अकार यज्ञ के अनुसार तप से भुक्ति और मुक्ति ये दोनों अब- 
स्थाय आत्मा की होती हैं। विभेषता यह है कि यज्ञ से स्वगंमुक्ति ही हुआ करती है, नरकमुक्ति नहीं 
होती । किन्तु तप में कर्म के दोप से कभी-कभी भात्मा का पतन भी हो जाता है | तात्पये यह है कि 
कर्म दो प्रकार का है शुभ और अ्शुभ-यद्यपि विज्ञान मे शुभ भ्रशुभ कोई शब्द नही है, सव कर्मों को 
शुभ या अशुभ कह सकते है, तथापि आपेक्षिक भावनाओं को लेकर इन दोनो शब्दों का व्यवहार होता 
हैं। हम आगे चलकर भरतश्रात्मा के स्वरूप का वर्णन करेंगे, उसमे पृथ्वी, चन्द्र, सूर्य झ्रादि कितने ही 
श्राकाश में दीखते हुए पिण्डो के भिन्न-भिन्न प्रकार के रस न्यूनाधिक रूप से इस आ्रात्मा मे प्रवेश निगम 
करते हैं। उन रसो में परस्पर विरोधी भी है और मैत्री भी है, इसलिए जो रस सूर्य रस के विरोधी है 
उनको भ्रशुभ भौर जो सूर्य रस के मित्र है उनको शुभ कहते है । इस प्रकार के रस जिन-जिन कर्मो से आत्मा 
में भ्राते हैं उनको भी शुभ अशुभ कहते हैं । इनमे सूर्य रस के मित्र रसो को शुभ भौर विरोधी को अशुभ 
इसलिये कहते है कि हमारी शात्मा मे सूर्य रस की वृद्धि से झात्मा सूे की ओर जाती है, किन्तु उसके 
पिरोधी रस प्राने से सुर्य के विरुद्ध दक्षिण दिशा में आत्मा जाती है । यद्यपि श्रात्मा में दोनों प्रकार के 
रस झाये है, तथापि जिन रसो-की अधिकता होती है उधर ही श्रात्मा का भुकाव हो जाता है । परन्तु 
मेरी आत्मा का मूल भाग सूर्य के रस से उत्पन्न है। इसलिए सूर्य की श्रोर जाने से उसे श्रधिक आनन्द 
मिलता है इसी से उसे शुभ कहते है और सूर्य के विरुद्ध दिशा मे जाने से भ्न्धकार के कारण दुःख होता 
है इसलिए उसको अशुभ कहते हैं । यही शुभ अ्रशुभ की परिभाषा है। अशुभ कर्मो को 2< प्रत्ययवाय 
या पतनीय प्रातक कहते है भौर शूभ कर्मो को # अम्युदय या पुण्य कहते हैं । 





यदि प्रात्मा कर्मंयोग करता हुआ श्रज्ञापराघ से ग्रत्ययवाय कर्मो से योग करें तो आत्मा बन्धन में 
भा जाता है तो उससे उसका पतन होता है किन्तु शुभ कर्मो के योग से अभ्युदय या स्वर्ग होता है परन्तु 
यज्ञ में श्रनिप्ट या पतन नही होता । यद्यपि यहा प्रश्त होता है कि यज्ञ भी एक प्रकार का कर्म है भौर 
कर्म शुभ, अशुभ दोनो होते हैं । तो सम्भव है कि किसी अशुभ यज्ञ से प्रत्ययवाय हो जैसा -|- अभिचारि- 
कश्येन यज्ञ से प्रत्यवाय होना साख्यवालो ने माना है भर यज्ञ के विधान ठीक न होने से भी भ्रनिष्द 
दोने की विधि ठीक न होने से यज्ञ निप्फल जाता है, किन्तु कोई अनिष्ट नही होता है और प्रभिचारक 


असीनशकोननओ॥. वन. सन उममनपपनात #रनान+स्थाकक, 


2 प्रत्यवायनप्रति, अब, श्रय 
पीछे नीचे जाना | 
# प्रम्युदयन्यभि,  उत्‌, अ्रय। 
सामने ऊपर के 
+ प्रनिचार८ (दुसरे का नुकसान) 
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श्येनयश् यद्यपि पाप कर्म अवश्य 


है तथापि उससे भ्रात्मा का बन्यन मरी होता | य+ वी ४३.४ -5 
ह लाता | य# वी इड्िधा 
परीक्षा करके प्राचीन आचायों ने हे फ 


ऐसा ही माना है, जैसा कि भगवान्‌ ने गीता में रहा है-- 
“यज्ञार्थात्‌ कमंणोडषन्यत्र लोकोय॑ कर्म बन्धन:” 


भर्थात्‌ यज्ञ के कर्मों से अन्यत्र (भौर कर्मो मे) कर्म का वन्धन श्रात्मा मे हीता है, गज में ना)। 
इसी से यज्ञ बेद मे श्रेष्ठ कर्म और तप को द्वितीय कक्षा का कर्म कहा हैं । 


पाच अकार की मुक्तियों मे से चयन यज्ञ के द्वारा सिद्ध होने वाली मुक्ति तो एक ही + डिमे 
प्राकाम्य मुक्ति कहते है। इस मुक्ति मे चार मुक्ति सम्मिलित हैं। माज्नोग्य, सामोष्य, सारप्य भौर 
सायुज्य । चयनयज्ञ की न्यूनाधिकता से अर्थात्‌ सप्तविध चिति या एक शतविष चित्ति उन्पादिक उम से 
स्युनाधिकता के कारण वे सब भिन्न २ मुक्तियां होती है। किन्तु ये ही मुक्तिया तप मे भी हो मरपरी हैं 
ध्षप तीन प्रकार का कहा गया है। कर्मयोग, भक्तियोग, शानयोग । 


( १-कर्मयोग, २-भक्तियोग ) 


इनमे कर्म होते से केवल मुक्ति ही होती हैं मुक्ति नही होती । किन्तु मुक्ति दो प्रकार ली #-स्यर्म 
भ्र्थात्‌ सुख भुक्ति और नरक भ्र्थात्‌ दु ख भुक्ति ) इसके पश्चात्‌ भक्तियोग का कर्म है घह भी एड प्रणर 
का कर्मयोग है परन्तु उसमे ज्ञानयोग मिश्चित है। भक्तियोग का सुत्पत्ः तात्पयय यह है कि यह टीउभार्मा 
ईश्वर का एक भज्भ है, ईश्वर जो बहुत ही विस्तृत श्राकाश मे व्याप्त होकर विराजमान है उसी के स्टग्म- 
भाग से क्षुद्र दो भात्मायें उत्पन्न होकर पृथक्‌ शरीर धारण करतो है, किन्तु उनकी स्थिति मश्वर भी 
नासिका, करो, चक्षु, हस्त, पाद आादि प्रद्धो के अनुसार न होकर अशु प्रादि कीटो के अबुमार होगे 
है | इसलिये जीवो के जन्म मृत्यु, रोग शोक झभादि विकार होने के कारण भी ईश्वर के घरीर में श्सी 
प्रकार का विकार नही होता, तो ऐसी स्थिति में कहना होगा कि ईम्घर के घरीर में जीवबात्मा री श्यिति 
के लिये कोई स्थान विशेष नही है, क्योंकि जीवगात्मा ईश्वर से उत्पन्न होने पर भी रम, रप्र ने हरर 
फीट ( जज्जु ) रूप है, तियत रूप न होकर झागन्तुक विकार है। इसलिये इघर के घरीर में रुने पर 
भी ईश्वर के शरीर के साथ सम्बन्ध रखते हुए भी उसका विशेष सम्बन्ध नहीं है। विधेष सम्बन्ध ने ऐोत 
के कारण ही इस जीव आत्मा में अ्रविद्या, बलेश, राग, हेप, पाप, पुण्य आदि फर्म, सूप वध ३ अक 
इत्यादि नाना दोष उत्पन्न हो जाते है। ये सब दीप ईश्वर की आत्मा में कदापि नहीं पे :रसलिद सं 
धात्मा को उचित है, कि इन दोषो को अपने मे उत्पन्न न होने दे । इसका मुस्य उपाय ! दोहरे हा श्र 
जीव अपने को मलरूप न होकर झपने को रस रूप बनायें, इसका भी उपाय कब्र घरी का की 3 
सम्बन्ध नियत करना । वह सम्बन्ध आगन्तुक रूप न होकर नित्यरुप से ईस्र का बद्न आर पर 
सम्बन्ध ईश्वर मे मनोयोग से सम्भव है, किन्तु ईश्वर का शरीर बहुत विस्तृत नौर हक रे हे हे 
क्षुद्र होने के कारण सर्वात्मना व्याप्ति नही हो सकती । इसलिये ईश्वर के परीर मे ले 282: रे 
प्रत्यज्भु भाग मे हो मनोयोग करके पपने को उस ईश्वर प्रद्ध की भक्ति दनावा टोगा। एस प्रशार २ 


[ ४र३ ) 
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करने मे यह जीवम्रात्मा ईश्वर के भ्रद्ध का मुख्य भाग होकर उस ईश्वर शरीर का रस भागी बनता है 
भ्रौर पृथह्‌ प्रात्मा होकर भी ईश्वर का एक अद्भु आत्मा बन जाता है, जिससे ईश्वर के भ्राठ गुण जो रस 
रुप में ईश्वर के शरीर मे व्याप्त है, वह इस भक्त जीव आत्मा मे भी सच्चार करने लगता है। जिससे इस 
जीवप्रात्मा की ईश्वर के साथ सायुज्य सिद्ध होती है । जिसको एक प्रकार की मुक्ति कहते हैं, यही मुक्ति 
इम भक्ति क्रिया का फल है! इस मुक्ति के भी पुववंरूप से वे ही तीन मुक्तिया सालोक्य, सारूप्य, सामीप्य 
मिद्ध होती हैं। इस सायुज्य मुक्ति में इस जीव श्रात्मा के स्वर्ग या नरक भोग होने के साधन पुण्य या पाप 
कमों के सम्कार सब मुक्त हो जाते हैं, इसलिये भी उसको मुक्ति कहते है जैसा कि उपनिषद्‌ मे कहा है- 


यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्ण कर्तारमीशं पुरुष ब्रह्मयोनिम्‌ । 
तदा विद्वान्‌ पुण्य पापे विधुयनिरण्जनः परम साम्यमुपेति ॥ 


भ्रथाव्‌ जव कि देखनेवाला देखता है सुनहरी रज्जू को जिसने सम्पूर्णों ससार उत्तपन्न किया जो ब्रह्म 
से उत्पन्न होने वाला ईश्वर है। श्रथवा जिसकी प्राप्ति से ब्रह्म की प्राप्ति सम्भव हैं, उसका जब साक्षा- 
त्लार करता है तब पुण्य पापो को भाड़कर निर्मेल होकर परम समानता को पा जाता है अर्थात्‌ ईश्वर 
तुल्य हो जाता है | 


यद्यपि इस दिशा मे आत्मा श्रपने पुण्य पापो से मुक्त हो जाता है, तथापि कितने ही प्राकृत कर्मों 
से मुक्त नही होता, इसलिये इसको कैवल्य मुक्ति नही कहते । इस समय आत्मा मे जो कर्म विद्यमान हैं वे 
सब इस आत्मा के निज के किये हुए भोग साधन कर्म नही है, किन्तु अनादि वासना से भौर भ्रनादि काल 
से इस प्रात्मा मे ससृप्ट हैं जो भ्रपने श्राप इस आत्मा मे लिज़ शरीर रूप से संयुक्त हैं, वह कैवल्यमुक्ति 
बिना मुक्त नही होता । इस कर्म के योग से यह झात्मा नाना कामनाओ को इच्छानुसार भोगता है श्र्थात्‌ 
सालोक्य, सामीष्य, सारूप्य की कक्षा तक न्यूनातिशय का भाव बना रहता है इसलिये उन तीनो मे लोको 
नियत है और कामनाओ की पूर्ति की भी सीमा नियत है। कर्म की शक्ति के श्रनुसार ही लोको में गति 
या कामनाझ्नो की सिद्धि होती है। किन्तु सायुज्यमुक्ति होने पर वे सव कक्षायें या सीमायें टूटकर सच्चा 
आधमना हो जाता है भ्रर्थात्‌ फिर कामनाझ्ो की अव्याहत ( वेरोक ) सिद्धिया होती है इसी को उपनिषद्‌ 
परे कहा है--- 
ये य॑ं लोक॑ मनसा संविभाति, विशुद्ध सत्वः कामयते यांश्व कामान्‌ । 
तें त॑ लोक॑ जायते तांश्च कामान्‌, तस्मात्‌ श्रात्मन्नं ह्मचंयेत भुतिकामः ।। 


अर्थात्‌ जिन-जिन लोको को मनसे खयाल करता है श्रौर रजोगुरा, तमोगुण के न रहने से केवल 
सत्वगुण बाला वह भझात्मा जिन-जिन कामनाओ को चाहता है उस-उस लोक मे और उन कामनाओ को 
प्राप्त करता है। इसलिये प्रात्मतान की अ्र्चा (पूजा) करनी चाहिये यदि झरना अमभ्युदव चाहे । 


5 इस भ्रकार प्राकाम्य मुक्ति भक्ति योग तप से सिद्ध होती है यद्यपि सुगमता से समभने के लिये 
गर्म योग, भक्तियोग, शानयोग इस प्रकार तप के तीन भेद कहे गये हैं, किन्तु वास्तव में कर्म योग झौर 


[ रं४ड ] 
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ज्ञानयोग ये दो ही तप के भेद जानने चाहिये क्योकि भक्ति भी ऊँचे दर्ज का एक कम ही 74४ हि 
यज्ञ रूपी कर्म दो प्रकार का है, एक मुक्ति साधन जिसे चयन यज्ञ कहते है बौर दूमरे गए ५८ मऊ 
साधन न होकर भुक्ति साधन हैं। इसी प्रकार तप में भी दो विभाग है एक ऐसा कर्म योग हसन मर 


न होकर भुक्ति होती है उसे कर्म योग कहते हैं, जिस कर्म से मक्ति * हल 
कहते हैं । मुक्ति होने के कारण ही इस भक्ति को यह पृथक्‌ जाना || ग आज दस 


(३-ज्ञानयोग) 


,.श्नव तप का तीसरा भेद ज्ञानयोग कहा जाता है, यह प्रथम कहा जा चुका है दि प्रान्‍्मा रइप 
विद्या रूप है। उसमे स्वय उत्पन्न हुए बलकी चिति से प्रविद्या क्‍्लेश, कर्म प्रादि कपाय उत्पन्न होते *, 
इन्ही के आवरण को कम कहते हैं । इस कम के द्वारा मुक्ति को आत्मा की सिद्धि फही गई है, रिशत 
भ्रब विद्या के द्वारा श्रात्मा की स्थिति कही जाती है, किन्तु विद्या रवय प्रात्मा का स्वग्प इसरो 
प्राप्ति ही को मुक्ति कहते हैं। इसलिये यह विद्या मुक्ति का द्वार नही हो सकती है, इसलिये गीया मे 
कहा है कि-- 

“न कर्मणामनारस्भाज्नेष्कम्यं पुरुषोश्नुते” 


अर्थात्‌ बिना कर्म किये आत्मा इन कर्मो से मुवित नही पा सकता है । 


इसलिये मुक्ति भी कर्म योग से ही सिद्ध होगी। तात्पयं यह है कि कर्म दो प्रकार का है-एर 
विद्या रूपी भात्मा का भावरण करने वाला, उसको प्रद्ृत्तिकर्म कहते हैं भौर दूसरा कर्म ध्रावरणों को टूर 
करने वाला होता है। जैसे जल मे निर्मेली डालने से जल का मेल दूर होता है, उसी प्रकार पिन गरमों 
से विद्या रूपी भ्रात्मा के सब भ्रावरण या सव कर्म दूर हो जावें उस कर्म को ही ज्ञान योग परे ऐे । 
यह कम निवृत्तिकर्म कहलाता है, भौर ये दो प्रकार का है-१--भूमोदर्क, २--क्षीणोदर्क । 


(२-संपत्तिकंवल्य ) 
(भुमोदर्क मुक्ति) 


प्रत्येक प्राणी का शरीर तीन मात्राओ से वना हुझ्ना पाया जाता है। भनज्ञामातर, प्रापमाग, डरा. 
मात्रा | हड्डी, मास इत्यादि जो कुछ स्थुल पदार्थ इस शरीर मे द॒प्टि गोचर होते है, वे रब द्रावराश 
हैं, इन सबका परस्पर जोडनेवाला या धारण करने वाला सब भूतों में धद्प्ट रुप से व्यणणी बस 
प्रतीत होता है वही प्राण मात्रां है। ये दोनो मात्राें जड भौर चेतन दोनो में समान रूप में पायी “ाती 
है, किन्तु जिससे जड की अपेक्षा चेतन मे भिन्नता प्रतीत होती है, जिससे चेतन पाणी प्रपने पारशा दा 
ऊगत्‌ का अ3भव करता है वही भाग इस शरीर मे प्रज्ञा मात्रा है। ये तीनों मात्राये जोडित प्राणी मे 
मे नित्य नई उत्पन्न हुई प्रतीत होती हैं, इसमे इन तीनो मातापो का भात्मा से ही उप्र टोन पाया 
जाता है। पहले कहा जा चुका है कि आत्मा के नित्य तीन धर्म हैं मन, प्राप प्र वादुटसात श्नमे 
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प्रज्ञा मात्रा, श्रास से प्राण मात्रा भौर बाकू से भूतमात्रा उत्पन्न हुआ करती हैं। ये तीनो भी एक ही 
किसी सूत में बये हुए है उसी सूत्र को अव्यय या पर कहते हैं, श्रथवा यो समक्ििये कि मन, प्राण, वाक्‌ 
ये तीनो अक्षर एक ही किसी अव्यय आत्मा के विकास स्वरूप हैं भर उन तीनो मन, प्राण, वाक्‌ के 
विकास न्यरुप ये तीनो मात्रायें हैं। ये प्रत्येक मात्रायें अनन्त रूप होने पर भी स्थूल रूप से प्रत्येक पांच 
प्रकार के कहे जाते हैं, जिनसो पाच ज्ञानेन्द्रिय या पाच कर्मोन्द्रिय या पाच भूत कहते हैं । इनमे यदि भूत 
का ही विचार करें तो पृथ्वी जल से, जल तेज से, तेज वायु से भौर वायु झाकाश से अर्थात्‌ शब्द घन से 
उत्रन्न होते हुए दीखते हैं । ऐसी स्थिति मे पृथ्वी से पैदा होते हुए जगत्‌ में जितने भूंत भौतिक सच्धू 
(टर) हैं उन सबमो एक शब्द से मिट्टी कह सकते हैं. यह भी विज्ञान का नियम है कि कारण को सत्ता 
को लेकर कार्य मे सत्ता आती है जैसा कि पगंडी की सत्ता कपडे से भर उसकी सूत से और सूत की रुई 
से भ्रौर रुई की मिट्टी से सत्ता मिलती है। अथवा यो कहिये कि मिट्टी की सत्ता ही पगड़ी तक जाकर 
विद्यमान हैं। इसलिये यदि इस पगडी की मिट्टी नष्ट कर दी जावे तो उसके साथ-साथ ही उसका 
रई, सूत, कपडा और पगड़ी सब नष्ठ हो जायेंगे। यदि इन सत्र में सत्ता जुदी-जुदी होती तो ऐसा 
नही होता । इसी प्रकार साक्षात्‌ या परम्परा से जितनी वस्तुये मिट॒टी से बनी है उन सत्र की सत्ता 
मिट्टी की ही सत्ता है इसलिये सब मिट्टी है। इसी प्रकार पानी के विकार'सव पानी है, भर तेज के 
विकार सब तेज, वायु के विकार वायु और भ्राकाश के विकार आकाश सिद्ध हुये । इस प्रकार जगत में 
कुल पाच ही सत्ता सिद्ध होती है । भ्रव यदि इन पाचो पर विचार करें तो सिद्ध होगा कि मिट्टी पानी 
से, पानी तेज से, तेज वायु से, वायु आकाश से उत्पन्न है। इसलिये भ्राकाश की सत्ता ही इन पाचो की 
सत्ता हे। इस भ्रकार अनन्त में समस्त जगत्‌ की एक ही मूल सत्ता सिद्ध होती है, भौर इसी सत्ताघन को 
वाह कहते हैं । इस प्रकार वाक्‌ सत्ता की शाखा सिद्ध हुई। इसी प्रकार जगत्‌ की कुल चेष्टा या क्रियाग्रो 
को लेकर प्राण की शाला सिद्ध है, तथा समस्त ज्ञान (एकता का ज्ञान) विज्ञान ( विविध ज्ञान विभेद ) 
की एकता सिद्ध होने से मन की शाखा सिद्ध होती है। तात्पयं यह है कि जगत्‌ भर में तीन ही सत्ता 
सिद्ध होती हैं, किन्तु जब इन तीनो पर भी विचार करते हैं तो ये तीनो भी किसी एक ही भश्रव्यय तत्व 
के विकास हैं, इस भ्रन्त मे एक ही झात्मा की सत्ता सिद्ध होती है। यही “एकता” की विद्या है-श्स 
विद्या पर भ्रम्पास ऊरने से भिन्न-भिन्न वस्तुयें जो भेरे शरीर मे दीखती है या शरीर से बाहर जगत्‌ में 
इष्टि गोचर होने हैं उन सब की एक ही सत्ता सिद्ध होती है । भभथवा यो कहिये कि ये सब एक ही प्रात्मा 
छिद्ध होते है या भझात्मेकत्व विज्ञान ही भ्रात्मज्ञान कहा जाता है। यदि यह गुर का उपदेश रूप केवल 
शब्द ज्ञान सात्र ही न रहकर आत्मा मे पूरा निश्चय अनुभव होने लगे तो यह झा मा भ्रपने कुल परिकर 
(लवाजमा) परिय्रह वित परिवारों (279) को आत्म। में ही परिणत कर लेता है। जिससे भिन्न- 
लिश्ष वस्तुओं का भाद न रहकर केवल एक ही प्रात्मा परिशेव रह जाता है यही भ्रात्मा का के सम्पत्ति 
2उवन्य है या भूमोदके है। इस मुक्ति में झात्मा का कोई प्रश छोडा नही जाता प्रत्युत जितने विकार 
इस समय झात्मा के साथ हैं वे सत्र ज्यो के त्यो बने रहते हैं। किन्तु उनमे आ्रात्मा से भिन्नता का भाव 
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# कार्यों का कारण रूप में होना अथवा कामरूप नाश होना । 
> सम्पत्ति के द्वारा एकता । हु 
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की ब्रह्मविनान #& 
च््ततनचयतनननसननननन>नरन>न>ऋन>न>+>++>++>_....> 


नष्ट होकर सव एक ही श्रात्मा सम्पन्न हो जाती है ओर श्रात्मा का परिणाम जो पहचे ग्रेड “२६ 
गया था वह बहुत विस्तृत होकर सर्व जगत्‌ व्यापक होकर केवल एक ही श्रमीम झात्मा मि> -) की 
? इंपरे का भाव नष्ट हो जाता है। भय या दुःख दूसरे से द्ोता है जब कवि बे मी न 
तब स्वतन्त्र होकर वह नित्य परमानन्द रूप हो 
मुक्त होना मुक्ति है यही वेद भे लिखा है-- 
४ दि ह हद 
'दितीयाहेभयं भवति यत्र त्वस्थ सर्वेमात्मेवाउभूत केन के परयेल” 
प्र्थात्‌ दुसरे से भय होता है जब कि सब आत्मा ही हो गया तव कौन छित्तको देयें । 
(३-अपवर्गकैवल्य ) 
(२-क्षीसयोदर्क मुक्ति) 
क्षीणोदर्क-छोटे से छोटा परिणाम है जिसका यज्ञ आत्मा मत, प्राण, वाद एन नीला तस्से + 
बना हुआ है। इन तीनो से पृथक्‌-पृथक्‌ अ्रज्ञामात्रा, भूतमात्रा्ं उत्पन्न होती £। जात्दा हे चारो घोर 
इन ही तीनो सात्राओ के समष्टि रूप आवरण को ही शरीर कहते है। यह शरीर उसी दास्दा से एव आर 
या विधरण (पकड) से स्थिर रहता है, किन्तु यह गरीर क्षुद्र होने के कारण दाहर बापू, दए ग्रारि इत- 
वान अन्नाद्‌ पदार्थ भ्रतिक्षण इस शरीर के झशो को आद्ृष्ट करते हुए चुमते रहते ;, श्मिरे धर 
शरीर की भ्रत्येक मात्रायें वाहर निकलते रहने के प्रवाह से क्षीण होती रहनी है। उनटी धोचता हे 
कारण आत्मा वुभूक्षित (भूखा) हो जाता है और उन तीनो के घन जहा कही बादर मिलते 7 उसरों 
भाक्ृष्ट (ख्लीच) करके अपने भ्रह्मर को ले लेते है ये उस कमी को पूरा करते है। :स प्रकार पदि #फ 
यह श्रात्मा न खाबे तो उसका शरीर स्थिर नही रह सकता । 








चलन 


आत्मा ही मद हो हप। 
जाता हैं, यही उसका मुक्तिपना है। प्रयोव्‌ भेदमारता 


प्राण की चार जाति हुँ-आप्यप्राण, सौम्यप्राण, आरनेयप्राण और परोरयातांण ॥ प्राय 7 .ी 
झल्नाद (अत खाने वाला) कहते हैं किन्तु वह प्राण झ्ात्मा के प्राण भाग में रहता टया मनो भाव पौर 
वाक्‌ भाग में भी कमी की पूर्ति के लिये प्रवेश करके भन्न स्ताता रहता है, एसलिये श्रात्मा त्तीनो भागी मे 
अपने प्राण के द्वारा बाहर से प्रज्ञात्मा, प्राशमात्रा या वाक्‌मात्राओं को प्रत्तिक्षण लेता? रहता है। प्राग 
की चार जातियो मे प्राप्यप्राण से पृथ्वी बनी हुई है, मह पृथ्वी पिण्ड या पाचो भूव (भौतिक पाम) सर 
भाष्पप्राण है । उसको भप्रात्मा अपने वाकू रूपी मुस के द्वारा प्ृथ्दी से प्रतिक्षण वेता रहता ऐक हिएने 
भूतमात्रा की कमी की पूषि होती रहती है। इसी प्रकार भात्मा झपने प्राण रुपी मुष सोग्यप्राड़ गो! 
चन्द्रमा से भौर झाग्नेयप्राण को सूर्य से लेता हुआ अपनी प्राणमात्रा की दी वी पूरा रसता है । ऐसे हो 
श्रपने मन रूपी मुख से परोरजाप्राण को विलोकी वहिभूत ईश्वर चिदात्मा से लेता हम्ना जपनी प्रशा- 
प्रात्मा की कमी को पूरा करता है । इस भकार यह क्रात्त्मा प्रतिक्षण ४ मिदन्‍भित्त प्ररों जो ४ फि्न- 
सिन्न स्थानों से भोजन करता है जिससे वह क्षीण नही होने पाता, यह लोकस्थिति (जगत्‌ रा नियम। है 


ऐसी स्थिति में यदि आत्मा अपने इन पज्ञामात्रा, प्रायमाता, श्तमाता सन तीनो! प्रायग्र 
जिनसे कि वह बद्ध है मा जिससे वह परतत्न होकर उन मात्राओं के सयोग से रुफ़ द्‌ु यू रु. भोग 


है । 
5 
728 
मद 
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ह ब्रह्मविज्ञान के 

इ०---+-+ न लनतसततत आआखलनननस्ल्ननललललललननन रत मत नस. मम स_ «रा पन्‍पमन्‍भर- पे 
पाता है शरौर इन मात्राओं के संयोग को त्याग करने की इच्छा करें तो तीन काम करने पडेंगें। अनशन- 
द्रत, प्रमनम्कयोंग भौर विद्या की प्राप्ति अनशन ब्रत से स्थूल शरीर का बल कम हो जाता हैं जिससे 
पृष्वी का रस लेने का सामथ्यं कम हो जाता है। पहले कहा जा चुका है कि प्रत्येक प्राणी सात प्रकार 
दा प्रश्न खाता है। पृथ्वी, जल, तेज, वायु, शब्द, बल, ज्ञान और प्रनशन त्रत का तात्पर्य इन 
मातों की न्यूनता करने से है। ज्यो ज्यो इनकी मात्रा्यें कम होगी उससे झात्मयज्ञ कम होगा । वेद के 
प्रतुतार अन्न, ऊर्क, श्राण इन तीनो के अन्योन्‍्य (आपस के) परिग्रह (पकड़) को ही यज्ञ कहते हैं । भरन्न 
में प्रथम ऊर्क होकर वही ऊर्क प्राण वनता है और वह प्राण फिर श्न्न का ग्रहण करता है । प्राररूपी 
प्रग्ति में रूपी सोम की झाहुति पड़ने छे ऊर्क रूपी ज्वाला उत्पन्न होना ही यज्ञ कहने से तात्पयं है। इन 
तीनों का यह चक्र (चक्कर-दौरा) उस भ्रनशन क्रिया से वन्‍्द हो जाता है, और प्राण की न्यूनता झा जाती 
है। प्राण की न्यूनता से वाक्‌ और मन ये दोनो भी न्यून हो जाते हैं, जिससे झात्मा के श्रावरण के लिये 
फिर झ्रावरणो का उत्पत्ति क्रम निदतत्त हो जाता है और प्राण की वुभुक्षा भी धीरे-धीरे कम हो जाती है 
यही एक उपाय है । इस प्रकार स्थूल शरीर की क्षीणता हो जाती है और इस क्षीणता से सुक्ष्म भौर 
कारण शरीर में भी क्षीणता भ्रा जाती है। इसके साथ-साथ यदि # श्रमनस्कयोग (लययोग) किया जाय 
तो मन का प्रात्मा में क्रम-क्रम से लय हो जाता है। मन की प्रेरणा से ही प्राण वाक्‌ से सृष्टि उत्पन्न 
करता है, अतएवं मन के लय होने से प्राण की क्रिया भी वन्द हो जाती है यह दूसरा उपाय है। इससे 
मृक्ष्म शरीर भी क्षीण हो जाता है । अब कारण शरीर को भी क्षीण करने के लिये तीसरा उपाय विद्या 
लाभ है। ज्यो-ज्यो आत्मज्ञान की बइृद्धि की जाय त्यो-त्यो कर्म का वल आत्मा में नष्ट होता जाता है 
झौर आत्मा शुद्ध ज्ञान स्वरूप होता जाता है । इसका फल यह होता है कि प्राण मृत्युकाल मे जिस प्रकार 
पाथिव शरीर को छोडकर उत्क्रमण करता है तो प्रथम चन्द्रमा मे जाकर वहा से भी उसी प्रकार उत्क़- 
मण करता हुन्ना श्रद्धामय सौम्य शरीर को भी चन्द्रमा मे ही छोड़ जाता है। सूर्य मे जाने के पश्चात्‌ 
विद्या के बन से वह चिद्युत्‌ लोक के लिये उत्क्रमण करता हुआ भाग्नेय शरीर को भी वही छोड देता है, 
डिससे आप्य प्राण, सौम्य प्राण, आग्नेय प्राण इन तीनों के हटने से प्राणी की आत्मा केवल परोरजा प्राण 
रूप कही जाती है, यही उसका कंवल्य है । किन्तु इस कंवल्य में इस परोरजा आत्मा से भूतमात्रा, प्राण- 
मात्रा, प्रजामात्रा इन तीनो मात्राओ की निदृत्ति होकर इन तीनो का उक्‍थ (जड कारण ) मन, प्राण, 
वाऊ भी निदत्त हो जाते हैं। परोरजा प्राण को चिति कहते हैं, इसलिये उस समय वह आत्मा शुद्ध 
विदान्मा हो जाता है भौर सव उसके आवरण क्षीण हो जाते हैं। इसलिये इस प्रक्रिया को क्षीणोदर्क 
पहनते हैं और इसमे चिदात्मा आवरणो से छूटता है इसलिये इस चिदात्मा के केवल्य को भ्रपवर्ग (छुटकारा) 

बंवत्य मुक्ति कहने हैं । न्‍ 
इस प्रकार दो कंबल्य मुक्ति कही गईं है। ये दोनो ही निद्ृत्ति पक्ष के तप से सिद्ध होती हैं क्योकि 
प्रात्ीन देवताओं के एक मन में भ्रमृत ओर मृत्यु इन दोनों से ही सृष्टि मानी गईं है। इन दोनों को 
ब्रह्म उर्में भयवा ज्ञान क्रिया कहते है । इन दो से अतिरिक्त जगतु का कुछ भी रूप नही है, झयवा यो 
फहिये कि मृत्यु प्र्थातु कर्म ही जगत्‌ का रूप है वह “प्रवार” है । भर अमृत अथवा ब्रह्म जगतु का 
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पार” है। ऐसा होने पर भी ब्रह्म व्यापक होने से भ्रवार मे भी सर्वत्र व्याप्त है, हिन्द यह रूपे दार 
व्याप्त नही इसलिते अवार मे ब्रह्म वजित नही होता, किन्तु पार मे मृत्यु प्र्यातु कम री मर्दंण शनि 77 
जाती है। यह कर्म दो प्रकार का है-प्रवृत्तिर्॒प भर निवृत्ति | पहला कर्म समार के लिये छौर “मर 
8 सन के लिये होता है। पहले कर्म मे ब्रह्म से मन, प्राण, वाक्‌ भूत पौर भौतिक ये पाच धाराईे 

जाता है श्रौर कर्म का भाव अर्थात्‌ 5च्छा, शिया, प्राउर्गा रा 
भाव बढता जाता है इसलिये इसको घोर मार्ग कहते हैं। श्रात्मा के लिये उम मार्ग मे पटवर पर्नम्प 
होना भयद्भूर है। किन्तु इसके विरुद्ध निद्ृत्ति कर्म मे भौतिक भूत, वाक्‌, प्राण, मन होकर प्रतिमतपर 
होता है भ्र्थात्‌ एक ग्रन्थि के उधडने से घीरे-धीरे सव प्रन्यियें खुल कर सव विकार नप्ट हो डापे | । 
जिससे भौतिक, भूत वाक्‌ प्राण, मन ये सब भी झसली दशा में प्राकर निविकार ब्रह्म बन जाते है । यही 
भूमोदक मुक्ति है यह श्रेष्ठ मार्ग है, क्योकि प्रात्मा के सव रोग नष्ट होकर स्वास्थ्य अर्थात्‌ अपनी घस नी 
दशा उत्पन्न होती है | इसी प्रकार ब्रह्म मे कर्म के द्वारा उत्त्पन्न हुए सव विकारों को भ्र्यात मन, प्रागग, 
वाक्‌, भूत भौतिक को लोह के कीट,के अनुसार मल समझकर तपो वल के द्वारा निविकार क्षान्मा मे 
परिमाजित (छूटना) कर दिया जाय । फेन को छोडकर शुद्ध जल के अनुसार शुद्ध प्ात्मा रप रह पाने 
से भी कंवल्य मुक्ति होती है परन्तु यह क्षीयोदर्क मुक्ति है और यह भी श्रेयोमार्ग है ब्योगि प्रवारिश 
झ्रश छूटकर इसमे भी भात्मा शुद्ध सच्चिदानन्द रह जाता है। इसलिये निद्धत्ति मार्ग को ही भ्ेया मार्ग 
कहते हैं, क्योकि ये दोनो कंवल्य मुक्ति निदृत्ति कर्म से ही सिद्ध होती हैं। इन दोनो में भेद इतना शी € 
कि भूमोदक मे विकारो का कर्म के द्वारा वेकारिक भाव ही निद्धत्त होता है किन्तु उसमे बैठा हप्ता रद्य- 
रस निदृत्त न होकर ज्यो का त्यो बना रहता है किन्तु क्षीणोदर्क में विकारों का विकार भाव नप्ठ नहीं 
होता किन्तु भ्रात्मा सहित सब निवृत्त हो जाते हैं। किन्तु इतना भेद रहने पर भी निद्धत्ति रिया रोनी मे 
विद्यमान है, इसलिये ये दोनो कंवल्य मुक्ति निदृत्ति रूप से ही मानी जाती है। 

(४ निर्वाण) 


इन उपरोक्त कैवल्य मुक्तियो मे “अ्मणक” या वैनाशिक विद्वानों का पूर्व पक्ष है। उनशा मंत्र । 
कि कैवल्य मुक्ति श्रेयो मार्ग माननानितान्त भूल है, क्योकि कंवत्य मुक्ति से ब्राह्मणों ने परमानरद प्रान्ति 
भानी है, परन्तु वह सभव नही क्योकि झानन्द का अनुभव होना बुद्धि की विचार गक्ति में होता है । 
प्रथम इन्द्रियो के द्वारा आये हुए विपयो की पर्यालोचन (गोर) करके मन उनको बुद्धि में समिति एरला 
है, बुद्धि उसको आ्रात्मा मे समर्पित करती है, उसी को झात्मा का भोग कहते है, सुस या दस ये ही दो 
भाग हैं तो इससे सिद्ध हुआ कि झानन्द का अनुभव करने के लिये आत्मा के पास बुद्धि मन घोर पश्ियों 
की भी भ्रावश्यकता है। जड पदाथों मे प्लात्मा के रहते भी बुद्धि मन इन्द्रियो के न रहने में जमे उानर: 
का अनुभव नही होता, उसी के सदश कैवल्य मुक्ति मे भी आत्मा को झ्रानन्‍्द का अनुभव नहीं है सर के 
इसलिये कैवल्य मुक्ति मे झानन्द नही है| दूसरी वात यह है कि कंवल्य को मुक्ति मानना यर भीदून।ः 
क्योकि जिस प्रकार ब्रह्म से मन, प्राण, वाक्‌ झ्रादि की सृष्टि कर्म के हारा मानी गए है उसी प्रतार एम 
का स्वरूप भी कर्म से ही बना हुआ है ब्रह्म से अतिरिक्त विकारों को कर्म से मानना भौर प्रद्म 7 “_* 
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मानना ऐसा भेद करने में कोई प्रमाण नही है क्योकि ब्रह्म भी ज्ञान या श्रानन्द के प्रतिरिक्त कुछ नही 
माना गया है वह ज्ञान अवर्य ही क्रिया रूप है। अत्यात्य पदार्थों के अनुसार ज्ञान भी एक पदार्थ हैं 
और उनदा भी उत्पति, स्थिति और नाश होता है। इसी प्रकार श्ानन्‍द का भी उत्पति स्थिति नाश है, 
प्रौर जैसे अन्यात्य पदार्य परस्पर विभिन्न हैं वैसे ही ज्ञान और आनन्द भी परस्पर भिन्न हैं, तो फिर क्या 
गारण है कि ब्रह्म को कर्म न माना जाय । बहुत सभव है कि कर्म दो प्रकार का होकर कभी प्रद्धत्ति वाक्‌ 
भी निदृत्ति रूप हो, उमकी निद्ृत्ति का क्रम भौतिक, भूत, वाक्‌ू, प्राण मन पर ही समाप्त न होकर बह 
तक जाता है| ब्रह्म की मिद्धत्ति पर शेप कुछ नही वचता है, जिस प्रकार केले का थम्भ उचेडने से परि- 
प्ैय मे कुछ नही वचता, छकडें के प्रत्येक भज्भु उधेड़ने से अन्त मे शकट (छकडे) की भ्रात्मा कुछ नही 
बचती । दीपक को गुल कर देने पर ज्योति का कुछ भी भ्रश परिशेप नही वचता । ऐसे ही उल्का जलते- 
जलते नि शेप हो जाती है । उसी प्रकार झात्मा भी एक दीपक है, यह भी निद्धत्ति क्रिया के क्रम से अन्त 
में गुल हो जाता है परिशेय में कुछ नहीं वचता इसे ही निर्वाणमुक्ति कहते है। (निर्वाण का भ्र्थं दीपक 
का गुल करना है) ॒ 

यदि कोई प्रग्न करे कि इस मत मे मुक्ति घोर भ्रन्धकार स्वरूप है । इससे मुक्ति के लिये भ्रात्मा 
का प्रयत्त करना अनुचित होगा क्योकि अपने सर्व नाश का कोई भी विद्वान्‌ अनुमोदन नहीं कर सकता, 
तो टस प्रश्न का उत्तर यह है कि सपूर्ण जगत दुःख ही दुःख है, सम्पूर्ण दुःख रूप है। झात्मा को उत्पन्न 
करके उसको चक्र में डालकर स्वंदा भ्रमण कराते हुए दुःख मय बनाते है। उस दुःख से शान्ति तभी 
समव है जब कि आत्मा को उत्पन्न करने वाली कर्म ग्रन्थि सर्वया विलुप्त हो जाय और श्रात्मा का भी 
कोई अस्तित्व न रहे । जगत्‌ मे जितने आनन्द अनुभव होते हैं वे सव किसी न किसी दुःख की ही निद्ृत्ति 
है। धन, पुत्र आदि के भ्रभाव से जो दुःख हुआ है वह उनके मिलने से नष्ट होकर आनन्द होता है । रोग 
में जो दुख हुआ है वह झारोग्य से नष्ट होकर सुख होता है । तात्पयं यह कि सर्वत्र ही दु ख की मात्रा 
का नप्ठ होना ही सुख की मात्रा है, वास्तव में सुद्ध कोई वस्तु नहीं। ऐसी भ्रवस्था मे जबकि सपूर् 
समार का दुःख हमारा निर्वाण मुक्ति से नप्ट हो जाता है तो उस मुक्ति को हम अवश्य ही परमाननन्‍्द रूप 
श्रेयप्कर मानेंगे, इसलिये निर्वाण मुक्ति के लिये भी प्रद्धत्ति करना इस मक्त में भ्रच्छा है। इस मत के 
सण्दन मे ब्राह्मणी का मत यह है कि श्रमशक या वैनाशिको की दो विपयो पर विप्रतिपत्ति ( नाइत्त- 
फारी ) है । एक यह है कि भ्ात्मा भी कर्म मय होने से विनश्वर है। दूसरी यह है कि स्रम्पुर्ण जगतु 
दुः्ममय है जगत्‌ रुप होने से झात्मा भी दुःखमय है इसलिये सव कुछ दुख ही दुख है। इस दुःख के 
किक अभाव को ही सुखनाम दिया गया है वास्तव भे सुख कहकर कोई वस्तु नही है। इस पर दूसरा 
(5 के 2 सर क कर्ममय न होकर ज्ञानमय है, ओर विनश्वर न होकर अविनाशी है जैसा कि 

“अधिनाशी वा श्वरे श्रपसात्मा श्रनुच्छितिधर्म्मा” 
भ्र्यात्‌ यह झ्रात्मा श्रविनाशी है श्रोर इसका मूल से उच्छेद ( उख़डना ) नही होता । 


इसका कारण यह है कि यदि यह कर्ममय होता तो मानों कि जिस समय यह कुछ न था तो एक 
प्म आन्‍्मा को उत्तत्ति की क्रिया का उद्भूत होना असभव होगा । क्रिया जो स्वय झसत्रूप है त्रिक्षण 


[ ४३० ] 
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स्थायी है उसकी उत्पत्ति और अनेक क्रियाओं का मन्तान ( सिलसिला ) हौर उन धन निद्यपों रु) 


सत्तान भौर उन अनेक कियाओं का परस्पर सम्बन्ध जो दौयता है वह दिया एप रस छाोपर के ५ हरे 


सकता । इसलिये एक एक क्षण में बदलती हुई अनम्तानन्त फ्रियाओं का भ्रापार बृत रो दिये डव- 


| क 


वस्तु अवश्य ही माननी होगी वह क्रिया से भिश्न है। इसलिये प्रिया की सपेश्य मित्र प# २-५ * -+स्ण 
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क्रिया भ्रनेक हैं वह एक है, क्रिया विनश्वर हैं चह ध्विनाशी है, तरिया में मता नहीं है ८“ शना शप 


क्रिया दु खमय हैं वह झानन्द स्वरूप है, क्रिया क्षणिक है बह भाश्वतिय है, वह घुद्य देगा विपर लो हाई 
'भेदो के कारण जगत्‌ मे स्थिति श्रौर परिवर्तन दोनों प्रत्येक वस्तु मे साथ प्रतीत रोते (। बहिन मे 
भिन्न घं्भ वाली कोई वस्तु सर्वथा न होती तो जगत्‌ की प्रत्येक वन्‍्तु में स्थिति धौर गति दे देनी छे३ 
कदापि प्रतीत त होते इसलिये शआ्रात्मा क्रिया से भिन्न होने के वारण प्रक्रि घान रुप + पौर शित्य २४४ 
रूप है, इसलिये वह भात्मा श्रानन्दरूप है । 


इसलिये झात्मा का निर्वाश॒ हो नही सकता । झात्मा परम कल्याण रूप जर्तविपरदाव |,“ शों रा 
भी निर्वाण न होकर केंचल उसी अविनाशी श्रात्मा में ही लय हो जाता है | तय हो जाने पर दिया “४ 
का केवल एक आत्मा ही शेष रह जाता है, इसलिये उस मुक्ति प्रवन्धा को नैप्का्म्य या ऐेपत्य + माण 
से ही व्यवहार करना चाहिए न कि निर्वाणपद से थौर वह कैवल्य दो ही प्रकार गा, सम्पति ऐैहप 
झौर भपवर्ग कैवल्य, इस मुक्ति के निमित्त यज्ञ करना भी भ्रावश्यक है। फैंवरयबात्मा शानानरद स्पर५प २ 
इसलिये इसी एक ज्ह्म मे सव कर्मो का निर्वाण होता है इसलिये इस फैवत्प की प्रद्धा निरशि भी "४7 
सकते हैं । 

( ५“समवलय ) 

पहले तप तीन प्रकार से कहा गया है-कर्मयोग से, भक्ति योग से श्र शानयोग से । ६7० ४४- 
योग से नरक भौर स्वर्ग इन दोनो भोगो के प्रतिरिक्त अग्निचयन यज्ञ भ्ादि विपिष्द दगेयों” हे शत 
भी मिलती है, इस मुक्ति को प्राकाम्य मुक्ति कहते हैं भर भक्तियोग से कैबल प्रागारय पुसि मे शाप 
करके मिलती है और किसी प्रकार की मुक्ति इससे नही मिलती, किन्तु त्ौसरे ज्ञानयोग मे रेप र 
की मुक्तिया प्राप्त होती है | जिनमे ब्राह्मणो के मतानुसार २ प्रकार की तो बंवत्य मुि (-४गौद 
क्षीणोदर्क और तीसरी समवलय मुक्ति है । श्रमण॒को के मतानुसार चौयी मुक्ति निवरि है सस £ 
त्तरह की मुक्ति सिद्ध है, जिनमे चार का तो बर्णोत हो चुझा है प्रव पाचया समय हो पता इह 
प्रकार है-- 

इस शरीराभिमानी प्राण को ही आत्मा कहते हैं । यह बात्मा मुग्य बरन्‍रे चार अर ही 
हुआ है! चिदात्मा, विज्ञानआात्मा, महावुआत्मा झौर मूतात्मा-श्नमे घास्त्र रा चूत हे सा क 
प्रात्माओ से है। चिदात्मा भौर भूतात्मा से क्योकि ढपर को तन आनमाव देता हा | लक 
कारण जब भृतात्मा पृथ्वी से सम्बन्ध रखता है, दव तीनो प्रात्माये पृथ्वी मे द्ज्प्टु 
द्वारा पृथ्वी का वन्धन टूटने पर चिदात्मा के ही झाकपेंण से उसी पी फोर कत 


कक लत डक, कु | 5 है 


श्राकृष्ट हो जाती है । इनमे भूतात्मा का उन तीनो आत्माओो के स्थान में पाता ही दृगारा 


पर $ 


[ ४३१ ] 


& ब्रह्मतिनान ६ 








सिल धतात्मा महान्‌ के सम्बन्ध से सूर्य मे जा सकता है, किन्तु जब तक यह भृतात्मा' पृथ्वी का भृतरस, 
शन्द्रमा शा सोमरम भौर सू्व का अग्निरस;इन तीनो प्राणों से मुक्त न होवें तव तक यह भृतात्मा चिदात्मा 
के लोर में नही डा सकता । उन तीनों रसो की मुक्ति का अतिवन्थक अथवा उन तीनो रसो से बन्धन 
इराने वॉला प्रथवा यो कहिये कि भूतात्मा को भूतात्मा वनानेवाला या कायम रखने वाला जो इसमे धर्म 
वह "द!म” के वार से कहा जाता है। काममय होना ही इस श्रात्मा में भृतात्मापना है श्रथवा यो 
प्स्ता चाहिए कि चिदात्मा ही भ्र्ख्य कामनाझ्रो के आवरण से ढका हुआ होकर भूतात्मा कहलाता 
है म्ममनाओं ही के भाकपंर से पृथ्वी, चन्द्र, सुर्ये भ्रादि अनेकानेक लोको की और खिंचाव होने के कारण 
यह शुद्ध चिदात्मा के लोक में नही जा सकता, इसलिए जब तक यह प्ात्मा सकाम रहेगा तव तक इसकी 
परामृक्ति नहीं हो सकती, परन्तु इस कामना की निद्धत्ति केवल विद्या से ही हो सकती है। यह विद्या 
लोकान्तर में आत्मा की गति होने पर धीरे-धीरे कर्म भोगो के द्वारा क्षीण होने पर हो सकती है, अथवा 
अनेक जन्मों के सदाचार के द्वारा भ्रन्तःकरण घीरे-घीरे शुद्ध होते-होते इस पृथ्वी पर केवल प्रारव्ध कर्म के 
द्वारा जन्म लेने पर उस कर्म के भोग के प्नन्त में आत्मा नेष्कर्म्यं होकर ज्ञानस्वरूप बन जाता है । 


कटने का तात्पर्य यह है कि विद्या की प्राप्ति एकाएक नही हो सकती घीरे-२ कर्मो की निद्धत्ति होते- 
होते किसी समय न॑प्कम्य प्राप्ति कदाचित्‌ सूर्यादि लोकान्तर में गति होने पर वहां भी हो सकती है भर 
कदाचित्‌ पृथ्वीपर भी हो सकती है। इन दोनो अवस्थाओ मे यदि स्वर्ग भोग के अन्त मे भ्थवा प्राकाम्य 
मुक्ति वा समय यदि नैष्कर्म्य के द्वारा ज्ञानोदय होकर आत्मा निष्काम हो जावें तो उसे सद्योमुक्ति कहते 
हैं। इसी सद्योमुक्ति को # समवलय मुक्ति कहते हैं | यह मुक्ति जीवन मुक्तो की होती है । इस मुक्ति में 
प्राणी का शरीर छोड़ने के श्रवन्‍्तर लोकान्तर मे जाने के लिए प्राण का उत्क्रमण नही होता । सर्वत्र 
व्यापक चिदात्मा में भूतात्मा वाली चिदात्मा लीन होकर एक हो जाती है| उत्क्रमण अर्थात्‌ गति का 
निमित्त झात्मा मे काम, शुक्र श्रौर अविद्या हैं। व्यापक चिदात्मा ही काम, शुक्र, भ्रविद्या के द्वारा परि- 
ल्टिप्त होकर गति के योग्य होता है। किन्तु इन कामादि तीनो के नाश होने पर वह चिदात्मा पूवंबत्‌ 
झपने रूप में आ जाता है, और भ्रपरिच्छिन्न व्यापक रूप मे आने से उसकी गति नही होती । यह गति 
न होना या निशवरण निरड्जन होना यही पआरात्मा के समवलय मुक्ति का लक्षण है। ऐसा ही उपनिषद्‌ 
में कहा है--- 


श्प 


जा 


न्धू सल्‍का हा 


यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते, कामा येधस्य हृदिस्थिता: । 
रथ सत्योध्मृत्यो भवति, श्न्न ब्रह्म समश्नुते ।। 
प्र्थात्‌ जब सब कामनायें दूर हो जाती है जो कि इस प्राणी के हृदय मे जमी हुई हैं तो उस दशा 


में यह सत्त भ्र्यात्‌ मरण-धर्मा जीव अमृत भ्र्थात्‌ जन्म, मृत्यु वन्धन से रहित हो जाता है झौर यहा ह्टी 
ब्रद्ममय व्याप्त हो नाता है ॥ 


4पअमकक+ 429७०. म#हरानाक .क७ भा आम्यणणमाक, 


2 समवलयन्मन-एक, अव-घरा, लय-होना । 
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आत्मा अपनी व्याप्ति के द्वारा अपनी सरथा को पन्चपर्वा बनाना है। झात्मा, जाया, प्रणा, पशु, 
वित्त । इनमे जाया-शौर प्रजा तो अ्रन्तरज्ध है श्रौर पणु, वित्त, बहिरड्भ हैं। एन दोनों भ्द्धो के बिना 
अद्भुद्दीन प्रात्मा अपूर्ण रहता है, इसीलिए इन चारी ब्ज्भो को बात्मीय (प्रात्मा सम्बन्धी) भी कहते हैं 
झौर झ्ात्मा भी कहते हैं । मुख्य आत्मा की इन चारो पर ममता रहती है, उममे ये चारो प्रात्मीय है। 
किन्तु इन चारो के विना झात्मा भी श्रपूरां रहती है उसलिए ये पाचो एक साथ रहकर एव प्रात्मा की 
संस्था बनती है। आत्मा की तीन ससस्‍्थायें होती है--अन्तरझ्भ, वहिरज्ञ, साधारण, प्रत्येक सम्पा पद्चाग 
है-म्रह्मा, इन्द्र, विष्णु, झग्नि, सोम ये पाच दंवत्व भ्रन्तरज्भ सस्‍्या हैं श्रात्मा, जाया, प्रजा, पम्नु, वित्त ये 
पर्चपर्वा वहिरज्ध सस्था है और आत्मा, कुटुम्ब, समाज, जाति झौर विश्व ये साधारण सस्पा हैं। 


मुख्य आ्रात्मा का इन चारो आ्रात्मीयों पर एक सम्बन्ध भूत नियत रहता है भरौर वह प्राणमय है- 
यह तीन प्रकार का है। भरे, मह झौर यश हमारी आत्मा में जितना आग्नेय भाग है वह सत्र भगेधागा 
है श्लौर सव वायव्य मह प्राण है भ्ौर सव सौम्य यणः श्राण हैं। चौथा ग्रादित्य प्राण भी झाग्नेय प्राण 
मे श्नन्तर्गत है इसलिए हमारे शरीर मे क्षर जाति के सव प्राण तीन ही प्रकार के हैं। इन मद प्राघो 
को दैवप्राण कहते है । ज्योतिष शास्त्रानुसार सूर्ये, चन्द्र ग्रादि ग्रहों के या नक्षत्र राभियों के सम्दन्ध मे 
जो भात्मा पर कुछ विशेषता होती है वह इन्ही तीनो प्राणो के रुप मे परिणत होती है । 


इनके अतिरिक्त जो कुछ हम ज्ञान पूर्वक झ्थवा भ्ज्ञानता से शुभ अयुन कर्म करते हैं उसत्रा भी 
शुभ पभ्शुभ प्रतिशय भात्मा में उत्पन्न हुआ करता है वह भी हमारी आत्मा का धर्म है धरम प्रद्यार देव 
और कर्म इन दोनों धर्मों को लिए हुए हमारा महा प्राण जो वायु रुप है वाना प्रकार वा हो जाता ह 
देव भ्रतिशय भौर कर्म भ्रतिशय के परिवर्तन के अनुसार जैसे कर्पूर, फस्तुरी, केसर घोर चन्दन, वगद, 
चम्पक आदि गन्‍्धो के सम्बन्ध से वायु भिन्न-भिन्न प्रकार का अ्नुभूत होता है, उसी भाति देव सरप्ार 
या कर्म सस्क्ार के सम्बन्ध से महर्वायु भी भिन्न-शिक्ष होकर मुख्य प्रात्मा के शरीर मे निकलता है कौर 
उन चारो भअद्भो मे जिनमे आत्मा का ममत्व सर्प स्वत्व है, चाहे उन्हें भात्मा जानता हो या न शान 
हो केवल स्वन्वमात्र से उन पर महर्वाबु का ससर्ग होता ह॑ शोर उसी प्राण भून के द्वारा क्षास्मा र माप 
वे चारो भड्भ सबद्ध रहते है ऐसी स्थिति में यदि श्रात्मा का दैव सरवार या कमे मरफार उत्तम ८ धो, 
उस झात्मा के चारो अज्भ उसके उत्तम प्राण में व्याप्त होगे सथवा निकृष्ठ है तो वे यारों पद्म *। 
निकुप्ट होगे जैसा कि महाभारत के राजनीति प्रसग में बहा हे-- 


रात्षि धर्मिणि धर्मिष्ठाः पापे पापाः समे समा: । 
राजानमनुवर्तन्ते यथा राजा तथा भजाः 0 


पर जक- कक करके हो न घटा ४ |] 


भ्र्थात्‌ राजा के धर्मात्मा होने से धर्मात्मा, पपपी होने भें पापात्मा, भौर समान २ 
सम होती हे । प्रजा राजा का अनुकरण करती है जैमा राजा होता है देसी भरा टोठी ६ । 


[ ४१३ ;। 


द ब्रह्मविज्ञान पड 


जि 2 33303 2-:75- 78:77 ऋऋछछ-मऋन--न>न>न-छन्ू:& 


गे ऑॉ अवजाजल 














किस प्रकार सूर्य विम्ब पर मेघ का आवरण होने से पृथ्वी पर सुर्य प्रकाश में भी छाया का आव- 
रप हो जाता है उसी प्रकार मुल्य भात्मा मे भी शुभ या अशुभ जैसा उंस्कार उत्तम होता है उसका 
असर उन सव॒ अजद्भो पर जिनमे आत्मा की किरण पडती है तत्काल ही अवश्य सक्नान्त ( व्याप्त ) हो 
जाता है वयोफि पाचों मिलकर एक आत्मा का स्वरूप सिद्ध है, इसलिये मुख्य आत्मा पर उत्पन्न हुआ 
शस्कार उन पाचों पर एक साथ ही व्याप्त होकर स्थिर रहता है । 


भ्रांत्मा के इन पाचो पर्वो मे से दो वहिरज्भ श्रज्भो का दान किया जा सकता है, क्योकि वे दोनो 
विचाली हैं, परिवर्तनशील हैं। इनकी न्यूनाधिकता से भ्ात्मा की भ्रधिक क्षति नही होती, किन्तु दोनो 
भ्रन्तरज् भ्रद्धों का या मुस्य झात्मा का दान करना निषिद्ध है ये तीनो भ्रदेय ( नहीं देने योग्य ) माने 
जाते हैं। इनका देना धर्म नही किन्तु झापत्तिकाल मे इन तीनो को भी दे सकते हैं, किन्तु बह आपद घमें 
कहकर धर्म का पृथग्‌ विभाग है। सहसा इन तीनो को कदापि नही देना चाहिये किन्तु दोनो बहिरज्जो 
में से जितना अधिक दान किया जाय उतना अच्छा है । 


इन दोनों बहिरज्भो के दान से देने वाले भर लेने वाले इन दोनो की आात्माश्रो मे प्रर्थात्‌ प्राण 
में परिवर्तन होता है। देने वाले का धर्म जितना उन वहिरज्ञो मे व्याप्त रहता है वह दान के द्वारा लेने 
वाले में सक्रान्त हो जाता है और देनेवाले का उतना धर्म कम हो जाता है। उसको यो समभना चाहिये 
कि किसी स्थान पर गदला पानी गिर पडा हो और उसको साफ करना हो तो एक कपडे का टुकड़ा 
लेकर गदले पानी में भिंगो भिगो कर एक वार या अभ्रनेकवार बाहर निचोडा जावे तो वह स्थान शुद्ध हो 
सकता है। इसी प्रकार किसी दान पात्र से अपने द्रव्यो का सम्बन्ध कराकर अपने धर्मो की निवृत्ति करके 
भपनी आत्मा को शुद्ध कर सकते हैं । 


इस दान से तीन विपयो का सक्रमण या परिवर्तंत होता है। १ प्रकृति, २ भ्रदृष्ट या दैव, ३ कर्म 
यदि कोई व्यक्ति शान्त प्रकृति होने पर भी किसी कोधी, तामसी, दुराचारीप्रकृति के घर का अन्न 


नियम से भोजन करे तो क्रम क्रम कुछ कुछ परिवतंन होते-होते उस भोजन करने वाले की प्रकृति प्न्न 
देने वाने की प्रकृति से मिल जायगी याने सदश हो जायगी । 


इसी प्रवार शान्‍्त श्रात्मा का भन्न खाने से क्रोध प्रकृति का मनुष्य भी कुछ काल मे शान्त 
प्रकृति हो सत्ता है। यह प्रकृति १रिवर्तन हुआ । इसी प्रकार यदि किसी का दिन चक्र (जीवनदशा) या 
दुदेव या दुगझट के कारण भ्रधम हो, दुःखदाई हो तो उसके दान करने से उसका दुर्देव या दुरदृष्ट लेने 
याये में अवश्य सक्रान्‍्त होगा और उससे दाता मे उस दुर्देद की कमी होगी । जितनी मात्रा मे दुर्देंव 
ज्योनिष शाय के टारा निश्चित हो, न्यूनाधिक उतनी ही भात्रा का दान करने से सब दुर्देव निद्तत्त हो 
मकता है । उिल्तु दुर्देव की मात्रा से कम दान करने पर सये दुर्देद की निद्धत्ति न होने पर भी दान मात्रा 
के सनुस्पर निशृत्ति प्रवश्य होगी, यह प्राकृत्त नियम है। इसी प्रवार पाप या पुण्य करने वाली झात्मा 


का कर्म जन्य अतिणय दान लेनेबाते मे जाता है। पापी का दान लेने से लेने वाला पाप का भागी होगा 
रिन्‍्नु दाता के थाप की निद्त्ति होगी। 


[ डेइंट ] 
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यह वस्तु भी जाननी चाहिये कि यदि प्रति उपकार बदले मे बुद्ध मिद्ने री एतिंट के दिए *« 
पहचान के आदमी को दान दिया जाय तो दाता के आत्मा में से दैव या परम की नि दि 
जिस वस्तु के पाने के अ्रभिश्राय से दान दिया गया हो तो दिये हये द्रच्य दे उसे भे 
(इच्छित) वस्तु पर दाता का दुररृष्ट या कर्म प्रवलम्बित होकर रह जाता है। एसी दशा पर दा 
के भ्रभिप्राय से दान देना भी निष्फल होता है गुप्तदान की महिमा उसीविये ध्रधिर 2, पर 
बदले मे कोई चीज नही चाही जाती | 


एक वात और जातनौ चांहियें कि दाता प्रपने प्रध्प्ट या बर्म जिमयी निभल्‍्रत्ति ते हद ८ 
देता चांहतां है, उस पाप॑ की कमौ लेनेवाले मे अवश्य हो होनी चाहिये | उपोकि यह प्रटति शा “दम 
है कि पानी भरे हुए खड़्ढे मे पानी नही जा सकता खाली सडढ़े मे जाता है। :सहिये यदि रात ८पगे 
पाप निद्ृतत्ति के लिये दान करे तो उसको पवित्र, सदाचारी, पुण्यात्मा विद्याम्‌ ब्राह्मग मो अग्नि स्वर५ 
है या जो झाये हुए पाप को भ्ररिति के स्रद्शय दाह करने मे समर्थ है ऐसा सर्वाद्न सम्पत्त दान पांच "३४ 
धाहिये क्योकि उस आत्मा मे उसके शरीर का निर्माण ( वनावट ) झभौर विद्या प्रादि सरसों हे दराश 
पृण्यात्मा होना या पाप की कमी होना निश्चित्‌ है। इसलिये उसमे दान देने मे उसमे पाप छटुवे # 9 
सक़ान्त हो सकता है। किन्तु श्रद्भुहीन मूर्ख, दुराचारी श्रादि निकृप्ट पात्र जिनमें पहने ही से पाय भग 
है उसको दान देना निष्फल होगा । इसलिये इस दान के द्वारा जहा तक सम्भव हो यदि पापी णो लि हु 
शेष निद्धत्त कर सकें तो उससे नरक भोग की निवृत्ति हो सकती है यही दान था एच है, घोर परि 
पाप न रहने पर भी हम दान करें तो उसमे लेने वाले का पुण्य दाता में प्राकर स्थित होता । श्मरे 
उसके पुण्य को लेकर स्वर्ग भोग भी प्राप्त कर सकते हैं भौर यदि निरन्तर सब प्रकार के दान बरे ६४ 
हम भपने पुण्य पाप दोनो को निःशेप निद्धत्त करदे केवल श्राकृत कर्म ही हम में शैय रह पे ने सग्गप 
है कि इस दान से ब्रह्मलोक की भप्राकाम्य मुक्ति भी मिल सकती है। यहा प्रश्न हो सदगा है - 


न॑ कर्मणा न प्रजया धनेन, त्यागे नेके भ्रमृतत्व मानपु: । 
परेर नाक निहित॑ ग्रुहायां विज्ञाजते यद्‌ यतयो विशन्ति ।। 


अर्थात्‌ न कम से, न सनन्‍्तान से, न धन से, न दान से प्रमृतत्य आने गति ४ सका हे हा 
देवस्वर्ग जो नाक कहलाता है उप्तपते भी परे छिपी हुई जगह में जो ज्योतिय स्वप्न विशावान : 
यत्ति (आत्मदर्शी) लोग ही प्रवेश करते हैं । है 

इस वेद वचन के श्रनुसार दान से मुक्ति का न मिलना पहा गश है, पर कि हल कक 
प्राप्ति कहना अनुचित है। तो इसका समाधान यह होगा हि यह वेद बास्य कर जा हि 
का निषेध करता है। किन्तु विशेष प्रकार के दान से धात्मा भौर प्रन्त री ध पुबगी जााा ८ 
दो जाता है। इसलिये परम्परा से दाव के द्वारा भी अवर मुबिति मित्र नग्नी है । 


ः उनर पर के च्य दक्ष दर्द 
इसके भतिरिक्त यहा यह भी जानना चाहिये कि दान जर्मन कदर बढाया 
ननपभ्े द्रव्यदान एप (२६४१ ४८४५४ “४ हे 
तीन प्रकार का है | द्रव्यदान, भ्रभयदान भौर विद्या दान +प्नमे ही पर शक 
चुका है। उससे भूमिदात, अन्न-वस्त्र दान, पदयु दान, स्वर्णारि घन पान पे सूद 
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मात्रा में दान होने पर ऊपर कहे अनुमार परम्परा से कदाचित्‌ ज्ञान उत्पन्न हो जावे तो श्रवर मुक्ति 
मिल सकती है सिन्‍्तु इन सब द्रव्यदानो की अपेक्षा ऊँची कक्षा का दान भ्रभय दान है, जिसको प्राण दान 
भी कहते है। जिसका वध होना उपस्थित हो या शत्रु सद्भूट से मृत्यु के समान कष्ट उपस्थित हो या 
रिसी प्रकार का प्रातडू प्राण बाधा का भय हो तो उस समय प्राण विह्नल हो उठता है और विह्नलित 
होऋर अपना स्थान छोडने लगता है तो उस समय झभयदान देना जीवन दान है इस के द्वारा भी दाता 
की भात्मा का बल वहुत बढ़ जाता है, इसका श्रर्थ यह है कि दाता की आत्मा में इन्द्र की सत्ता अधिक- 
मात्रा मे आ जाती है जिसके प्रभाव से दाता का प्रात्मा यज्ञ बल के अनुसार नियमतः स्व लोक मे जाता 
है। इसी प्रकार इस प्राण दान की भ्रपेक्षा भी उँची कक्षा का विद्यादान है, जिससे झ्ात्मा के मूल 
स्वरुप विद्या की वृद्धि होती है, इससे भ्रात्मा वनती है क्योकि श्रात्मा ज्ञान मय है। ज्ञान की वृद्धि के 
द्वारा झ्रात्मा की इद्धि होती जाती है और सब भ्रन्य दान आ्रात्मा के श्र्ों का दान है। किन्तु विद्या से 
मुग्य प्रद्धी का दान होता है इससे दाता की झात्मा विशुद्ध होकर मुक्ति के योग्य भ्रवश्य हो जाती है। 
ऐमे दाता आत्मा को भी यति कह सकते हैं । इसलिये उस आत्मा को भी नाक लोक से परे विराज मान 
ज्योतिः स्वरूप श्री भगवान्‌ सच्चिदानन्द ईश्वर अवश्य श्राप्त हो सकता है। विद्या दान, कन्यादान, 
शालिग्राम का दान, गोदान, भूमि दान ये पाच दान दाता श्र दान पात्र दोनो का कल्याण करते हैं । 


(उपसंहार ) 


इस प्रकार सिद्ध हो गया कि यज्ञ तप और दान देवजात्मा की शक्ति बढाकर उसे सुर्य॑ मण्डल 
में जाने का शवसर देते हैं इससे उसे श्रपने कारण मे पहुंचकर लीन हो जाने का सौभाग्य मिलता है । 

यो भिन्न-भिन्न श्रात्मा शौर उनकी भिन्न गतियो का सक्षिप्त निरूपणा किया गया। वस्तुतः 
प्रात्मा के पृथक्‌ भाव रूप वन्धन मुक्त होकर श्रपना परम भाव प्राप्त करने मे मन ही मुख्य कारण है 
इसलिये शास्त्र मे स्पप्ठ कहा गया है कि-- हे 


न देहो न च जीवात्मा, नेन्द्रियारिंग परन्तप । 
मन एवं भनुष्याणां, कारणं बन्ध मोक्षयोः ॥। 





भर्थात्‌ वन्‍्धन और मोक्ष का कारण न केवल देह है ( क्योकि वह तो पीछे बनता है ) न शुद्ध 
जीव प्रात्मा है (वयोकि विना आागन्तुक सम्बन्ध के शुद्ध आत्मा मे विकार ही क्यो होता) न इन्द्रिया ही 
स्वतन्त स्पसे बन्‍्धन मोक्ष का कारण हो सकती है (क्योकि देहकी तरह वे भी पीछे उत्पन्न होने वाली है 


इसलिये 7 के त्च्धव और मोक्ष का मुख्य कारण मन ही है। जैसा क्रि पूर्व निरूपण प्रक्रिया मे 
० आर 
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